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| था भागः | 


म.म. पण्डितश्रीहरिहरकृपालुढिवेदिविरचितेन हिन्दीभाषानुवादेन | 
| कुलपतेः डॉ. मण्डनमिश्रस्य प्रस्तावनया च समलङ्कृतः ` | 
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प्रो. वायस्पतिढिवेदी ः 


सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालय 


5३5 वाराणसी 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized py eGangotri 


0 00.'५व89114 Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


GANGANATHAJHA-GRANTHAMALA - 
[ Vol. 16] 


BRHADARANYAKAVARTIKASARA 
OF 
SRI VIDYARANYA SVAMI 
[ PART FOUR ] 


By 
M.M. PANDITA SRI HARIHARAKRPALU DWIVEDI 


FOREWORD BY 


DR. MANDAN MISHRA 
VICE-CHANCELLOR 


EDITED BY 
PROF. VACASPATI DWIVEDI 


Ex-Prof. & Head, Education Department 
Sampurnanand Sanskrit University , 
Varanasi 


VARANASI 
1999 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


Research Publication Supervisor— 
Director, Research Institute, 
Sampuranand Sanskrit University 


Varanasi. 
GQ 


Published by— 

Dr. Harish Chandra Mani Tripathi 
Director, Publication Department 
Sampurmanand Sanskrit University 
Varanasi-221 002. 


[खि | 


Available at— 

Sales Department, 
Sampurmanand Sanskrit University 
Varanasi-221 002. 


G 


First Edition, 1000 Copies 
Price : Rs. 270.00 


[गि 


Printed by— 
Shreejee Computer Printers 
Nati Imali, Varanasi-221 002 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


गङ्गानाथझा- ग्रन्यमाला 
[१६] 


रीदरिद्यारण्स्वामिविरचितो 
बृहदारण्यकवारतिकसारः 


[ चतुर्थो भागः ] 


म.म. पण्डितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिविरचितेन हिन्दीभाषानुवादेन 
कुलपतेः डॉ. मण्डनमिश्रस्य प्रस्तावनया च समलङ्कृतः 


सम्पादक: 
आचार्यश्रीवाचस्पतिद्विवेदी 

आचार्योऽध्यक्षचरश्च, शिक्षाशास्त्रविभागस्य 

सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालये, वाराणसी 


वाराणस्याम्‌ 
२०५६ तमे वैक्रमाब्दे १९२१ तमे शकाब्दे १९९९ तमे खेस्ताब्दे 
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अनुसन्धानप्रकाशनप्रवविक्षक: -- 

निदेशकः, अनुसन्धानसंस्थानस्य 

सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
` वाराणसी। 


थि | 


प्रकाशक: -- 
डॉ. हरिश्वन्द्रमणित्रिपाठी 
निदेशकः, प्रकाशनविभागस्य 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
वाराणसी-२२१ ००२ 


हल 
प्राप्तिस्थानम्‌ -- 

विक्रय-विभागः 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालयस्य 
वाराणसी-२२१- ००२ 

0 


प्रथमं संस्करणम्‌, १००० प्रतिरूपाणि 
मूल्यम्‌ : २७०.०० रूप्यकाणि 

(ग 

मुद्रक: -- 

श्रीजी कम्प्यूटर प्रिण्टर्स 


नाटी इमली 
वाराणसी-२२१ ००२ 
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प्रस्तावना 


'महत: प्रमोदस्यायं विषयो यत्‌ श्रीविद्यारण्यस्वामिप्रणीतं बृहदारण्यक- 
वार्तिकसाराख्यं ग्रन्थरत्नं 'महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
प्रणीतेन हिन्दीभाषानुवादेन विभूषितं सत्‌ सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्विद्यालयतः 
प्रकाश्यते। अन्थरत्नमिदं चतुर्षु भागेषु विभक्तमस्ति। तस्यायं चतुर्थो भागो 
वेदान्तदर्शनरसिकानां विद्वद्वरेण्यानां करकमलयो: समुपाहरन्‌ मोमुदीति मे चेत: | 
जानन्त्येव वेदान्तशास्त्रविमर्शका विद्वांसो यत्किलास्य बृहदारण्यक- 
वार्तिकसारग्रन्थस्य रचयितारः स्वनामधन्याः सर्वतन्त्रस्वतन्त्रा: श्रीविद्यारण्य- 
स्वामिपादाः सन्ति। 


त्रयोदश-चर्तुदशख्रष्टान्दयोर्मध्ये लब्धजन्मानः श्रीविद्यारण्यस्वामिनो नहि 
केवलं वेदान्तशास्त्र एव स्वलेखनीं व्यापारयामासु:; अपि तु न्यायदर्शन- 
वैशेषिकदर्शन-साहित्यशास्त्रपरभृतिष्वपि स्वकीयया वैपञ्चित्या प्रकामं महत्त्वमवापुः, 
एतत्‌ प्रामाण्यं ख्यापयन्ति श्रीविद्यारण्यस्वामिपादैः प्रणीतानि वक्ष्यमाणानि 
ग्रन्थरत्नानि— 


१. पञ्चदशी, २. जीवन्मुक्तिविवेकः, ३. विवरणप्रमेयसङ्ग्रहः, ४. अनुभूति- 
प्रकाशः, ५. बृहदारण्यकवार्तिकसारः, ६. उपनिषद्दीपिका, .७. सङ्गीतसारः 0 
८. पराशरमाधव:, कालमाधव:, १०. जैमिनीयन्यायमालाविस्तर:, १२. माधवीय- 
धातुवृत्तिः, १२. सूतसंहिताटीका, १३. शङ्करदिग्विजयः। 

बृहदारण्यकवार्तिकसाराख्यो ग्रन्थो बृहदारण्यकोपनिषदमवलम्बते। 

एवमेवायं बृहदारण्यकवार्तिकसारः पद्यमय: स्वकोयप्रसादगुणसम्पन्न: सन्‌ 
चमत्करोति चेतांसि मनीषिणाम्‌। पद्यमये सम्पू्णेऽस्मिन्‌ ग्रन्थे बृहदारण्यकोपनिषद 
एवं व्याख्याऽकारि श्रीविद्यारण्यस्वामिभिर्यया व्याख्यया सम्पूर्णमुपनिषद्वाङ्मयं 
प्रतीकतयाऽवगन्तुं शक्यते। अत्र वार्तिकसारे महामुनिपतञ्जलिभाष्यवदेकतः 
प्रसादगुणगुम्फनं दृश्यते, पदानां नियोजने लालित्यं दृश्यते, ` अपरतश्च निगूढं 
भावगाम्भीर्यमपि लब्धुं शक्यते पदे पदे। 
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हिन्दी- भाषानुवादकर्ता म.म. श्रीहरिहरकृपालुमहाशयः 


बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य हिन्दी-व्याख्यानुवादकर्तारं सर्वतन्त्रस्वतन्त्र 
पारदृश्चानं महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिनं सम्प्राप्य निश्चप्रचं धन्यधन्या जाता 
सुरगवी। प्रायशो दृश्यते यद्‌ ये शास्त्रपारदश्वानो भवन्ति, तेषु कतिपय एव ग्रन्थ- 


रचनाधर्मितामूरीकुर्वन्ति; किन्तु सोऽयं श्रीद्विवेदिमहाशयो यथा तत्तच्छास्त्रेषु 
शास्त्राथेंषु चानन्यतमां स्थितिमवाप, तथैव तत्तच्छास्त्रग्रन्थनिर्माणपरायणो5पि 
दृश्यते। व्याकरणमहाभाष्यकर्तृणामियमुक्तिः साधु चारितार्थ्यं बिभर्ति श्रीद्विवेदि- 
महाभागस्य विषये 

““चतुर्विधा विद्योपयुक्ता भवति-आगमनकालेन, स्वाध्यायकालेन, 
प्रवचनकालेन, व्यवहारकालेन च''। 


इमामुक्ति चरितार्थयन्‌ श्रीद्विवेदिमहाशयः स्वात्मीकृतं विद्यानिष्यन्दं छात्रेषु 
विद्वत्सु क्वचिद्‌ वितरन्‌ दृश्यते, क्वचिच्छास्त्रार्थेषु विजयश्रियं संवृण्वन्‌ दृश्यते, 
क्वचिच्च तत्तच्छास्त्रनिगूढानि तत्त्वानि स्फोरयन्‌ वाऽवलोक्यते। 


सम्पूर्णे बृहदारण्यकवार्तिकसारग्रन्थे इयमेव व्याख्यानपद्धतिरङ्गीकृता 
्ीद्विवेदिमहाशयेन। 


सुविश्रुतभारतीयमनीषिषु महामहोपाध्यायपणिडितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
महाभागस्य सम्माननीय स्थानमस्तिं। अमुष्याप्रतिहतप्रखरप्रतिभाप्रभापुञ्जेन 
सुरभारती विमलालङ्कृतिशालिनीव व्यद्योतत, भारतीभव्यगुरु्ता च 
गौरवातिशयमभजत। द्विवेदिमहोदयस्य विद्वत्तोल्लसद्गभीरवाक्पाटवमनुभवन्ती 
विद्वन्मण्डनमण्डली नैकवारमाश्चर्यचकिताऽभवत्‌। व्याकरण-न्याय-साहित्य-वेदान्त- 
साङ्गय-योगादिशासत्रपाङ्गतमिममाचार्यप्रवरमवाप्य नूनममरभारती धन्या। यथैत- 
स्यान्तरिकज्योतीराशिना विहारविबुधवाग्विलासाः प्राकाशयन्त, तथैव तदीयप्रगाढ- 
प्रभाविता वाराणसेयसंस्कृतविद्रन्मण्डली 

सम्मानमेभ्यः प्रायच्छत्‌। 


अस्य स्वाभाविकसरलस्नेहमहीरुहशीतलच्छायान्ते विश्राम्यतामधीतिनां 
काचिदपूर्वैवानन्दानुभूतिर्भवति स्म। संस्कृतशास््रपाण्डित्येन सहैव तद्विद्याविहित- 


ऽप्येतस्मिन्‌ व्यराजत। नैतावदेव, संस्कृतसाहित्य- 
विकासाय प्रारब्धासु नवीनयोजनास्वपि सार्थकमस्य विशिष्टमवदानमभवत्‌। एतस्य 
सुदृढसिद्धान्तः प्रौढपाण्डित्यञ्च प्रत्येक क्षेत्रेषु निर्भीकतामस्मै प्रादात्‌। अस्य 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


(२३) 


काशीनिवाससमये संस्कृतसाहित्यविकासाय वाराणस्यां यावन्ति कार्याणि, यावत्यश्च 
योजनाः समपद्यन्त समस्तेषु तेषु तदीयो विशिष्टयोग -आसीत्‌। अयं तावद्‌ 
वाराणसेयगौरवोन्नतविद्वद्विभूतीनां तादृशमन्यतममास्पदं भजते, यदीयशाश्चतयशः- 
प्रकाशेन विश्वविश्रुताऽस्ति वाराणसी। सर्वथा किलेदृङ्महानुभावप्रसङ्गे -- 


जायन्ते किल गुणिनः, केचित्केचन गुणोज्ज्वला भुवने। 
राजन्ते पुनरन्ये, गुणिगणगीतामरोल्लसद्यशसः।। 
एवंविधा सूर्तिश्चारितार्थ्यमेति। 


अयमत्र मणिकाञ्चनसंयोगो यदस्य बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य 
सहिन्दीभाषानुवादस्य सम्पादका म.म. श्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिमहाशयानां पौत्राः, 
र्ट्रपतिपुरस्कारसम्मानितानां पण्डितश्रीब्रह्मदत्तद्विवेदिमहोदयानां पुत्रा आचार्य 
श्रीवाचस्पतिद्विवेदिमहोदया अस्मिन्‌ विश्वविद्यालये शिक्षाशास्त्रविभागाध्यक्षपदं 
विभूष्य प्राप्तावकाशाः सततं सुरगवीं सेवमानाः काश्यां विराजन्ते। 
विद्वद्धिरेभिर्नवनवोन्मेषशालिम्रज्ञाविभूषितैर्बहुपरिश्रम्यास्य॒ ग्रन्थरत्नस्य सम्पादनं 
पाठशोधनं परिशिष्टादिनिर्माणं च व्यधायि। एवंविधं वैदिकवाङ्मयावलम्बि अन्थ- 
रत्नं मनीषिणां करकमलयोः समुपाहरन्‌ काशीपतिं श्रीविश्वेश्वरं प्रार्थये यदिदं 
्रन्थरत्नं नानाशास्त्रविश्लेषणपरायणेभ्यो विद्वद्भ्यः श्रेयसे स्यादिति। 


अतोऽत्र नानाशास्त्रविचक्षणेभ्यः सर्वविद्यापारङ्गमेभ्यो महामहोपाध्याय 
श्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिमहोदयेभ्यः सादरं प्रणामाञ्जलिमुपायनीकरोमि। तदन्वस्य 
्रन्थस्य सम्पादकेभ्यः शिक्षाशास्तरम्मज्ञेभ्यो नानाशास्त्ररसिकेभ्यश्च आचार्य- 
श्रीवाचस्पतिद्विवेदिमहोदयेभ्यः सबहुमानं साधुवादमुपहरामि। ग्रन्थस्यास्य शीघ्रतया 
सौष्ठवपूर्णप्रकाशनार्थ प्रकाशनविभागीयनिदेशकान्‌ डॉ. हरिश्चन्द्रमणित्रिपाठिनः, 
अथ च इक्ष्यशोधकं डॉ. हरिवंशकुमारपाण्डेयं सस्नेहं धन्यवादैराशीर्वादैश्च 
संवद्धयामि। एवमेवास्य ग्रन्थस्य मुद्रणे दत्तावधानाय 'श्रीजी-कम्प्यूटर-प्रिन्टर्स'- 
सञ्चालकाय श्रीअनूपकुमारनागरमहोदयाय ससाधुवादमाशीर्वादं वितनोमि। 


\ 
१ [न्न 47 
वाराणस्याम्‌ ~ मण्डनमिश्रः 


चैत्रपूणिमायाम्‌, कुलपतिः 
वि.सं. २०५६. सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालयस्य 
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प्राक्कथन 


बृहदारण्यकवात्तिकसार के प्रस्तुत चतुर्थ खण्ड में ब्रह्मवेत्ता महर्षि 
याञ्चवल्क्य एवं अन्य महर्षियों के बीच प्रारम्भ ब्रह्मविषयक परिचर्चा अर्थात्‌ 
जल्प-कथा के माध्यम से श्रुतिप्रतिपादित ब्रह्मविद्या के गूढ़ रहस्यों का प्रतिपादन 
किया गया है। महर्षि उषस्त के प्रश्न के अनन्तर कुषीतक के पुत्र कौषीतकेय, 
जो कहोल नाम से प्रसिद्ध थे, याज्ञवल्क्य से प्रश्‍न करते हैं। हे याज्ञवल्क्य! 
सर्वान्तर आत्मा कौन है? महर्षि याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--अशना अर्थात्‌ 
भोजनेच्छा एवं पिपासा (पीने की इच्छा) का जो अतिक्रमण करता है तथा शोक, 
मोह, जरा एवं मृत्यु से रहित है। मूढ़ बुद्धियों को ब्रह्म अशना या पिपासा 
से युक्त प्रतीत होता है--हम भूखे हैं हम प्यासे हैं ऐसा व्यवहार होता है। किन्तु 
आत्मा का भूख या प्यास से कोई सम्बन्ध नहीं है। “न लिप्यते लोकदुःखेन 
वाझ: आत्मा का स्वभाव ही उससे असंसृष्ट है। भूख और प्यास ये प्राण 
के धर्म हैं। शोक और मोह दोनों भिन्न कारण से होते हैं। तथा ये दोनों मन 
के धर्म हैं। इष्ट-वियोग-जन्य दुःखावस्था विशेष शोक है। जरा एवं मृत्यु ये 
शरीर के धर्म हैं। आत्मा इन सब से असम्बद्ध है। अतः इनमें कोई आत्मा 
का धर्म नहीं है। 
जरा देहस्य शैथिल्यं मृत्यु: प्राणवियुक्तता। 
ते सर्वेऽप्यात्मनि भ्रान्त्या कल्पिता व्योमनैल्यवत्‌।। 
(बृहदा. ३।५।२३) 
उस आत्मा को अपना तत्त्व मानकर अर्थात्‌ मैं परमन्रह्म हूँ, सदा संसार 
से युक्त तथा नित्यतृप्त हूँ, ऐसा समझकर एषणात्रय अर्थात्‌ पुत्र की अभिलाषा, 
धन की अभिलाषा और कीर्ति की अभिलाषा से विमुख होकर ब्राह्मण संन्यास . 
ग्रहण करते हैं। एषणात्रय की प्रतिकूल स्थिति व्युत्थान अर्थात्‌ संन्यास है। वित्त 
दो प्रकार का है-मानुष और दैव। गौ आदि मानुष वित्त हैं एवं दैव वित्त विद्या 
है। यहाँ विद्या से देवताविषयक हिरण्यगर्भ आदि विद्या विवक्षित है, ब्रह्मविद्या 
नहीं। देवताविषयक विद्या देवलोक की प्राप्ति का साधन है। देवलोक-प्राप्ति के 
सभी साधनों का त्याग होने पर ही ज्ञानसाधन वैराग्य प्राप्त होता है। वैराग्य 
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के बिना मोक्ष मार्ग में अधिकार ही नहीं है। अतः अनात्म लोक को प्राप्ति 
के साधन इन तीनों एषणाओं से विरत होकर संन्यास का ग्रहण प्रकृत में 
विवक्षित है। संसारधर्मशून्य आत्मा से अतिरिक्त क्रिया-फल तथा उसके साधन 
ये सब अविद्या के विषय हैं। 
ब्रह्मज्ञानी का लक्षण है-- 
निराशिषमनारम्भं निर्नमस्कारमस्तुतिम्‌। 
अक्षीणं क्षीणकर्माणं तं देवा ब्राह्मणं विदु: 1 । 
(बृहदा. ४।४।२६) 
किसी प्रकार की अभिलाषा से रहित, शुभाशुभ कर्मानुष्ठान से शून्य, 
नमस्काररहित, स्तुतिरहित, कभी क्षीण न होने वाला तथा सम्पूर्ण कर्म- 
फलाभिलाषा से रहित जो पुरुष है उसे देवता ब्रह्मज्ञानी मानते हैं। उक्त विषय 
को स्मृतिकारों ने और स्पष्ट किया हे-- 
मुक्तेश्च बिभ्यतो देवा मोहेनापि दधुर्नरान्‌। 
प्रावर्तन्त ततो भीताः कर्मस्वज्ञाततत््वकाः । । 
सर्वकर्माण्यतस्त्यक्त्वा प्रत्यकूप्रवणबुद्धयः । 
मोहं भित्वाऽऽत्मसम्बोधाद्‌ ययुः कैवल्यमुत्तमम्‌।। 
मुक्ति का सम्पादन मनुष्य न कर लें, इस भय से देवताओं ने उन्हें मोहित 
किया। मनुष्य आत्मतत्त्व को न जानकर कर्मों में प्रवृत्त हुए (परन्तु उसमें विशेष 
तत्त्व को देखकर) आत्मतत्त्व को जानने की इच्छा से मनुष्यों ने आत्मप्रवण 
बुद्धि होकर मोह का भेदन. कर आत्मज्ञान के द्वारा कैवल्य प्राप्त किया। 
तत्त्वज्ञानियो के विषय में. स्मृतिकारों का वचन है-- 
यं न सन्तं न चासन्तं नाश्रुतं न बहुश्रुतम्‌ । 
न सुवृत्त न दुर्वृत्तं वेद कश्चित्‌ स ब्राह्मण: । । 
गूढधर्माश्रितो विद्वानज्ञातचरितं चरेत्‌। 
अन्यवज्जडवच्चापि मूकवच्च चरेन्‌ महीम्‌।। 
ज्ञानी भी ब्रह्मवत्‌ होता है। "ब्रह्म वेद ब्रहैव भवति” 
मं इस आत्मा 
म ब्रह्मभाव का प्रतिपादन किया गया है। i 
| महर्षि कहोल के अनन्तर वचक्नु की 
अ पुत्री अर्थात्‌ वाचक्नवी गार्गी ने पुनः 
' न किया। जल किसमें ओतप्रोत है? महर्षि याज्ञवल्क्य ने कहा--वायु में, 
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वायु अन्तरिक्ष में, अन्तरिक्ष गन्धर्वलोक में, गन्धर्वलोक आदित्य में, 
आदित्यलोक चन्द्रलोक में, चन्द्रलोक नक्षत्रलोक में, नक्षत्रलोक देवलोक में, 
देवलोक इन्द्रलोक में, इन्द्रलोक प्रजापतिलोक में और प्रजापतिलोक ब्रह्मलोक 
में ओतप्रोत है। गार्गी ने पुन: प्रश्‍न किया- ब्रह्मलोक किसमें ओतप्रोत है? गार्गी 
के इस प्रकार पूछने पर याज्ञवल्क्य ने कहा--ऐसा प्रश्‍न न पूछो। जो केवल 
आगममात्र से वेद्य है, उसे अनुमान से नहीं कहा जा सकता। यदि इस प्रकार 
प्रश्न करोगी तो तुम्हारा सर धड़ से अलग हो जायगा। विषय का अतिक्रमण 
कर प्रश्‍न न पूछो। 


गार्गी के विरत होने पर महर्षि अरुणि के पुत्र आरुणि ने, जिन्हे उद्दालक 
भी कहते हैं, सूत्र एवं अन्तर्यामी के विषय में प्रश्‍न किया, जिसका ज्ञान उन्हें किसी 
गन्धर्व से मिला था। याज्ञवल्क्य ने कहा--मैं जानता हूँ। इस पर महर्षि गौतम 
ने कहा--प्राकृत मनुष्य उस अन्तर्यामी को कैसे जानेगा, जिसे हम लोगों ने भाग्यवश 
गन्धर्व से जाना है। हम जानते हैं, हम जानते है", ऐसा कहने से काम नहीं चलेगा, 
उसको दिखाइये, कार्य द्वारा स्पष्ट कीजिए और जैसा जानते हैं वैसा कहिए। महर्षि 
याज्ञवल्क्य ने इन प्रश्नों के समुचित उत्तर से उन्हें सन्तुष्ट कर दिया। 


महर्षि याज्ञवल्क्य से अनुमति लेकर गार्गी दो अत्यन्त दुरूह प्रश्‍न करती है-- 
जैसे पृथिवी जल में ओतप्रोत है वैसे ही सूत्र किसमें ओतप्रोत है? याज्ञवल्क्य ने 
सिद्ध किया कि वह आकाश में ओतप्रोत है। समुचित उत्तर पाकर गार्गी ने दूसरा 
प्रश्न किया- यह आकाश किसमें ओतप्रोत हे? महर्षि याज्ञवल्क्य ने उत्तर 
दिया--वही अन्तर्यामी स्वरूप अक्षर है। अक्षर का अर्थ है- “न क्षीयते न क्षरति 
वा तद्‌ अक्षरम्‌' अर्थात्‌ जो न क्षीण हो, न परिणामी हो, सदा एकरस ही रहे, 
वही अक्षर है। अक्षर के अस्तित्व में प्रमाण की अपेक्षा नहीं होती। अक्षर स्वप्रकाश 
है। इसलिए उसकी महिमा से उसकी सत्ता का भी बोध हो जाता है। 


उत्तर से सन्तुष्ट होकर गार्गी ने कहा--उक्त अत्यन्त जटिल प्रश्नों का उत्तर 
पाने के बाद मेरा यह दृढ मत है कि ब्रह्मज्ञान में महर्षि याज्ञवल्क्य के समान 
दूसरा कोई नहीं है। 


तदनन्तर महर्षि शकल के पुत्र शाकल्य ने, जिन्हें विदग्ध भी कहते है 
अश्न किया--कितने देवता हैं- ३३०६ से प्रारम्भ कर ३३, पुनः क्रमशः 
६,३,२, १ अन्त में एक कहा। 


आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, कुल इकतीस हुए, बत्तीसवें 
इन्द्र और तेंतीसवें प्रजापति हैं। 
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अग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, द्यो, चन्द्रमा और नक्षत्र ये आठ: 


वसु हैं। 
विनश्वर शरीर से निकलते समय रुलाने के कारण रुद्र कहे जाते हैं- 
“रोदयतीति रुद्रः” वर्ष के बारह महीने बारह आदित्य हैं। “आदाय यान्ति” अर्थात्‌ 
पुनः पुनः गमनागमन से प्राणियों की आयु एवं कर्मफलों को लेकर जाते हैं। 
इसलिए आदित्य कहे जाते हैं। 
अग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य और द्यौ ये छ: देवता हैं। 


तीन लोक हैं। अन्न और प्राण दो देवता हैं। वायु अध्यर्द्ध है। एक यही 
प्राण है, यही ब्रह्म है। 
शाकल्य कुछ और प्रश्न करते हैं। जिसका ठीक उत्तर महर्षि याज्ञवल्क्य 
ने दिया। याज्ञवल्क्य ने प्रतिप्रश्न के द्वारा यह सिद्ध किया कि शाकल्य ब्रह्मवेत्ता 
नहीं हैं। यह सभा ब्रहाज्ञानियो की है। कर्मज्ञानी शाकल्य औपनिषद आत्मा को 
नहीं जानते थे। वे कर्मकाण्ड के पूर्ण विद्वान्‌ थे पर उपनिषद्‌ के ज्ञाता न थे। 
अत्रह्यिष्ठत्व, ब्रह्मवेत्ता के प्रति द्रेष और ब्रह्म वेत्ता के धन को स्वयं लेने की 
इच्छा के कारण याज्ञवल्क्य ने उन्हें शाप देकर भस्म कर दिया। 
उनके शिष्य उनकी हड्डियाँ संस्कार के लिए घर ले जा रहे थे। मार्ग में 
डाकुओं ने राजप्राप्त धन समझकर उन्हें छीन लिया। अत: उनका अन्तिम संस्कार 
भी नहीं हुआ। अत: उपवाद (विवाद) इहलोक परलोक दोनों नष्ट कर देता है। 
इसी से धर्मशास्त्र में लिखा है-- । 
गुरु हुकृत्य त्वंकृत्य विप्रं निर्जित्य वादतः। 
श्मशाने जायते वृक्षः कङ्कगृध्रोपसेवितः ।। 
क शास्त्रचर्चा जल्प-कथा का उदाहरण है, जिसका लक्षण है— 
यथोक्तोपपन्नरछलज़ातिनिग्रहस्थानोपालम्भो जल्पः ”, अर्थात्‌ वाद लक्षण में उक्त 
प्रमाण और तर्को से साधन और उपालम्भ से युक्त तथा छल जाति और निग्रह 


य से जिसमें साधन बाधन हो, वैसी कथा जल्प है। पूर्वोक्त उदाहरण उसी 
का है। 


; चतुर्थ अध्याय से वाद का उदाहरण प्रस्तुत किया गया है। इसका लक्षण 
"7 अमाणतर्कसाधनोपालम्भ: सिद्धान्ताविरुद्ध: पञ्चावयवोपपन्नः पक्षप्रतिपक्ष- 


परिग्रहो वाद:” अर्थात्‌ जिसमें प्रमाण और तर्को से साधन और प्रतिषेध हो, 
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जो सिद्धान्त से अविरुद्ध हो तथा प्रतिज्ञा आदि पञ्चावयवों से उत्पन्न हो, ऐसा 
पक्ष-प्रतिपक्ष-प्रतिपादक वचनसन्दर्भ वाद है। 


पहले शाकल्य आदि के ऊपर विजय पाने के लिए याज्ञवल्क्य की कथा 
थी, अब केवल तत्त्व के लिए कथा होगी। 


राजा जनक की विविदिषा समझकर महर्षि याज्ञवल्क्य ब्रह्मात्मविषयक सूक्ष्म 
विषयों के निर्णय के लिए उनकी सभा में स्वयं उपस्थित हुए। शतपथ ब्राह्मण 
के अनुसार राजा जनक ने अग्निहोत्र के कुछ रहस्यों का ज्ञान महर्षि याज्ञवल्क्य 
को दिया था। इसके लिए याज्ञवल्क्य ने वचन दिया था कि वे प्रश्नों के उत्तर 
से इन्हें सन्तुष्ट करेंगे। तदनुसार वे स्वयं राजा जनक की सभा में उपस्थित हुए। 
महर्षि याज्ञवल्क्य ने राजा जनक को सम्राट्‌ कहकर सम्बोधित किया। इससे ज्ञात 
होता है कि उन्होंने राजसूय यज्ञ किया होगा। सम्राट्‌ का लक्षण है-- 
येनेष्टं राजसूयेन मण्डलस्येश्वरश्च य: । 
शास्ति यश्वाज्ञया राज्ञः स सम्राडिति कथ्यते।। 
राजा जनक ने जिन गुरुवों से शिक्षा ली, वे है--शिलिनि के पुत्र जित्वा, 
शौल्वायन गर्दभी विपीत, सत्यकाम जाबाल, शाकल्य उद्दालक, वर्कू आदि। इन 
लोगों ने सम्राट्‌ जनक को वाक्‌, प्राण, चक्षु श्रोत्र, मन, हृदय आदि का उपदेश 
दिया था कि ये ब्रह्म हैं; किन्तु वे इनके एक पाद का ही ज्ञान दे सके थे। 
उनसे प्राप्त. ज्ञान अधूरा था। महर्षि याज्ञवल्क्य ने प्रत्येक के आयतन, प्रतिष्ठा 
एवं प्रज्ञा का उपदेश देकर उनके अधूरे ज्ञान को पूर्ण किया। 
याज्ञवल्क्य ने कहा--“सभी साधनसम्पन्न होने पर भी ब्रह्मज्ञान के बिना 
आप अकृतार्थ है।” इस प्रकार महर्षि याज्ञवल्क्य ने सूक्ष्म ब्रह्मोपदेश देकर राजा 
जनक को ब्रह्मवेत्ता बना दिया। संन्यास आदि साधनों से युक्त सेतिकर्त्तव्यताक 
ब्रह्मविद्या का उन्होंने पूर्ण उपदेश दिया। तदनन्तर विद्या-निष्क्रय हेतु केवल राज्य 
या केवल शरीर नहीं हो सकता। इसलिए उन्होंने दोनों अर्पण कर दिया। 
ससाधनाया विद्यायाः सम्पूर्णत्वादयं नृप: । 
स्वदेहसहितं राज्यं गुरवेऽस्मै न्यवेदयत्‌।। (बृहदा. ४।४।४८५ ) 
शैक्षिक तत्त्व 
प्राचीन भारतीय शिक्षादर्शन एवं उसके विविध आयाम बहुलता से वर्णित 
हैं। यही मेरुदण्ड है, जिस पर भारतीय संस्कृति की अविच्छिन्न धारा आज तक 
प्रवाहित है। 
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राजा जनक ने कहा- विद्या निष्क्रय के लिए हाथी के समान एक हजार 
बैल आपको देते हैं। महर्षि याज्ञवल्क्य ने कहा कि शिष्य को अनुशासन से 
कृतार्थं कर ही धन लेना चाहिए। आपको विद्या द्वारा ह कर ही धन लूंगा, 
उससे पूर्व नहीं। वाग्देवता ही ब्रह्म है-“वाग्‌ वै ब्रह्म” । त जैसे माता जिस पुत्र 
का अनुशासन करने वाली हो उस पुत्र को मातृमान्‌ कहते हैं। जिसका अनुशासन 
करने वाला पिता है वह पितृमान्‌ है। उपनयन के बाद समावर्तनपर्यन्त जिसका 
अनुशासन आचार्य करता हो वह आचार्यवान्‌ कहलाता हे। जो आचार्य त्रिविध 
शुद्धि से संयुक्त हो वह अप्रामाणिक नहीं हो सकता। जिसके ज्ञात होने पर 
सब ज्ञात हो जाता हे, सब कर्तव्य कृत हो जाता हे, प्राप्तव्य प्राप्त हो जाता 
है और त्याज्य सन्त्यक्त हो जाता है, वही मुख्य अनुशासन है। 
यस्मिन्‌ ज्ञातेडखिलं ज्ञातं कृतं कृत्यं च कामितम्‌। 
राप्तं त्याज्यं च संत्यक्तं मुख्यं . तदनुशासनम्‌।। 
शिष्य को विद्याध्ययन के लिए गुरु के पास जाना चाहिए, अत: राजा 
सिंहासन से उठकर महर्षि याज्ञवल्क्य के समीप गये। | 
आचिनोति च शास्त्राणि आचारे स्थापयत्यपि। 
स्वयमाचरते यस्मात्‌ तस्माद्‌ आचार्य उच्यते।। 
श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठमाचार्यमुपेयात्‌। “शरोत्रियश्छन्दोऽधीते” इस पाणिनि सूत्र के 
अनुसार अधीत या अधीयान वेद अर्थात्‌ जिसने वेदाध्ययन किया है या जो 
कर रहा है वह श्रोत्रिय कहलाता है। “ब्रह्मणि निष्ठा यस्य तं ब्रह्मनिष्ठम्‌? । 
तत्त्वनिर्णय के लिए विद्वद्गोष्ठियाँ आवश्यक हैं। अनेक विद्वान्‌ मिलकर 
भी कठिन विषय को नहीं समझ सकते, फिर किसी एक विद्वान्‌ की क्या क्षमता 
है? पय एव सूक्ष्म धर्म के निर्णय के लिए विद्वत्समुदाय को बोलना चाहिए। 
उसमें कम से कम दस विद्वान्‌ हों। धर्मशास्त्र के अनुसार-- 
धर्मेणाधिगतो यैस्तु वेदः सपरिबृहणः। 
ते शिष्या ब्राह्मणा ज्ञेयाः श्रुतिप्रत्यक्षहेतव: । । 
दशावरा वा परिषद्‌ यं धर्म परिचक्षते। 
न्यवरा वाऽपि वृत्तस्थास्तं धर्म न विचालयेत्‌।। 
त्रैविद्यो हैतुकस्तकीं नैरुक्तो धर्मपाठक:। 
त्रयश्चाश्रमिणः पूर्वे परिषदेषा दशावरा।। 
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विद्वानों की परिषद्‌ वह है, जिसमें-- 


ऋग्वेदविद्‌ यजुर्विच्च सामवेदविदेव च। 
त्र्यवरा परिषज्ज्ञेया धर्मसंशयनिर्णये।। 


विद्या शब्दमात्र ज्ञान नहीं है, तद्विषयक साक्षात्कार विद्या है। उत्पन्न 
साक्षात्कार अज्ञान का प्रदीपवत्‌ निवर्तक है। जैसे प्रदीप अन्धकार की निवृत्ति 
के लिए स्वोत्पत्ति से अतिरिक्त किसी की अपेक्षा नहीं करता, बैसे ही विद्या 
को भी समझना चाहिए। 


विवेकोत्पत्ति के लिए सदा शास्त्र का चिन्तन करना चाहिए। 


न शब्दशास्त्राभिरतस्य मोक्षो न चापि लोकग्रहणे रतस्य। 
न भोजनाच्छादनगर्वितस्य न चापि रम्यावसथप्रियस्य।। 
आरण्यनित्यस्य जितेन्द्रियस्य सर्वेन्द्रियप्रीतिविवर्जितस्य। 
अध्यात्मचिन्तागतमानसस्य ध्रुवा ह्यनावृत्तिरपेक्षकस्य।। 


व्याकरण आदि शास्त्रों में निपुण, लोकसङ्ग्रह में निरत या भोजन- 
आच्छादन आदि विविध सामग्रियों से गर्वित तथा सुन्दर गृह में निवास' की प्रीति 
रखनेवाले पुरुष को मोक्ष नहीं मिलता, किन्तु निर्जन वन में रहने वाले 
जितेन्द्रिय-सम्पूर्ण इन्द्रियों में प्रीति से रहित, अध्यात्म-चिन्तन में सदा तत्पर एवं 
मोक्षेच्छु पुरुष को निश्चित रूप से मोक्ष प्राप्त होता है। ज्ञान का साधन श्रद्धा 
है--श्रद्धावान्‌ लभते ज्ञानम्‌'। 

शास्त्रवाक्य तथा गुरुवाक्य में विश्वासातिशय को श्रद्धा कहते . हैं। अत: 
श्रद्धालु जन ही ज्ञानी हो सकते हें 

गुरु के प्रति द्वेष अथवा अनादर इहलोक, परलोक दोनों नष्ट कर देता 
है। भाष्यकार ने इसीलिए लिखा है-- “तस्मान्नोपवादी स्यात्‌’'। उपवादी होने 
के कारण ही मुनि याज्ञवल्क्य के शाप से शाकल्य भस्म हो गये। उनका संस्कार 
तक नहीं हो सका। 


शाकल्यो ब्रह्मविद्‌ द्वेष्टा भ्रष्टो लोकद्दयाद्यतः । 
ततो ब्रह्मविदां भक्तिः कार्या द्वेषो न कुत्रचित्‌।। 
| (बृहदा. ३।९।५४) 
उपदेश के पहले छात्र का पूर्वज्ञान जानना आवश्यक है। याज्ञवल्क्य ने 
राजा जनक को उपदेश देने के पूर्व उनसे पूछा कि अब तक किन आचार्यो 
से क्या ज्ञान प्राप्त किया है? 
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माता, पिता एवं गुरु तीनों. ही शिक्षा प्रदान करते हैं। शिक्षा देने के क्रम 
में माता प्रथम है। केवल माता से शिक्षा पाने वाला मातृमान्‌ कहा गया है। 

वेदज्ञ महर्षियों की सभा में वेदविदुषी गार्गी का महत्त्वपूर्ण योगदान है। 
उसने भी अपने प्रश्नों से सबको हतप्रभ कर दिया था। 

“विद्या, गुरूणां गुरुः” कभी राजा जनक ने अग्निहोत्र का ज्ञान याज्ञवल्क्य 
को दिया, पुनः याज्ञवल्क्य ने ब्रह्म का ज्ञान राजा को दिया। 

शिक्षा का परम लक्ष्य आत्मज्ञान ही था। राजा को पखह्य का ज्ञान नहीं 
'था। उपासनाओं के दो फल हैं--एक देवप्राप्ति एवं दूसरा ज्ञान द्वारा मोक्ष। 
आद्य फल का ज्ञान राजा को था, पर द्वितीय फल का ज्ञान नहीं था। महर्षि 
याज्ञवल्क्य ने उन्हें ज्ञानी बना दिया। [ 


वनस्पतिशास्त्र 


बृहदारण्यकवार्तिकसार के भाष्य में विभिन्न अन्य शास्त्रों का भी यथास्थान 
निर्देश किया गया है। जल के बिना जो न जी सकें वे प्राणी हैं। वृक्ष आदि 
भी जल के बिना नहीं रह सकते, अत: वे भी प्राणी हैं। 


वृक्ष की तुलना मानव शरीर से की गई है। त्वक्‌ से ही पुरुष का रुधिर 
बहता है, वनस्पति के त्वक्‌ से निर्याण रस बहता है। पुरुष के समान वृक्ष 
में भी मांस, हड्डी, मज्जा हैं। 


वनस्पति शब्द वृक्ष का पर्यायवाची नहीं है। पुष्प के बिना फलने वाले 
उदुम्बर आदि .वनस्पति माने जाते हैं। अमरकोष में स्पष्ट है--“तैरपुष्पाद्‌ 
वनस्पतिः” 


वृक्ष दो प्रकार के होते हैं--एक बीजरुह जो बीज से उत्पन्न होते हैं। दूसरे 


` काण्डरुह जो छिन्न होने पर अवशिष्ट अंशों से पुनः उत्पन्न होते हैं। जैसे-- 
बद्री आदि। 


आयुर्विज्ञान 


आयुर्विज्ञान सम्बन्धी उद्धारण भी कम महत्त्व के नहीं हैं। शरीर में हिता 
नाम की नाड़ियाँ हँ। वे हृदय के मध्य में मांसपिंड में व्यवस्थित हैं। बृहद्‌ स्थित 


वे ता सर्वत्र कदम्ब-केसर की तरह हैं। अतिसूक्ष्म इन नाड़ियों में अन्न 
जाता है। 
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एकोनत्रिंशल्लक्षाणि तथा नवशतानि च | 
षट्पञ्चाशद्विजानीयात्‌ सिराधमनिसंज्ञिताः ।। 
इस श्लोक के अनुसार उत्रीस लाख नौ सौ छप्पन नाड़ियाँ शरीर में हैं। 


आयुर्वेदज्ञ कहते हैं कि पित्त ही तेज है और उसी के अंश चक्षु 
आदि हैं। 


'अमाशयाश्रयं पित्तं रञ्जकं रसरञ्जनात्‌'।। 


अग्नि के चार प्रकार हैं- भौम, आप्य, उदर्य (जठराग्नि) और आकरज। | 
भौम काष्ठादि में आश्रित है। विद्युत्‌, जल दोनों में उदर्य्य (जठराग्नि) और 
आकरज (सुवर्ण आदि) पार्थिवाश्रित हैं। 


इस प्रकार भाष्यकार ने अपनी बहुमुखी प्रतिभा के बल पर विभिन्न शास्त्रों 
के उदाहरण देकर कथ्य को परिपुष्ट किया है। ऐसी बहुशास्त्रज्ञता अन्यत्र दुर्लभ 
हँ। वेद, उपनिषद्‌, धर्मशास्त्र एवं स्मृतियो के प्रासङ्गिक सन्दर्भो के द्वारा किसी 
विषय का समग्र ज्ञान एकत्र उपस्थापित कर अत्यन्त कठिन कार्य को सरल 
बना दिया है। विभिन्न धर्मशास्त्रों के अनुसार संन्यास के अधिकारी कौन है? 
दण्ड धारण का अधिकार किसको है? समस्त विवरण एकत्र उपस्थित है। 


स्वप्नविज्ञान का बड़ा विशिष्ट वर्णन है। “जागर आदि तीन अवस्थायें जीव 
के भिन्न-भिन्न नाड़ियों में जाने से होती हैं। जागर अवस्था में जिस नाड़ी में 
आत्मा रहता है, उस नाड़ी से जब स्वप्न-नाड़ी में जाता है, तब स्वप्न होता 
है। स्वाभाविक क्रम से स्वप्न-नाड़ी से फिर प्रबोध:नाड़ी में आता है, तब 
जागरावस्था होती है। स्वप्न-नाड़ीगत जीव अत एव गाढ़ सुप्त को यदि शीघ्र 
जगाया जायगा, तो घबराहट से अनजान में इन्द्रियो का प्रवेश हो जायगा। इन्द्रियाँ 
भी उक्त अवस्था में जीव के साथ जाती हैं”। (पृ. २१२०)। 


कहीं विषयानुकूल भाषा की छटा देखते ही बनती है-_“विप्रतिपत्तिजनित 
शङ्का के निराकरण के द्वारा आत्मसद्भाव का भी प्रतिपादन करना है। व्यतिरिक्तत्व, 
शुद्धत्व, स्वयं-ज्योतिष्टव, अलुप्तशक्तिस्वरूपत्व, निरतिशयानन्द-स्वभावत्व अद्वैतत्व 
अधिगन्तव्य है”। (पृ. २००१) वार्तालाप की सहजता सर्वत्र स्फुट है। 

बृहदारण्यकभाष्य की पंक्ति में यदि कहीं अशुद्धि है, तो उसे भी भाष्यकार 
ने संशोधन कर सही अर्थ बता दिया है। वार्त्तिकसार में “स्वानुभूतप्रसिद्धिस्तु?” 
यह पाठ है; किन्तु “स्वानुभूतिप्रसिद्धिस्तु” यह पाठ भाष्यकार को उचित प्रतीत 
होता है। 
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वेदान्तशास्त्र का यह अनुपम ग्रन्थ मेरै पूज्य पितामह महामहोपाध्याय 
पं. श्री हरिहर कृपालु द्विवेदी के भाष्य से अत्यन्त बोधगम्य बन गया हैं। 
उनकी नवनवोन्मेषशालिनी प्रतिभा की छटा व्याख्या में सर्वत्र देखी जा सकती 
है। उनके परिश्रम को विद्वज्जन ही जान सकेंगे। “विद्वान्‌ एव जानाति विद्वज्जन- 
परिश्रमम्‌ ”। अपनी अक्षय कीति से वे आज भी जीवित हैं। उनके चरणों में 
मैं अपनी समस्त श्रद्धा अर्पित करता हूँ। 

पूज्य पिताश्री आचार्य पं. ब्रह्मद द्विवेदी जी के चरणों में नतमस्तक हूँ 
जिनके आशीर्वाद के फलस्वरूप मैं भी उस गौरवशाली परम्परा से अपने को 
जोड़ सका हूँ। 

"तस्य भासा सर्वमिदं विभाति'। 


माननीय कुलपति डॉ. मण्डन मिश्र जी तो इस ग्रन्थ के प्रकाशन के मूल 
हैं। उनकी प्रेरणा एवं संस्कृतवाइमय को समृद्ध बनाने की अभिलाषा के 
फलस्वरूप इस बृहद्‌ ग्रन्थ का प्रकाशन सम्भव हो सका। मैं हृदय से उनके 
प्रति कृतज्ञता ज्ञापित करता हूँ। 


प्रकाशन निदेशक डॉ. हरिश्चन्द्र मणि त्रिपाठी ने अत्यन्त अल्प समय 
में सुरुचिपूर्ण साजसज्जा से इसे प्रकाशित किया हैं। उनका सत्परामर्श मुझे 
गन्तव्य की ओर अग्रसर करता है। मुझे लेखन परम्परा से जोड़ने का श्रेय 
उन्हीं को प्राप्त है। मैं उनके प्रति हृदय से आभारी हूँ। अन्य प्रकाशन सहयोगी 
श्री हरिवंश पाण्डेय, श्री ददन उपाध्याय आदि ने श्रमपूर्वक प्रूफ संशोधन का 
कार्य किया. है। मैं उन्हें साधुवाद देता हूँ। श्रीजी मुद्रणालय के सञ्चालक 
डं अनूप कुमार नागर को सुन्दर मुद्रण एवं आकर्षक कलेवर के लिए धन्यवाद 
ता हुँ। 


वाराणसी वाचस्पति द्विवेदी 
रामनवमी, | पूर्व आचार्य एवं अध्यक्ष, शिक्षाशास्त्र विभाग 
वि.सं. २०५६ सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय 
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विषयानुक्रमणिका 
विषय पृष्ठ पंक्ति 


तृतीय अध्याय का पञ्चम ब्राह्मण (१७३७- १८०९) 
चतुर्थ ब्राह्मण के साथ पञ्चम ब्राह्मण की स्वाभीष्ट सङ्गति 


बतलाने के लिए भर्तूप्रपञ्च के मत का प्रदर्शन १७३७-४ 
भर्तूप्रपञ्च के मत का खण्डन १७३९-१ 
आत्मभेद का खण्डन १७४०-३ 
क्षुधा, पिपासा आदि धर्मों का आत्मा में निषेध कथन १७५७-१ 
क्षुधा, पिपासा आदि प्राणादि के धर्म हैं, यह प्रतिपादन १७६०-१ 
संन्यास के अधिकारियों के विषय में भगवान्‌ 

भाष्यकार का मतप्रदर्शन १७६९-१ 
पुत्रैषणा आदि तीन एषणाओं का निर्वचन १७७५-१ 
.फलात्मक और विविदिषात्मक संन्यास का निर्वचन १७८०-१ 
आश्रमात्मक तृतीय संन्यास का निर्वचन १७८७-१ 
उक्त त्रिविध संन्यास का उपसंहार | क १७८८-१ 
श्रवण आदि का निर्वचन | १७९३-१ 
श्रुतिस्थ ब्राह्मणशब्द का निर्वचन १७९७-२ 
परमहंस ब्रह्मज्ञानी के लक्षण का कथन १८०४-१ 
सांसारिक भावभूत धर्म ब्रह्म के लक्षण नहीं हो सकते, 
इस विषय का कथन | १८०६-१ 


तृतीय अध्याय का षष्ठ ब्राह्माण [१८१०-१८१८] 


पूर्व ब्राह्मण के साथ छठें ब्राह्मण की सङ्गतिप्रदर्शनपूर्वक 
ब्रह्म की सर्वान्तरतः का निरूपण १८१०-२ 
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श्रोत और प्रोत शब्दों के अर्थो का निर्वचन 


तृतीय अध्याय का सप्तम ब्राह्मण [१८१९-१८४०] 


पूर्व ब्राह्मण के साथ सप्तम ब्राह्मण की सङ्गति का प्रदर्शन 
अन्तर्यामी के शरीर आदि का विचार उ 
सर्वज्ञ महेश्वर आत्मा जगत्‌ का कारण हे, यह कथन 

पृथ्वी आदि देवताओं के अन्तर्यामी को न जानने में कारण-कथन . 


तृतीय अध्याय का अष्टम ब्राह्मण [१८४१-१८९१] 


सप्तम ब्राह्मण के साथ अष्टम ब्राह्मण की सङ्गति का कथन . 


सूत्र और अन्तर्यामी किसमें ओतप्रोत हैं; इस विषय में 
प्रश्‍न और उसका उत्तर 


प्रसंगतः माया के स्वरूप का वर्णन 
शुद्ध ब्रह्म में अप्रसक्त स्थूलादि के प्रतिषेध में दृष्टान्त-कथनं 


अस्थूलादि वाक्यों को निषेधबोधकत्वरूप्र से भी 
ब्रह्ममोधकता का उपपादन 


ब्रह्म ही जगत्‌ की व्यवस्था का कारण है, यह निरूपण 
केवल अपूर्व फलप्रद नहीं है, यह कथन 


तृतीय अध्याय का नवम ब्राह्मण [१८९२-१९६४] 


अष्टम ब्राह्मण के साथ नवम ब्राह्मण की सङ्गति का कथन 


सूर्य आदि देवताओं की प्रातिस्विकरूप से अनन्तता और 
संक्षेपतः एकता का प्रतिपादन 


'स एष नेति नेति” इत्यादि श्रुति में मतभेद से पृथक्‌- 
वाक्यत्व और एकवाक्यत्व का प्रदर्शन 
अष्टधा, पञ्चधा उपासना का 'नेति नेति' वाक्य से अपवाद 
थाह्यत्व आदि धर्मों का ब्रह्म में अभाव-प्रदर्शन 
शाकल्य को शाप देने और गार्गी आदि को शाप न 
देने में श्री याज्ञवल्क्य जी का तात्पर्य-प्रदर्शन 
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अथ होवाच ब्राह्मणा' इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान १९३३-३ 
ब्रह्मज्ञानी श्री याज्ञवल्क्य जी में जिगीषा आदि के सद्भाव 


में हेतु-कथन १९४५-१ 
विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” इत्यादि श्रुतिस्थ विज्ञान शब्द का विवेचन १९४६-३ 
ब्रह्म परायण है, इस विषय का निर्वचन १९५०-१ 
जक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाणः? इत्यादि श्रुति की उपपत्ति १९५९-३ 
विज्ञानमानन्दं ब्रह्म इत्यादि वाक्य के संसर्गार्थ- 

कत्व का खण्डन १९६१-१ 
ब्रह्मानन्द में वेद्यत्व का खण्डन १९६२-३ 


चतुर्थ अध्याय का प्रथम ब्राह्मण [१९६५-१९७८] 


तृतीय अध्याय के साथ चतुर्थाध्याय की सङ्गति का प्रदर्शन १९६७-१ 


चतुर्थ अध्याय के छ: ब्राह्मणों के प्रतिपाद्य 
विषयों का संक्षेपत: निर्देश - १९६८-१ 


यत्ते कश्चिदब्रवीत्‌' इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान १९६८-७ 
चतुर्थ अध्याय का द्वितीय ब्राह्मण [१९७९-१९९७] 
प्रथम ब्राह्मण के साथ द्वितीय ब्राह्मण की सङ्गति का कथन १९७९-२ 


जनको ह वैदेह:” इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान १९७९-४ 
गतिविषयक प्रश्न में भर्तृप्रपञ्च के मत का 

अनुवादपूर्वक खण्डन | १९८३-५ 
प्राप्त ब्रह्म को प्राप्ति की उपपत्ति १९८५-३ 
जीव में इन्द्र शब्द का उपपादन १९८६-३ 
संस्ताव शब्द का निर्वचन १९८७-७ 
इन्ध, तैजस आदि के तत्त्व का उपदेश १९९१-१ 
भय को कारण अविद्या का विद्या से ध्वंस होता है, 

यह प्रतिपादन १९९३-३ 


याज्ञवल्क्य जी को जनक के आशीर्वाद-अदान में हेतु-प्रदर्शन १९९४-१ 
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चतुर्थ अध्याय का तृतीय ब्राह्मण [१९९८-२२५०] 


द्वितीय ब्राह्मण के साथ तृतीय ब्राह्मण की सङ्गति का प्रदर्शन 
आत्मा में देहादिभिन्नता, स्वप्रकाशता, असंगता आदि का स्वप्नर 


१९९८-२ 


१९९९-१ 


सुषुप्ति के प्रसंग से विशेषरूप से निरूपण की प्रतिज्ञा 


अविद्याध्वंस में विद्या की कर्मनिरपेक्षता का खण्डन २०११-३ 
देहेन्द्रियादि के सङ्घात में ज्योतिष्ठ का खण्डन २०१३-१ 
श्रुति में 'आस्ते' इत्यादि अनेक क्रियाओं के प्रदान में हेतु-कथन २०१६-३ 
“कि ज्योतिरेव’ इस श्रुति में उक्त एवकार का फल-कथन २०१८-१ 
आत्मा में ज्योतिष्ठ का उपपादन २०२५०९ 
अप्रमेयत्व में असत्त्वप्रयोजकत्व का खण्डन २०२५-३ 
देहात्मवादी लोकायतिक मत का सविस्तर खण्डन २०२६-३ 
स्वप्रकाश आत्मा में मानादिसाधकता का प्रतिपादन २०३३-१ 
आत्मा के स्वीकार में प्रतिपक्षी चार्वाक के मत का खण्डन २०३६-१ 
आत्मा के सद्भाव में प्रमाण-प्रदर्शन [ २०३८-१ 
भूतों से चेतन्योत्पत्ति का खण्डन २०४१-१ 
आत्मसिद्धि में प्रत्यभिज्ञारूप प्रमाण का प्रदर्शन _ २०४५-३ 
'कतम आत्मा' इत्यादि श्रुति से आत्मस्वरूप-प्रतिपादन २०४८-३ 
'कतम आत्मा” इत्यादि श्रुति में उक्त “विज्ञानमयः 

आदि विशेषणों का फल-कथन २०६५-१ 
समान: सन्‌” इसमें स्थित समान शाब्द का निर्वचन २०७५-३ 
बुद्धि से अभिन्न आत्मा में बुद्धिसाक्षिता का उपपादन २०७८-१ 
आत्मा में औपाधिक लोकसंचरण का प्रतिपादन २०८१-१ 
बौद्धवाद का खण्डन २०८२-३ 
साक्षी को अनवस्था का परिहार २०९०-१ 
जन्म और मरण शब्द का निर्वचन | न 
लोकायत आदि के मत के निरास में उक्त श्रुतिस्थ शब्दों का. 

तात्पर्य-कथन. २१०२-१ 
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आत्मा को स्वप्रभता का निरूपण 

स्वप्नदृष्ट वस्तु में सयुक्तिक मिथ्यात्व का प्रतिपादन 

आत्मा में व्यवहृत कर्तृत्व का अभिप्राय-कथन 

जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति के तीन-तीन भेदों का प्रतिपादन 


स्वप्न में जीव कुछ कर्म नहीं करता, इस विषय का 
सयुक्तिक प्रतिपादन 


“आत्मा में काम नहीं रहता, यह प्रतिपादन 
आत्मा असङ्ग है, इसमें महामत्स्य-दृष्टान्त का कथन 
चिदात्मा की भौतिकता का खण्डन 


श्येनग्रन्थ के अवतरण में भर्तृप्रपञ्चकार के मत का 
प्रदर्शनपूर्वक खण्डन 


आत्मा की आप्तकामता का दृष्टान्तपूर्वक प्रतिपादन 
अविद्या से आत्मा में दुःखादि की प्रतीति का प्रतिपादन 
वासना शब्द का निर्वचन 

सुषुप्ति अवस्था में बाह्यज्ञानाभाव का प्रतिपादन 


द्वैत की अप्रतीति होने पर आत्मा में महान्‌ आनन्द का 
प्रादुर्भाव होता है, यह कथन 


सुषुप्सु और समाधित्सु पुरुष की बाह्येच्छा के अभाव 
आदि का कथन 


बुद्धि के विलय से आत्मा में कल्पित शोंक आदि के 
अभाव का कथन 


सुषुप्ति में द्रष्टा के दृष्टि का लोप न होने में हेतु-कथन 
दृष्टान्तपूर्वक चिदात्मा में प्रकाशकत्व का प्रतिपादन 
आत्मा के अविनाशित्व में प्रमाणोपन्यास 

बुद्धि में चित््रतिबिम्बवश द्रष्टत्व की उपपत्ति 

पूर्व में उपक्रान्त भर्तृप्रपञ्च के मत का खण्डन 

मति और विज्ञप्ति शब्दों के अर्थ का भेद-कथन 
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(२०) 


ब्रह्म में अनेकात्मकत्व का शङ्कापूर्वक खण्डन 


“सलिल एको द्रष्टा' इस श्रुति में स्थित एक शब्द का निर्वचन 


“एष ब्रह्मलोकः सम्राड्‌? इस श्रुति में स्थित ब्रह्मलोक 
शब्द का निर्वचन 


सर्वानन्दापेक्षया ब्रह्मानन्द की उत्कृष्टता का विस्तार से वर्णन 


स्वप्न और सुषुप्ति के दृष्टान्त से आत्मा का परलोकगमन 
और मोक्ष का विस्तार से वर्णन 


सोपाधिक आत्मा की ही गति होती है, यह प्रतिपादन 


चतुर्थ अध्याय का चतुर्थ ब्राह्मण [२२५१-२४२७] 
तृतीय ब्राह्मण के साथ चतुर्थ ब्राह्मण की सङ्गति का प्रदर्शन 


संमोह शब्द का निर्वचन 

आत्मा में गतिकर्तृत्व का उपपादन 

इन्द्रियों में भौतिकत्व का उपपादन 

प्रद्योत शब्द का निर्वचन 

जन्मान्तर के आरम्भ में हेतु-कथन 

ब्रह्म शब्द का निर्वचन 

पृथिवीमय आपोमयो इत्यादि श्रुतिस्थ पदों का व्याख्यान 
सर्वमय शब्द का निर्वचन 

जन्म-हेतुओं का कथन 

काम शब्द का निर्वचन 

काम की अनर्थहेतुता के विषय में श्रुति का खेदप्रदर्शन 
आत्मकाम को प्राप्तकामता का कथन 

अविद्यानिवृत्ति होने पर ब्रह्मप्राप्ति का कथन 

शास्त्रारम्भ को उपयोगिता का विचार 

काम को मनोधर्मता का प्रतिपादन 

वासनोच्छेद के हेतु का कथन 
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(२१) 
कामों में संसारहेतुत्वाहेतुत्वविचारपूर्वक उनका आत्मा में 
निषेध-कथन 
भर्तूप्रपञ्च के मतानुसार कामों की आत्मनिष्ठता का खण्डन 
तत्त्वज्ञानोत्तर अभिमान नहीं रहता, इसमें सर्पदृष्टान्त का कथन 
साक्षी की अशरीरता में हेतुकथन 


आत्मतत्त्व को जान चुके राजा जनक के श्री याज्ञवल्क्य मुनि 
को सहस्र गाय देने में हेतु-कथन 


मुक्ति में अज्ञान से अतिरिक्त दूसरा अन्तराय नहीं है, यह कथन 


समता, सत्यता आदि को छोड़कर ब्राह्मण का 
दूसरा धन नहीं है, यह कथन . 


योग या शिल्पविद्या आदि में आसक्त पुरुष को गति का कथन 


अविद्वान्‌ पुरुष को गति का कथन 

पञ्चजन शब्द का निर्वचन 

प्राणादि के समुदाय में आत्मत्व का निरसन 
अन्तःकरण में ज्ञानसाधनत्व का प्रदर्शन 
ब्रह्म में स्वभेददर्शन का खण्डन 

आत्मा में द्रष्टव्यत्व की उपपत्ति 

शब्द में अखण्डब्रह्मबोधकत्व का निरूपण 


प्रज्ञाशब्दनिर्वचनपूर्वक शब्द से अपरोक्ष ज्ञान होता है, 
यह कथन 


परमात्मा के तत्त्वज्ञान होने के अनन्त श्रुत्यात्मक शब्दों की 
अनुपयोगिता का कथन 


ज्ञानामृत से परितृप्त आत्मज्ञानी के कर्तव्य का निरास 
कल्पित धमों के ज्ञानबाध्यत्व का विचार 

ईश्वर में निर्धर्मकत्व का कथन 

ईश्वर में पालनकर्तृत्व का विचार 

आत्मतत्त्वविवेक के हेतु का निरूपण 
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(२२) 


विद्वत्संन्यास में जीवन्मुक्तिहेतुता का कथन २४०९-१ 

तितिक्क आदि शब्दों का निर्वचन २४१७-२ 

श्रुतिस्थ ब्राह्मण शब्द का निर्वचन २४२३-१ 
चतुर्थ अध्याय का पञ्चम ब्राह्मण [२४२७-९४३९] 


मैत्रेयी और कात्यायनी का अपने पति याज्ञवल्क्य के 
साथ संवाद २४२७-६ 
चतुर्थ ब्राह्मण के साथ पञ्चम ब्राह्मण की संगति का प्रदर्शन २४३०-२ 


चतुर्थ अध्याय का षष्ठ ब्राह्मण [२४३१-२४३२] 


वंशवर्णन २४३१-४ 

पञ्चम ब्राह्मण के साथ षष्ठ ब्राह्मण की संगति का निर्देश २४३२-८ 

कारिकानुक्रम १-४६ 
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न वा झरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति 
आत्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो भवति 

न वा अरे जायायै कामाय जाया प्रिया भवति 
आत्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति ।। 


आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो 

निदिध्यासितव्यो मैत्रेय्यात्मनि खल्वरे 

दुष्टे श्रुते मते विज्ञाते इद २ सर्व विदितम्‌ ।। 
--बृहदारण्यकोपनिषद्‌--४.५.६ 
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पञ्चम ब्राह्मणम्‌ 
पञ्चमन्राहणे ब्रह्मयोधसंसिद्धिसाधनम्‌ । 
समुत्पक्षे तरवबोधे मुक्तलक्ष्म च वर्ण्यते ॥ १॥ 
कहोलोपस्तयो; प्रश्ने पौनरुक्त्यं निवतयन्‌। 
जीवात्मपरमात्मानौ भिन्नावित्याह कश्चन २ ॥ 


पञ्चम ब्राह्मण 

'पश्चम ० इत्यादि | तीन ब्राक्षणोंसे कर्म आदि प्रयोजकके साथ संसार कहा 
गया है, चतुर्थ ब्राह्मणसे कूटस्थ बोधस्वरूप प्रत्यगात्माका मुमुक्षुओं द्वारा निश्चय किया . 
गया । सकारण बन्धके नाशक संन्यास सहित तत्त्वज्ञानके उपदेशके लिए पञ्चम 
ब्राह्मणका आरम्म हे । | 

शङ्कVा--अज्ञानक्रा विनाशक ज्ञान है, अतः ज्ञानका ही निरूपण उचित है । 
संन्यास प्रकृतमें अनुपयुक्त है, अतः उसके निरूपणकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान-मोक्षोपयोगी ब्रहमज्ञानका साधन संन्यास है, इसलिए उसका 
निरूपण आवश्यक है । प्रवृत्तिकक्षण योग है और संन्यासछक्षण ज्ञान है । अतः 
उक्त ज्ञानके उद्देशयसे संन्यास लेना चाहिए ॥ १ ॥ 

'कहोलोपस्तयो!' इत्यादि। कहोल और उषस्तके प्रश्नमें पुनरुक्तिका 
परिहार करनेके लिए कोई कहता है कि जीवात्मा और परमात्मा दोनों भिन्न-भिन्न 
हैं । उषस्तने जीवात्मा पुछा था, इसलिए उसके प्रति जीवस्वरूपका निर्णय किया 
और कहोळका प्रश्न परमात्मविषयक था, इसलिए उसके प्रति परमासमाके 
स्वरूपका निरूपण किया गया है । अतः बिभिन्न विषयका निरूपण होनेसे पुन- 
रुक्तिकी शङ्काका अवकाश नहीं है । 

शङ्का-शाखाभेदसे जिस प्रकार पुनरुक्तिका परिहार होता है, वैसे प्रष्टाके 
भेदसे भी पुनरुक्तिका परिहार हो सकता है | फिर भिन्नविषयक प्रश्न माननेकी 
क्या आवश्यकता है ! 

समाधान---यह कोई लोकप्रसिद्ध कथा नहीं है कि उक्त रीतिसे ही उक्त दोषका 
परिहार किया जाय, अतः उपायान्तरका अन्वेषण निरथेक है । श्रुति अपौरुषेय 
है, उसमें वास्तविक प्रष्टाका भेद विवक्षित नहीं है, किन्तु कल्पित दै । कल्पित 
अकल्पित दोषका निवारक नहीं हो सकता । 

११९ 
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कहोलब्राह्मणोक्तोऽ्यमापश्चमसमापितत । 
अशनायादिराहितः परमात्मा प्रपञ्च्यते ॥ ३ ॥ 
उपस्तत्राक्षणोक्तस्तु जीवात्माऽयं परेण सः | 
ष्ठाष्यायेन सर्वेण प्रपञ्च्यत इति स्थितिः ॥ ४ ॥ 
शक्का-मिज्ञाथत्वने प्रमाण क्या है ! 
समाधान- माध्यन्दिन शाखामें उक्त प्रश्नोंके विषयमै भाष्यकारने स्पष्टरूपसे 
पौवीपर्यका निर्देश किया है । 'इस विज्ञानात्माका परमात्मामें ल्य कहना है! 
इत्यादि अन्थसे एक प्रकरणमें दोनोंका उपन्यास करनेसे प्राकरणिक ऐक्य है, 
उसमें उपस्तप्रकरणमें वाक्यार्थके अवयव विज्ञानात्माकी निरुक्ति है । कहोळ- 
प्रकरणमें उक्त वाक्यार्थके द्वितीय अवयव परमात्माका निवेचन है । दोनोंमें समान- 
देशका उपन्यास होनेसे एककार्यत्व है । वाक्यार्थका प्रथम भाग जीवात्मा और 
द्वितीय भाग परमात्मा ये दोनों प्रकृत प्रभके विषय हैं । : 
शङ्का--जीव और परके धर्म परस्पर सङ्कीणे हें । सवीन्तरस ब्रह्मधर्म जीवमें 
बतलाया गया है और अपरोक्षत्व जीवधर्म ब्रह्ममें कहा गया है, इससे यह निर्णय 
करना कठिन है कि किस प्रश्नका विषय पर है और किस प्रश्नका विषय जीव है ! 
समाधान--ठीक है, कहोलप्रकरणमें. परमास्माके घमैरूपसे उक्त सबीन्तरत्व: 
विज्ञानात्माका धर्म है, अतः उसीका उपस्तप्रश्नगतरूपसे बोध होगा यानी एक 
प्रकरणमें दोनोंका कथन होनेसे परमात्मामें कहा जानेवाळा सर्वान्तरत्व विज्ञानात्मामें 
सिद्ध होगा, शन्तरतमत्व जीवधर्म है, पर परमात्मामें भी वह कहा गया है, 
इसलिए पूर्व वाक्यसे परमासस्वरूप ही जीव है, उससे अतिरिक्त नहीं है, यह 
ज्ञात होता दै; अतः उक्त धर्म जीवात्मामें भी अनायाससे उपपन्न होता है ॥ २॥ 
'कृहोल०? इत्यादि । कहोके प्रश्नसे विवक्षित जो आत्मा है, वह पश्चमा- 
ध्यायकी समाप्तितक अन्थसे विस्तारपूर्वक व्याख्यात अशनायादि संसारधर्मोसे रहित 
परमात्मा ही है, परमात्मधर्ममें जो प्रकार है, वही जीवात्मधर्ममें भी है, ज्योतिः 
ब्रक्षणमें अशनायादिघमैरहितत्व तथा स्वयंप्रकाशत्व जीवधमै कहे गये हैं, वे ही धर्म 
मायाय रे कहे गये हैं, इसलिए दोनोंमें वास्तविक अभेद है ॥ ३ ॥ 
भम त साथ छठे अध्यायकी एकवाक्यता है । 
ह हे जा ६, उसका परमात्माके साथ सम्पूर्ण षष्ठाध्यायसे 
¦ इस मकार जीवात्मा और परमात्मा इन दोनोंका 


DMT 
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मैच ग्रश्नय साम्येन प्रत्युक्तेथ समत्वतः । 
आत्मद्वयासम्भवाञ्च न जीवपरयोगिंदा ॥- ५ ॥ 


यहाँ उपन्यास होनेसे पुनरुक्त दोष नहीं हो सकता, यह मदैप्रपञ्चका मत है ॥४॥ 

इसका निराकरण करते हैं--'मेवर्स! इत्यादिसे । 

उक्त व्याख्यान समीचीन नहीं दै । प्रश्‍न और 'एष ते” इत्यादि प्रत्युत्तर दोनों 
समान हैं । “नान्योऽतोऽस्ति दरष्टा’ इत्यादिसे दो आत्माओंका असंभव हैं । आत्मा 
वस्तुतः एक ही है; अतः जीवात्मा और परमात्माका भेद ही अप्रसिद्ध है। इसलिए 
उक्त व्याख्यान असङ्गत है और एक शरीरमें दो आस्माओंका सम्भव भी नहीं है, 
एक ही आत्माकी प्रतीति “अहमस्मि? इत्यादिसे होती है और 'नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा 
इत्यादि श्ुतिवचन भी एकात्माका ही समथैक है । 

शक्का--एक शरीरमें दो भोक्ता नहीं हैं, यह कहना ठीक दै, किन्तु एकको 
भोक्ता और दूसरेको अभोक्ता माने तो क्या आपत्ति है £ अतएव द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते तयोरेकः पिप्पल स्वाद्वत्ति अनइनन्नन्यो अभिचाकशीति? 
( दो सम्बद्ध मित्र पक्षी एक बृक्षके उपर विराजते हैं, उनमें से एक स्वादु कमेफलका 
उपभोग करता है और दूसरा उसका उपभोग न कर देखता रहता है) इत्यादि श्रुति प्रकृत 
अर्थमें अनुकूल है, उषस्त एवं कहोलके संघातमेदसे आस्माका मेद भी उचित ही है । 

समाधान--उक्त एकात्मानुभव तथा 'एको देवः सर्वभूतेषु गूढः? इष्यादि 
भ्रतिविरोधसे वस्तुतः आत्माका भेद नहीं दै । 'सर्वदेहा एकातमकाः, देहत्वात्‌ , प्रति- 
वादिदेहवत! यह अनुमान भी प्रकृत भर्थमे प्रमाण है । इस कारणसे भी उक्त 
दो प्रश्न मिन्नाथक नहीं हो सकते, अगौण अपरोक्ष तथा सर्वोन्तरत्व विशेषण भी 
अनेकातमवादपक्षमें सङ्गत नहीं हो सकते । आत्मभेद माननेमें महान्‌ दोष यह है 
कि उपनिषदोंका आरम्म ही व्यथ हो जायगा। ब्रह्मासक्यके बोधके लिए 
उपनिषदोंका आरम्म है । यदि आरमभेद है, तो उपनिषदोंकी क्या आवश्यकता रह 
जायगी £ जीव ईश्वरका यदि वास्तविक भेद है, तो ज्ञान वस्तुतन्त्र है, इसलिए 
ऐक्यापरोक्ष ही असंभव है, जीवको ब्रह्मभावाख्य मोक्ष ही नहीं होगा और न 
अविद्याका नाश ही हो सकेगा । निवतैकत्वरूपसे विवक्षित ऐक्य-ज्ञान ही दुरु 
है। अतः व्यथं उपनिषदोंका अनारम्भ ही श्रेष्ठ है । 

शङ्का--यदि प्रश्नविषय एक है, तो पुनरुक्ति दोषका परिहार केसे होगा ! 
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बृहंदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 

साक्षादित्यादिक/ प्रभो दयोरेकविधस्तथा । 

अ्रत्युक्तिश्रैष इत्यादिस्तत्राउ्थों भिद्यते इतः ॥ ६ ॥ 
एकेनैत्रा55त्मना देहे सात्मके सति यः पुन; । 

द्वितीय आत्मा कि तेन तस्मादात्मद्दयं नहि ॥ ७ ॥ 

पृष्टी देहविभेदेन यद्यात्मा भिद्यते तदा । 

सर्वान्तरत्ववचनं द्वयोरपि बिरुध्यते ॥ ८ ॥ 
उषस्तपृष्टादन्यत्व॑ निवर्तयितुमात्मनः । 

य एव साक्षादित्युक्तावेवकारः प्रयुज्यते ॥ ९ ॥ 


१७४० 


समाधान -- कुछ विशेषान्तरके उद्देश्यसे प्रष्टविषयक पुनः प्रश्न प्रकृतमें किया 
गया है ॥ ५ ॥ 

'साक्षादि०' इत्यादि । दोनोंमें ‘साक्षाद्‌? इत्यादि विशोषण तथा प्रश्न समान है 
तथा "एष त आत्मा! इत्यादि प्रत्युत्तर वाक्य भी समान है, तो फिर अर्थमें भेद 
केसे हो सकता है ! ॥ ६॥ 

'एकेनेवा०' इत्यादि । एक ही आंत्मासे देह सात्मक होता है, फिर द्वितीय 
आातमासे क्या प्रयोजन ! अतः दो आत्मा नहीं हैं ॥ ७॥ | 

वृष्टो देह० इत्यादि । यद्यपि वार्तिकमें 'प्ष्टो देहविभेदेन? ऐसा पाठ है, 
पर यह पाठ प्रमादसे हुआ है, 'प्टोहिं देहभेदेन? ऐसा पाठ प्रकृतमें युक्त प्रतीत 
होता दै । प्रष्टा ( प्रश्‍नकती ) उषश्त तथा कहोल हैं, इनके शरीरभेदसे आत्मभेदकी 
आशङ्का है, कारण कि “अहमस्मि? इत्यादि आत्मानुभव दोनोंमें मिन्न-मिन्न है, यही 
प्रत्यक्ष आात्मसत्तामें प्रमाण है, इस आक्षेपका उत्तर देते हैं कि आपका तब 
सवीन्तरस्व प्रतिपादन असङ्गत दै, क्योंकि आत्माको भिन्न माननेपर जब वह 
प्रतिशरीर व्यावृत्त होता है, तब वह सर्वान्तर कहाँ रहा ॥ ८ || 

'उषस्त्‌०' इत्यादि । उषः और कहोळका प्रश्न मिन्नात्मविषयक है, इस शङ्खाकी 
निवृत्िके किए “यदेव! इत्यादि घटित याजञवस््रयके प्रति कहोलका प्रश्न है । इससे 
स्पष्ट प्रतीत होता हे कि जिस आत्माको उपत्तने पूछा, श्रीयाञ्चवशक्यजीने 
उसका उपदेश दिया, उससे कहोळको सन्तोष नहीं हुआ । असन्तोषका कारण 
आगे स्फुट होगा, इसलिए पुनः उसके निश्चयके लिए कहोलका प्रश्न दै । 
दोनोंका प्रष्टव्य एक ही आत्मा है, भिन्न-भिन्न नहीं । 
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उपदेशस्य विषयस्त्वमर्थः शोधितः पुरा । 
न ब्रह्मत्वं सम्ययुक्तमिति एच्छति तत्पुनः ॥ १० ॥ 
नन. Sie dane.) 
शद्घा- यदि एक ही आत्मतत्त्व मानते हो, तो दुःखित्व, दुःखातीतत्व आदि 
विरुद्ध घ्म अद्वय आत्मामें एक समयमें कैसे रहेंगे ! 
समाधान--दुःखित्व आदि घर्म आसमामें अज्ञानसे है, वस्तुतः नहीं हैं । दुःखा- 
तीतत्व वस्तुतः है । पारमार्थिका कल्पित घमैसे विरोध नहीं होता, आकाशमै नीलिमा 
° और उसका अभाव--दोनोंडी प्रतीति होती दै । नीलिमा कल्पित है और उसका अभाव 
पारमार्थिक है, जैसे सूर्यकिरणोंमें वास्तविक प्रकाशकत्व है और उढक द्वारा कल्पित तिमि- 
रतव भी है, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । वह निरुपाधिरूपसे असंसारी और 
उपाषिरूपसे संसारी है, ऐसा माननेमें कोई विरोध नहीं है । मृद्घटादि इशस्‍्तमें 
विकार वाचारम्मणमात्र है, वास्तविक नही, अतः विद्यासे अविद्याकी निवृत्ति होनेपर 
परमार्थतः अद्वैत ही तत्त्व हे । अनिपेचनीय अनादि अविद्यासे जिनका चित्त 
समाक्रान्त है, उनको ढद्वय ब्रह्म द्वयवत्‌ मृषा प्रतीत होता है । वस्तुतः मेघोदकके 
समान आत्मा एकरस दी दै, किन्तु अविद्यायुक्त अन्तःकरण आदिके भेदसे 
अनेकात्मक प्रतीत होता है । मेघोदक एकरस ही होता है । आम्ल, मधुर आदिसे 
युक्त आश्रयके भेदसे अनेकरस हो जाता है, वैसे ही प्रकृतमें भी है ॥ ९ ॥ 
'उपदेशस्य' इत्यादि । उपदेशके विषय त्वमथ जीवका परिशोधन पूर्व 
प्रबन्धसे हो चुका है, किन्तु अद्यात्मस्वका यथावत्‌ उपदेश नहीं हुआ । इसलिए 
असन्तुष्ट कहोलने फिर प्रश्‍न किया, उषत्तके प्रश्नके उत्तर्‍से बुच्यन्तसे अर्थात 
शरीर, इन्द्रिय, प्राण बुद्धिसे व्यतिरिक्त आत्मा साक्षी है, यह निश्चित हुआ । यही 
साक्षी लम मुमुक्ष है, यह प्रइनोत्तरसे परिज्ञात हुआ। अशनाया आदि रहितत्व वस्तुतः 
साक्षीमें है, यह प्रतिपादन मोहनिवृत्तिके लिए किया गया है, किन्तु प्रश्नके 
अनुसार उत्तर नहीं हुआ | इस ध्यानसे फिर महर्षिसे कहोलने पूछा--प्रत्यक्षसे 
आत्मस्वरूपके निर्देशका प्रश्‍न हुआ और प्रत्यक्षसे उपदेश देनेकी आपने प्रतिज्ञा 
भी की । परन्तु अभीतक प्रत्यक्षसे आत्मोपदेश नहीं हुआ, अतः प्रश्न समुचित है। 
शक्का--यदि प्रश्‍नानुरूप उत्तर नहीं दिया गया, तो उषस्तको ही फिर 
पूछना चाहिए था, कहोलने क्यों पूछा ! 
समाधान--“उषत्तकी अपेक्षा कहोळ इस विद्यामें अधिक निपुण थे, इसलिए 
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भभ 


न 


अति अथ हैन॑ कहोलः कौषीतकेयः पप्रच्छ याज्ञवरक्येति होवाच 
यदेव साक्षादपरोक्षाद्‌ अक्ल य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचकष्वेत्येष त आत्मा 
सर्वान्तरः । कतमो याज्ञवल्क्य सर्वान्तरो योऽशनायापिपासे शोकं मोहं 
जरां मृत्युमत्येति ॥ 

जी र माजात 
उनका प्रश्‍न करना अनुचित नहीं है “एष त आत्मा'''यः प्राणेन प्राणिति! (जो 
प्राणसे प्राणन क्रिया करता है, वह तुम्हारा आत्मा है) इत्यादि वाक्यसे वस्तुतः पष्ट 


अका समीचीन निश्चय नहीं हुआ, अतः उसके निर्धारणके लिए फिर उसी ` 


विषयका प्रश्‍न करना ठीक दै ॥ १० ॥ 

(अव कहोलः कौषीतकेयः इत्यादि श्रुति। उषत्तके प्रश्‍नके अनन्तर कहोलने 
( कहोळ यह नाम है, वे कुषीतकके पुत्र थे, इसलिए कौषीतकेयशब्दसे भी कहे जाते 
हैं।) पूर्ववत्‌ याज्ञवस्क्यका सम्बोधन कर कहा किं जो आत्मा साक्षात्‌ अपरोक्ष सवी- 
न्तर है, उसको हमसे कहिये; जिसको जानकर विद्वान्‌ बन्धसे मुक्त होता है । 
श्रीयाज्वल्क्यजीने पूर्ववत्‌ उत्तर दिया कि यह अपरोक्ष आपका आमा है । 

शङ्का क्या उषत्त और कहोलका प्रश्‍न एकात्मविषयक है या भिन्नात्मविषयक ! 

समाधान--दोनोंका प्रश्‍न समानात्मविषयक है, क्योंकि समान उत्तर- 
बाक्यसे यही प्रतीत होता है । 

यहाँ भतेप्रपश्चका व्याख्यान है कि भिन्नात्मविषयक दोनों प्रश्‍न हैं, यदि ऐसा 
न माना जाय, तो प्रइनमें पुनरुक्त दोष होगा । तात्पय यह है कि यदि एक ही 
आत्माके विषयमै दोनोंका प्रन होता, तो एक ही प्रइनसे. गताथ हो जाता, 
फिर द्वितीय प्रश्‍न निरथक ही है । 

शङ्का द्वितीय प्रश्‍न अर्थवाद है । 

समाधान दोनों वाक्य समानलक्षण हैं, बिरोषाम्तरके बिना केवळ अनुवाद 
नियोजन है, अतः भिन्न-भिन्न दो आत्मा हैं,--एक क्षेत्रज्ञ और दूसरा परमात्मा, 
यह उक्त आचार्यका अभिप्राय है । 

परन्तु उक्त आचायेका व्यास्यान ठीक नहीं है, क्योकि प्रतिवचनसे-- 
“एष ते? इत्यादिसे--पूर्व प्रष्ट और व्यार्यात आत्माकी ही प्रत्यभिज्ञा दै । शरीर, 
इन्द्रिय आदि संघातमें दो आत्माओंका संभव भी नही है, क्योंकि एक कार्यकरणसङ्घात 
एक दी आत्मासे आसवान्‌ है । और उषस्तका अन्य आत्मा और कहोळका अन्य 
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आत्मा यों मिन्नजातीय आत्मा भी नहीं हो सकता। अन्यथा दोनोंमें अगौणत्व, 
आस्म और सवीन्तरत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकेगी। यदि दोनोंमें एक अगौण 
रझ है, तो दुसरा गौण नियमसे होगा एवं आत्मत्व और सवीन्तरत्वको भी 
समझना चाहिए, क्योंकि दोनों पदार्थ परस्पर विरुद्ध हैं। यदि एक सवीन्तर 
अतएव ब्रह्मस्वरूप मुख्य आत्मा है, तो दूसरा असर्वान्तर, अनात्मा तथा अमुख्य 
अवश्य होगा । अतः एक ही आत्माका दो बार अवण धर्मान्तरकी विवक्षासे दै, 
ऐसा मानना चाहिए । 

जो यह कहा कि पूर्व प्रश्‍नके समान ही द्वितीय प्रश्‍न है, उसपर हमारा 
कहना है कि उस अंशमें अवश्य अनुवाद है, परन्तु विशेषबोधनके लिए अनुवाद 
आवश्यक है. । 

शङ्का--विशेष क्या है ! 

समाधान--कहते हैं, सुनिए; पूर्व प्रश्‍नमें शरीर आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा है, 
जिपमें सश्योजक बन्ध कहा गया है और द्वितीय प्रश्‍नमें उसी आत्मामें अशनाया 
आदि संसारघमोतीतत्वरूप विशेष कहते हैं, जिस संन्याससहित विशेषज्ञानसे 
पूर्वोक्त बन्धनसे पुरुष मुक्त होता है। अतः प्रश्न और उत्तरमें “एष त आत्मा! 
इत्यादि तुस्याथ ही है । 

शङ्का--एक ही आत्मामें अशनायावत्त और तद्रहितत्व--ये विरुद्ध दो घ 
केसे रह सकते हैं ! 

समाधान--इसका तो अनेक बार परिहार कर चुके हैं। नाम-रूप विकार 
कार्यकरणसंघतरूप उपाधिके संसरीसे जनित आन्तिरूप ही संसारित्व है, यह 
बार बार कहा जा चुका है । 

शक्का--कब ? 

समाधान- विरुद्द श्रुतियोंके ब्यार्यानके समय जसे रञ्जु, शुक्ति और 
गगन आदि आरोपित धर्मविशिष्ट होकर सर्प, रजत और मलिन दीख पड़ते हैं, 
परन्तु स्वतः रज्जु, शुक्ति और गगन शुद्ध ही हैं, अतः इस प्रकार एकमें विरुद्ध 
धर्म माननेमें कोई विरोध नहीं । विरोध समसत्ताक भावाभाव या उनके व्याप्योमें 
होता है, मित्नसत्ताकमें नहीं । निरुपाधिकरूपसे असंसारित और उपाधिरूपसे 
संसारित्व एक ही आत्मामें रह सकते हैं । इनमें कोई विरोध नहीं है । 

शङ्का- अच्छा, तो यह बतलाइये कि उपाधियोंकी सत्ता आप मानते हैं, 
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न्ट्व्व्व्क्व्व्क्क्क्क्व्क््न्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्व्स््न्स्््न्न्न्न्न्न्स्य्य्र 
या नहीं । यदि मानते हैं, तो अद्य श्रुतिके साथ विरोध होगा । यदि नहीं मानते 
है, तो उपाधिके भेदसे संसारित्व कहना असङ्गत है। उपाधिके रहनेपर ही उपधायक 
हो सकता है । क्योंकि अत्यन्त असत्‌ आकाशपुष्प आदि किसीका व्यवधायक 
नहीं कहा जा सकता । 
समाधान- -जढसे अतिरिक्त फेन, बुदूबुदू आदि मृत्तिकासे अतिरिक्त घट, शराब 
आदि विकार नहीं हैं, किन्तु कार्यकारणसङ्घात, अविद्यासमुत्य होनेसे, तन्मात्र ही है, 
अविद्याकी निवृत्ति विद्यासे होती है, इसलिए अविद्यानिवृत्तिसे पहले रजत आदिके 
समान प्रतीति होनेंपर भी उसकी निवृत्तिके बाद कुछ भी नहीं रहता । जिं समय 
्त्यनुसारिणी परमार्थ दृष्टिसे अन्यत्वरूपसे विचार करनेपर सृदादिविकार जैसे 
मृत्तिकासे अन्य नहीं हैं, वैसे ही मायाविकार उससे अन्य नहीं हैं, इस विचारसे 
नामरूप वस्तुतः नहीं है, यह निश्चय होता दै । तब 'एकमेवाऽद्वितीयम्‌?, 'नेह 
नानास्ति किञ्चन? इत्यादि श्रतियोसे. परमाथ तत्त्वकी प्रतिपत्ति होती है, जिस समय 
स्वाभाविक अविद्यासे ब्रह्मस्वरूप रज्जु, शुक्ति तथा गगनके समान अपने स्वरूपसे 
विद्यमान तथा किसी वस्तुस्वमावसे सर्वथा अस्पृष्टस्वमाव होनेपर भी नामरूप- 
प्रयुक्त शरीर, इन्द्रिय आदि उपाधियोंसे विवेकबुद्धिसे निश्चित नहीं होता, प्रत्युत 
नाम, रूप आदि दृष्टि ही होती है, उस समय वस्त्वन्तरके अस्तित्वका व्यवहार 
होता है, यह भेदकुत मिथ्या व्यवहार है, किसीकी दृष्टिमें ब्रह्मतत्तसे अतिरिक्त 
वस्तु है और किसीकी इष्टिमें नहीं। परमाथेवादी विद्वान्‌ श्रुतिके अनुसार वस्तु- 
तत्तका जब विचार करते हैं कि वस्तुतत्त्व है या नहीं, तब यही निश्चय कर पाते 
हैं कि अद्वितीय एक ब्रह ही सम्पूण व्यवहारोंसे शून्य है, इस प्रकार अधिकारीके 
भेदसे दोनों व्यवहार होते हैं, इनमें कुछ विरोध नहीं है । व्यवहार दृष्टिके 
आश्रयणसे भेदकृत मिथ्याव्यवहार और तत्त्वदृष्टिसे अनात्माभावविषयक 
शास्रीय व्यवहार होता है, इस प्रकार उभयविध व्यवहार सिद्ध होता है । परमार्थ 
अवधारणदशामें अन्य वस्तुका अस्तित्व नहीं मानते, क्योंकि “एकमेवाद्वितीयस", 
'अनन्तरमबाद्यम इत्यादि श्रुतिके अनुप्तार अद्वितीय ब्रह्न ही केवल है, 
दूसरा नहीं, और संसारदशामें अविवेकियोंको क्रियाकारकफर आदिका जो व्यवहार 
हि जर > क नही कहते, जिससे बिरोध हो, ज्ञान और अज्ञानकी 
FR ह और लोकिक व्यवहार होता है। अज्ञानसे लौकिक और ज्ञाने 
ग है । इस प्रकार पकृतमें कोई विरोधकी भी शङ्का नहीं दै, 
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यह व्यवस्थाप्रकार केवळ हमारा ही नहीं है, किन्तु सब वादियोंका यही प्रकार है । 
ऐसी परिस्थितिमें आत्मतत्त्वस्वरूपकी अपेक्षासे ही (जिज्ञासासे ही ) फिर कहोळका 
'कतमो याञ्चवश्क्य सर्वान्तरः” (हे याज्ञवल्क्य सवौन्तर आत्मा कौन है ! ) यह प्रश्‍न 
हुआ है। उक्त ऋषिका उत्तर है---'अशनायापिपासे” इत्यादि । भोजनकी इच्छाको 
अशनाया और पीनेकी इच्छाको पिपासा कहते हैं । जो इन दोनोंका अतिक्रमण 
करता है, [ इसका आगेके साथ सम्बन्ध है । ] जैसे अविवेकियोंको 
तळ-मरुसे युक्त-सा प्रतीयमान आकाश तरुमछका अतिक्रम हो करता है अर्थात्‌ 
उनसे रहित है, क्योंकि वास्तवमै उस स्वभावका आकाशमें स्पर्श ही नहीं है; वैसे 
ही मूढबुद्धियोको रझ अशनाया और पिपासासे युक्त प्रतीयमान होता है, अतएव 
'हम भूखे हैं, प्यासे हैं? ऐसा कहते हैं, परन्तु अशनाया, पिपासा आदिसे आत्माका 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। आत्माका स्वभाव ही उससे असंसृष्ट है। इस 
अथेको श्रुति भी दृढ़ करती दै- “न ढिप्यते लोकदुःखेन बाह्य इत्यादि । 
अविद्वान्‌ पुरुषके द्वारा आरोपित दुःख यहाँ ढोकदुःखशब्दसे विवक्षित है । समस्त 
अशनाया और पिपासाके उपादानका अभिप्राय प्राणके ये दोनों धर्म हैं, ऐसा बोधन 
` करनेमें है । 'शोकं मोहम्‌? इत्यादि । इष्ट वस्तुके उद्देशयसे जो चिन्ता मनमें होती 
है, उसकी हेतु जो अरति है, वही तृष्णामिभूत पुरुषके कामकी बीज है, उसीसे 
काम दीप्त होता है । मोह विपरीतज्ञानजन्य अविवेक है, उसीको अम भी कहते हैं, 
यही अविद्यास्वरूप है तथा सव अनर्थाका उत्पादक ( बीज ) है। शोक, मोह ये 
दोनों भिन्न कारणसे होते हैं, इसलिए असमस्त पदसे कहे गये हैं। ये दोनों मनके 
धर्म हैं । जरा और मृत्यु ये दोनों शरीरके धर्म हैं । शरीर और इन्द्रियका परिणाम- 
विशेष श्वेतकेशादिरिङ्गक जरा है, शरीरके परिणामके विच्छेदको--समाप्तिको--- 
मृत्यु कहते हैं। शरीरमें रहनेवाली जरा और मृत्युका आत्मा अविषय है। जो ये अश- 
नाया आदि प्राण, मन एवं शरीर आदिमें रहनेवाले ध्म हैं, वे ही प्राणियोंमें, सतत 
वर्तमान अहोरात्र ( दिन, रात ) के समान तथा समुद्रतरङ्गके समान, संसार हैं और 
जो इष्टिका द्रष्टा साक्षादू भव्यवहित अपरोक्ष अगौण सवीन्तर आत्मा ब्रह्मासे 
लेकर स्तम्बपर्यन्त भूतोंके अशनाया, पिपाप्ता आदि संसारधर्मसे, मेघमलसे 
आकाशके समान, सदा असंबद्ध है; उस आत्माको अपना तत्त्व मानकर 
यानी “में परम अक्ष हूँ, सदा संसारसे मुक्त तथा नित्यतृप्त हे” ऐसा समझ 
कर ब्राह्मण ऐषणात्रयसे ( पुत्रकी अमिराषा, धनकी अभिलाषा और कीतिकी 


२२० 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१७४६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 


> र्र 

शमिळाषासे ) विमुख होकर संन्यासका अहण करते दै । 
ba 

शङ्का संन्यासविधायक वाक्यमें विरोषरूपसे त्राह्षणका निर्देश क्यों किया गया है ! 


समाधान--ंन्यासमे ब्रा्मणका ही अधिकार है, दृसरेका नहीं । इसीलिए 


ब्राक्षणपदका उपादान दै । 

शङ्का किससे व्युत्थान विवक्षित दै ! 

समाधान- पुत्रैषणा आदिसे । पुत्रा थ एषणा (इच्छा) पुत्रैषणा है यानी पुत्रसे इस 
होकका जय करें, यह इच्छा पुत्रैषणा है अथौत्‌ पुत्रेच्छाप्रयुक्त दारसंमह आदि । दाराका 
(ल्लीका) असंग्रह व्युत्यान है । वित्तेषणा यानी कर्मसाधन गवादिका अहण | अर्थात्‌ 
इससे कर्म करके पितृळोकका जय करें, ऐसी इच्छा या विद्यासंयुक्त कर्मसे या 
केवळ विद्यासे देवलोकका जय करें, ऐसी इच्छा वित्तेषणा है । वित्त दो प्रकारका 
है--मानुष और दैव। गाय आदि मानुष वित्त है, यह मी कर्मका साधन है, 
इसका उपाजन कर, उससे कर्म कर केवळ कर्मसेपितृळोकका जय होता है । देवविच 
विद्या है, उससे संयुक्त कर्मसे देवलोक प्राप्त होता है और केवल विद्यसे भी उक्त 
लोकका जय होता है । यहाँ विद्या--हिरण्यगम आदि देवताविषयक विद्या-- 
विवक्षित दै, वह देवढोक-प्राप्तिकी हेतु है। “तस्मात्‌ सर्वमभवत्‌? ( उससे सब 
उत्पन्न हुआ ) यह श्रुति उक्त भर्थमें प्रमाण है । 

शङ्का- विद्याशब्दसे हिरिण्यगभ देवता आदिविषयक विद्या ही वित्तरूपसे 
विवक्षित है, ब्रह्मविद्या क्यों नहीं ! 

समाधान-_देवलोकभापिकी हेतु ब्रह्मविद्या नहीं हैं, क्योंकि निरुपाधि ब्रकषज्ञानसे 
तो “स्मात्तत्सवेमभवत्‌?, 'आत्मा ह्ेषां स भत्रति' इत्यादि श्रुतियोंसे सर्वोत्मक बरकषस्वरूप 
मोक्षको ही सब फल मानते हैं । किंसीका मत है कि दैववित्त विद्यासे किसीका 
व्युत्थान ही नहीं होता, कारण कि विद्या सर्वथा उपादेय है, सो ठीक नहीं है, कारण 
कि “एतावान्वै कामः” यह वाक्य एषणात्रयके आगे पढ़ा हे । एषणात्रयका त्याग 
कतेव्यत्वरूपसे विहित है । यदि विद्यावित्तका त्याग न हो, तो एषणात्रयके अन्त- 
गेत दैववित्तका निर्देश ही असंगत हो जायगा और देवलोकप्राप्तिके सब साधनोंका 
त्याग होनेपर ही ज्ञानसाधन वैराग्य प्राप्त होता है । वैराग्यके बिना मोक्षमार्गम अधिकार 
ही नहीं है, अतः अनात्मलोककी प्राप्तिक साधन इन तीनों एषणाओंसे विरत होकर 
सन्यासका अहण प्रकृतमें विवक्षित है । संपूर्ण साधनेच्छा फलेच्छा ही है, क्योंकि फले- 
च्छाके बिना साधनेच्छा होती ही नही । इस तासर्से एक ही इच्छाको श्रुति कहती दै । 
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शङ्का कैसे १ 

समाघान--जो पुत्रैषणा है, वही वितैषणा है, क्योंकि दृष्टफलसाधनत्वरूप धर्म 
दोनोमें समान है एवं जो वित्तेषणा है, वही लोकेषणा है, क्योंकि वह भी फला ही 
होती है, यह छोकमें प्रसिद्ध है। सम्पूर्ण प्राणी फलके लिए ही पुनः पुनः सब साधनोंका 
अनुष्ठान करते हैं; अत; वस्तुतः एक ही एषणा, जो लोकैषणा है, उसका साधनके बिना 
अनुष्ठान नहीं कर सकते। साध्यसाधनके भेदसे ही ये दोनों एषणाएँ होती हैं, अतः 
रहमवेत्ताके लिएन कर्म है और न कर्मसाधन ही है, 'किं प्रजया करिष्यामि? (प्रजासे 
क्या करूंगा ) इत्यादि वचनोसे जो कर्मफरुसे परे हैं, उनके लिए कर्म और 
उसके साधन देव, पितृ और मानुषके निमित्त सब यज्ञोपवीत आदि नहीं-है । 

शङ्का--यज्ञोपत्रीत आदि कर्मके साधन हैं, इसमें क्या प्रमाण £ 

समाधान--'निवीतं मनुष्याणाम्‌ |”, “यज्ञोपवीतिना भाग्यं सदा बद्धशिखेन च’ 
( मनुष्योंके लिए निवीत यानी यज्ञोपवीतको कण्ठमें करना, सदा उपवीतसे युक्त 
होना चाहिए और सदा शिखाको बद्ध रखना चाहिए ) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोंसे 
यज्ञोपवीतादि कमेके निमित्त हैं, यह स्फुट है । अतः पहले ब्रह्मवेत्ता ब्राह्मण कमेसे 
विरत होकर भिक्षाचर्य करते हैं। औत एवं स्मार्त कर्मके रिङ्ग यज्ञोपवीत आदिका 
त्यागकर शरीरयात्राके लिए भिक्षाचरण करते हैं । 'विद्वान्‌ लिझ्नविवर्जितः” 
( विद्वान्‌ चिहोंसे रहित है), 'तस्मादरिङ्गो धर्मज्ञोऽव्यक्तल्ङ्गोऽऽयक्ताचारः? 
( इससे उपवीत आदि लिज्ञसे रहित, धर्मज्ञ, स्पष्टलिङ्गसे रहित, तथा अव्यक्त 
आचारसे युक्त यानी लोगों द्वारा न देखे जानेवाले आचारसे युक्त) इत्यादि स्मृतियोंसे 
भी उक्त अथेकी पुष्टि होती है। “अथ परित्राड्‌ विवर्णवासा ऽघुण्डोऽपरिग्रहः संन्यासी! 
( संन्यासी गेरुए वस्त्रसे युक्त, सुण्डित तथा परिग्रहे रहित होवे ) इत्यादि 
श्रुतियां भी उक्त अर्थको स्पष्ट करती हें । इससे संन्यासी शिखा सहित केशोंका 
त्याग करे और यज्ञोपवीतका भी त्याग करे, यह निष्कर्ष निकला । 

शङ्का--्युत्थाय’ इत्यादि वाक्यके .“चरन्ति” इस पदम वतमानाथेक लट्‌ 
प्रत्ययके देखनेसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह अर्थवाद है, विधायक नहीं है, 

अन्यथा विधिबोधक लिङ्‌ आदि पदसे घटित होता । रिङ्‌, लोट्‌ , तव्य और 

तव्यत्‌- यै ही विधायक माने जाते हैं । केवर अथेवादवाक्यके आधार पर श्रुति और 
स्मृतिसे विहित यज्ञोपवीत आदि और फरूसाधन कमौदिका त्याग नहीं करा सकते । 
अपिच इसके प्रतिकूल 'यज्ञोपवीत्येवाधीयीत! ( यज्ञोपवीती ही अध्ययन करे, 
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फर्ण्ण्र्रुरण्ररखणरखणलणण्कण्ट नव्य श्र 
यज्ञ करावे और करे ) ऐसी श्रुति है । संन्यासमें भी अध्ययनकी विधि है-- 

क्षेद्सन्यसनाच्छद्रस्तास्माद्रेद न संन्यसेत्‌? ( वेदका त्याग करनेसे शुद्र हो जाता 
है, इससे वेदका परित्याग न करे), यह अर्थ है। “स्वाध्याय एवोत्सज्यमानो 
बाचम्‌' यह आपस्तम्बमें है। स्वाध्यायके समय ही वागूका विसर्जन करे, कालान्तरमै 
मौनी रहे | यह उक्त वचनका अर्थ है । 

तथा--््षोज्ं वेदनिन्दा च कौटसाक्ष्यं सुहृद्रधः । 

गितान्ना्ययोजेखिः सुरापावसमानि षट्‌ ॥! 

( वेदनिपिद्वका आचरण, वेदकी निन्दा, झूठी साक्षी, मित्रवध तथा 
गर्दित अन्नका भक्षण--ये छः सुरापानके समान महापातक हैं ) इन वचनोंसे 
वेदके त्यागमें दोष स्पष्टतया प्रतीत होता है। एवं गुरु, अतिथि और वृद्धोंकी 
उपासनामें तथा होम, जप, कर्म, भोजन, आचमन और स्वाध्यायमें यज्ञोपवीती 
हो, इस प्रकार संन्यासधर्ममें भी गुरुकी उपासना, स्वाध्याय, भोजन, आचमन 
आदि कर्म मी श्रुति और स्मृतियोसे विहित हैं, अतः गुरु आदिकी उपासनाके 
अङ्ग यज्ञोपवीत आदिका परित्याग समथा अनुचित है । यद्यपि एषणाओंसे 
व्युत्यानकी विधि अवश्य दै, तथापि पुत्रादि पषणात्रयसे ही व्युत्थान इष्ट है, 
सब कम या उनके साधनोंसे भी ब्युत्थान इष्ट नही है, सत्रका त्याग करनेसे 
अश्न॒तका विधान और श्रुता त्याग हो जायगा, ऐसा होनेपर यानी विहितके न 
करनेसे और प्रतिषिद्धे आचरणसे बड़ा अपराध होगा, अतः यज्ञोपवीत आदि 
लिज्ञोंका त्याग करना केवळ अन्धपरम्परा है यानी प्रमाणझुन्य केवल देखादेखी है । 

 समाधान-यजञोपवीतं वेदाश्च सबै तद्र्जयेचषतिः' (यज्ञोपवीत, वेद और सम्पूण 
काका विद्वान्‌ त्याग करे ) इस वाक्यसे वेद और यज्ञोपवीतका त्याग संन्यासियोंके 
प्रति कहा गया है । और भी सुनिये, सब उपनिषद्‌ आपमज्ञानपरक हैं । आस्मा- 
ट्यः ओतब्यो मन्तब्य” यह प्रस्तुत है और वह आत्मा ही साक्षादू अपरोक्ष, 
सर्वान्तर तथा अशनाया आदि सकल संसारधमोंसे रहित शेयत्वरूपसे कहा गया 
हे, यह प्रसिद्ध है। संपूण उपनिषत्‌ ऐसे आत्माके बोधनके लिए ही प्रवृत्त 
हुई है, अतः वे अन्य विधिके शेष नहीं हैं, अतएव अर्थवाद भी नहीं हैं, 
क्योंकि आत्मज्ञान कर्य है। आत्मा अशनायादि घर्मवान्‌ नहीं है, अतः 

उसे साधन एवं फढसे विठक्षण समझना चाहिए । 
cn मि क ए । उक्त स्वरूपसे विपरीत 
अविद्या है । अन्योऽसौ अन्योऽहमस्मीति? ( वह दुसरा है 
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में दुसरा हूँ, ऐसा जो जानता है, वह नहीं जानता है ), “त्यो: स मृत्युमाझोति य 
इह नानेव पश्यति? ( सृत्युसे मृत्युको पाता है जो अनेक-सा देखता है ), 'एकचेवा- 
द्रष्टव्यम्‌ (एक ही प्रकारके आत्माको देखना चाहिए), “एकमेवाद्वितीयम्‌? यानी एक 
दी अद्वितीयं (द्रितीयशून्य) ब्रह्म है, “तत्त्वमसि? (वह ब्रह्म तुम्ही -जीवात्मा--हो) 
इन अतियोसे स्पष्ट समझा जाता है कि उपनिषद्‌ आत्मज्ञानपरक हैं, अन्य विधिपरक 
नहीं हैं। ससारधमैशुन्य आत्मासे अतिरिक्त क्रिया, फल तथा उसके साधन ये 
सब अविद्याके विषय हैं । 'यत्र हि द्वेतमिव भवति, “अन्योऽसौ अन्योऽहमस्मीति न 
स वेद”, “अथ ये अन्यथाऽतो विदुः? इत्यादि सैकड़ों वाक्योंसे उक्त अर्थ सिद्ध होता 
है । एक पुरुषमें तमःप्रकाशके समान परस्पर विरुद्ध विद्याके साथ अविद्या नहीं रह 
सकती, अतः आमञ्ञका अविद्याविषयक अधिकार नहीं समझना चाहिए । 
आसञ्ञका विषय अभेद है और अविद्वान्‌का विषय क्रिया, फळ, साधन आदि भेद 
है। 'मृत्यो; स सृत्युमासोतिः इत्यादि वाक्योसे भेदकी निन्दा की गई है । 
निन्दा त्यागके लिए की जाती है, यह अनेक वार कह चुके हैं । क्रिया, साधन, 
फल आदि जो अविद्याके विषय हैं, उन सबका उससे विपरीत आत्म-विद्यासे त्याग करना 
इष्ट है। यज्ञोपवीत आदि कर्मके साधन अविद्याके विषय हैं, अतः साधन- 
फलस्वभावरहित आत्मासे विलक्षण अन्यविषयक एषणा है ये दोनों--साधन और 
फरु-एषणा ही हैं । यज्ञोपवीतादि और उनसे साध्य कर्भ ये सब साधन 
ही हैं, फलितार्थ यह हुआ कि यज्ञोपवीत आदि साधनोंसे और उनसे 
साध्य कर्मोंसे ( जो कि अविद्याके विषय हैं तथा एषणारूप और हेय हैं ) व्युत्थान 

विधित्सित ही है । 

शक्का--उपनिषदू आत्मज्ञानविधिपरक है; अतः व्युस्थानश्रुति उसकी स्तुतिके 
लिए है, उसकी विधायक नहीं है, ऐसा क्यों नहीं मानते ! 

समाधान--“युत्थाय भिक्षाचर्यं चरन्ति इस वाक्यमें ज्ञान और व्युत्थानमे 
( संन्यासमें ) समानकतेकत्वका श्रवण है । कतेव्यका अकर्तव्यके साथ वेदमें कहीं 
अवण नहीं है । किन्तु जैसे 'अभिपुत्य हुत्वा भक्षयन्ति! (सोमरुताको कूट, कर 
तिचोड़ कर, होम कर उसका भक्षण करना चाहिए ) इत्यादिमें कन्यके साथ 
समानकतृकत्वका श्रवण होता है, वैसे ही आत्मज्ञान, एषणाव्युत्यान और भिक्षा- 
चरणरूप कमोंमें ही समानकठेकत्वका श्रवण होगा । 

शङ्खा--यज्ञोपवीतादिका, अविद्या और एषणाके विषय होमेसे, त्याग 
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ज्र (भतः ) प्राप्त दै, अतः विधिविषय केवळ आत्मज्ञान ही दै, ऐसा क्यों 
नहीं मानते, परित्यागमे भी विधि है, ऐसा माननेकी क्या आवश्यकता है! 

समाधान--यज्ञोपवीत आदिके त्यागमें, विवक्षित आ्मज्ञानके साथ समान- 
कतुकत्वका अवण होनेसे, आवश्यकत्वकी 'सिद्धिके छिए उसका भी विधान 
किया गया दै, यही न्याय मिक्षाचरणमें भी समझना चाहिए। विधि- 
वाक्यके साथ एकवाक्यत्वरुपसे विहित भिक्षाचरणमें दाब्यंकी उपपत्ति होती है, 
अर्थात्‌ ज्ञानके छिए संन्यास आवश्यक है । जो यह कहा था कि “चरन्ति' इस 
वाक्यमें वर्तमावार्थक हट है, इसलिए विधि नहीं है, सो भी ठीक नहीं दै, कारण 
कि “औदुम्बरों यूपो भवति? इत्यादिमें लेट्डकार मान कर जैसे विधि मानी जाती 
है, वैसे ही यपर भी लेटळकार मानकर विधिकी उपपत्ति हो सकती है । 

शङ्का- व्युट्थाय भिक्षाचर्यं चरन्तिः इस वाक्यसे संन्यासका विधान है, यह 
ठीक है, परन्तु उक्त आश्रममें श्रुति और स्मृतियोंसे यज्ञोपवीत आदि लिङ्गका 
विधान है, इसलिए उससे अतिरिक्त विषयोंका ही व्युत्थान ( त्याग ) विवक्षित है, 
अतः यज्ञोपवीतादिका घारण आवश्यक है । 

समाधान--ऐसा नहीं । विज्ञानसमानकतेक पारित्राज्य,है, इसमें एषणा- 
त्रयका त्याग है, उक्त रीतिसे यज्ञोपवीत आदि एषणात्रयमें आ गये हैं । यदि 
उससे भतिरिक्तका एषणात्रयमै निवेश कीजियेगा, तो यह उक्त संन्याससे 
अतिरिक्त सन्यास हो जायगा । जो एषणात्रयसे व्युत्थानलक्षण सन्यास है, वह 
आसञ्चानका अङ्ग है, कारण कि वह आमञ्ञानके विरोधी एषणात्रयपरित्याग- 
स्वरूप है और एषणा खविद्याविषय है । उक्त मुख्य संन्याससे अतिरिक्त एक 
दूसरा आश्रम है जो ब्रह्मलोक भादि फळका साधन है, जिसमें यज्ञोपवीत आदि 
साधनोंका विधान है । 'पुराणे यज्ञोपवीते विसुज्य नवसुपादायाऽऽश्रमं प्रविशेत', 
त्रिदण्डी कमण्डळ्मान्‌? ( पुराने उपवीतका त्याग कर नवीन उपवीतका धारण 
कर आश्रममे प्रवेश करे | त्रिदण्ड और कमण्डढको धारण करे ) इत्यादि श्रवि- 
स्मृतियोंसे स्फुट दै । एषणारूप साधनका उपादान जिस आश्रमान्तरमें विहित दै, 
उसके संन्यासवत्त्वमात्र धर्मको लेकर आस्ज्चनाङ्ग सन्यासम भी यज्ञोपवीत आदि 
ढिक्का त्याग नहीं करना चाहिए, यह कहना समुचित नही है, कारण कि 
एषणारूप यज्ञोपवीत आदि साधनोंका उपादान संन्यासाभासका धर्म हे, संन्यासका 
नहीं । यदि मुख्य संन्यासमें भी यज्ञोपवीत आदिका धारण मानियेगा, तो 
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मुख्य संन्यासका बाघ हो जायगा। मुख्यका बाघ सर्वथा अयुक्त है, इसलिए | 
यज्ञोपवीत आदिका धारण एवे निषेधकी बोधक झुतियाँ और स्मृतियाँ मुख्यगौण- 
सेन्यासाश्रमभेदसे व्यवस्थित हैं । अविद्याविषय यज्ञोपवीत आदि एषणारूप साधनके 
महणकी इच्छासे असाधनफलस्वरूप तथा अशनाया आदि संसारघमासे रहित “अहं 
ब्रक्षास्मि' ( में ब्रह्म हूँ) इत्यादि विज्ञानका अवश्य बाघ हो जायगा | यह बाघ 
समुचित नहीं दै, क्योंकि सब उपनिषदोंका इसीमें तात्पर्य है, यह बार-बार 
सिद्ध कर चुके हैं । 
शङ्का--भमिक्षाचयं चरन्ति’ इस श्रुतिसे भिक्षाचरण विहित दै । विहितका 
अनुष्ठान यज्ञोपवीत आदिके बिना नहीं हो सकता, इसलिए यज्ञोपवीत आदिका 
भी विधान करती हुई वह श्रुति ही स्वयं उक्त ज्ञानका बाघ करती है । 
समाधान--भिक्षाचरण यज्ञोपवीत आदिका आक्षेपक नहीं है । जैसे हुत्वा 
भक्षयेत! इस वाक्यसे हवनके उत्तरकःलमें हुतरोषके भक्षणका विधान है, किन्तु वह 
प्रतिपत्ति कर्म है, भक्षण दरव्यान्तरका आक्षेपक नहीं होता, वैसे ही प्रकृतमें सर्वस्व- 
त्यागके. अनन्तर शरीरपातपर्यन्त शरीरयात्राके लिए ही भिक्षाचरण है, वह यज्ञोः 
पवीत आदिका आक्षेपक नहीं है । जिससे द्रव्य, देवता आदिका संस्कार होता है, 
वह आक्षेपक होता है । हुतरोषका भक्षण पुरुषसंस्कारक हो सकता है, पर भिक्षा- 
चरण तो वैसा भी नहीं है, केवळ शरीरस्थितिके लिए ही कहा गया है । 
शङ्का--'एककारं चरेद्धैक्षस? इत्यादि वचन नियमविषि है। शरीररक्षा 
भोजन अनियतरूपसे प्राप्त होता है, इसलिए एककारमें भोजनका विधान उक्त 
वाक्य करता है, इससे नियमाइष्टकी सिद्धि जैसे होती है, वैसे ही यज्ञोपवीत 
आदिका भी आक्षेपक उक्त वाक्य होगा ? 
समाधान-न्रक्षवे्ताके लिए नियमाइष्ट भी ईप्सित नहीं है । 
शङ्का--यदि नियमाइष्ट ईप्सित नहीं है, तो उक्त वचनका क्या प्रयोजन है! 
समाधान--जिस किसी उपस्थित अन्नसे शरीरकी स्थिति हो सकती है । फिर 
भी अन्नप्रापिका प्रतिग्रह आदि भी उपाय है, उसकी व्याबृच्तिके लिए भिक्षाचरण 
उपाय बतळाया गया है । 
शङ्का--प्रकारान्तरको निवृत्तिके बोधनसे वाक्य अर्थवान्‌ हो सकता है, 
फिर भी उसका उपदेश सार्थक नहीं हो सकता, क्योंकि आत्मा कूटस्थ तथा निष्क्रिय 
है, अतः इस आमञ्चानसे ही निदृत्ति सिद्ध है, पुनः उसका उपदेश व्यथै है । 
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समाधान--यदि निष्क्रिय आत्माके उपदेशसे निवृत्ति हो जाय, तो वाक्यको 
निरेक मानता इष्ट ही है । परन्तु कदाचित्‌ क्षुषा आदि दोषोंकी प्रबछतासे आत्मा 
निष्क्रिय है, यह ज्ञान विस्मृत हो जाय और अन्पाप्तिके छिए उपायान्तरमे 
प्रवृत्ति हो, तो उसकी निवृत्तिके लिए उक्त वचन आवश्यक है । 

शङ्का पूर्वोक्त वाक्यसे विरोध होनेसे निवृत्तिका उपदेश अशक्य है।जो 
संन्यासाश्रममे भी कर्मविधायक वचन हूं, जैसे “यज्ञोवीस्येवाथीयीत” इत्यादि, 
उन वचनोके रहते सब कर्मोंसे और उसके साधन यज्ञोपवीतधारण आदिसे निवृत्ति 
कैसे होगी ! 

समाधान--ये सब अविद्ठत्‌-संन्यासविषयक हैं, यह पूर्वे कह चुके हैं, 
उनके लिए सब कर्मोंका परित्याग नहीं है । यदि उत्तमाश्रमके लिए भी ये वचन 
विधायक माने जाये, तो उक्त ज्ञानविरोध स्पष्ट ही है । 

निराशिषमनारम्म निर्नमस्कारमस्तुतिम्‌ । 
अक्षीणं क्षीणकर्माणं तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥ 

( किसी प्रकारकी अमिलाषासे रहित, शुभाशुभ कमीनुष्ठानसे शुन्य, नमस्कार- 
रदित, स्तुतिरहित, कभी क्षीण न होनेवाळा तथा सम्पूर्ण कर्मफलामिछाषासे रहित 
जो पुरुष है, उसे देवता ब्रक्षज्ञानी जानते हैं ) 

उक्त वचनसे विद्वान्में सब कर्मोके अभावका बोधन स्पष्ट है एवं “विद्वान 
ङिङ्गविवार्जितः?, 'तस्मादढिङ्गो धर्मज्ञः? इत्यादि वाक्य भी इस अर्थके पोषक 
हैं। अतः व्युत्थानलक्षण पारमहंस पारित्राज्य ही (सब कर्म तथा उनके 
साधनका परित्यागरूप सन्यास ) ही आसमवेत्ताको उपादेय है, कारण कि 
पुराने ब्राह्मणोंने इस आत्माको असाधनफलुस्वभाव जानकर सब साधन- 
फलस्वरूप एषणालक्षणसे विमुख होकर दृष्टफलक और अदृष्टफळक कर्म 
और उसके साधनका त्याग कर भिक्षाचरण किया था। अतः इस समयमें भी 
र्ेत्ताको निरवशेष आत्मविज्ञानत्वरूप पाण्डित्यको सम्पूर्णतः जानकर आचार्य्य 
और मागमोंसे एषणाओंसे पराङ्मुख होना चाहिए । एषणात्यागावसान ही 
पाण्डित्य दै, वस्तुतः पाण्डित्य एषणाओंके तिरस्कारसे ही उत्पन्न होता है, अतः 
एषणाका विरोधी होता हे । एषणापरित्यागके बिना आत्मविषयक पाण्डित्यका 
आविर्भाव नहीं हो सकता, इसलिए आसङ्चानसे ही एषणात्रय व्युत्थानका विधान होता 
है, उपपाबकी विधि उपपादकी विधिका आक्षेप करती दै । गुरुमतमे जैसे अध्यापन- 
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विधिसे अध्ययनमें भी विधि आक्षिप्त होती है, क्योंकि अध्ययनके बिना अध्यापन नहीं 
हो सकता । 'अष्टवषे ब्राह्मणमुपनयीत, “तमध्यापयीत” यह अध्यापनमें विधि है। 
“उपनीय तु यः शिष्य वेदमध्यापयेद्द्विज:” इत्यादि वाक्यें ‘उपनीय’ यहां क्खाके 
स्थानमै र्यप्‌ हुआ है। उक्त प्रत्यय 'समानकर्तकयो: पूर्वकाले कृत्वा' इस सूत्रसे कर्तामें 
होता है । जैसे 'सुकृत्वा ब्रजति' इस वाक्यसे मोजनोत्तरकालिक ओजनकपेकतक 
गमनकी प्रतीति होती है, वैसे ही प्रकृतमें भी यानी “व्युत्थाय पाण्डित्यं निर्विद्याथ 
बाल्येन निष्ठासेत्‌” यहांपर भी ज्ञानसमानकर्तुक क््वाप्रत्ययके उपादानरूप ढिङ्गथ्रुतिसे 
त्यागमें भी विधि इढ़ की गई है अर्थात्‌ आसज्ञानके लिए व्युत्यान आवश्यक है, 
अतः एषणाओंसे उपरत होकर मुमुक्ष ज्ञानबळमावरूप बाल्यसे रहनेकी इच्छा करे । 
न्य अनात्मवेद्याओंको साधनफलका आश्रयण ही बढ है । उस बलका त्याग 

कर ब्रह्मवेत्ता असाधनफलस्वरूप आत्माके विज्ञानरूप बलका ही आश्रयण करे, 
इसका आश्रयण करनेपर इन्द्रियां अपने विषयोंमें उक्त विद्वानको खींचकर लगा 
नहीं सकतीं । ज्ञानबळसे हीन मूढ पुरुषको दृष्टादष्टफळक एषणाविषयमें इन्द्रियां 
प्रेरित करती हैं । यहांपर बळ आत्मविद्यासे संपूर्ण विषयोंकी इष्टिका तिरस्कार दै, 
अतः तादश बलभावसे स्थितिकी इच्छा करे। आत्मना विन्दते वीर्थम्‌?, “नायमात्मा 
बलहीनेन छभ्यः? इत्यादि श्रुतियां भी उक्तार्थको स्वहस्तगत करती हैं, बाइ्य और 
पाण्डित्यको अच्छी तरह जानकर मनन करनेसे मुनि यानी योगी होता है। इतना ही 
ब्राह्मणोंका कपे्य है कि सब अनासमप्रत्ययोंका तिरस्कार करना, इसके करनेपर ब्राह्मण 
कृतकृत्य हो जाता है और “सब ब्रह्म ही है? यह ज्ञान होता है । आचार्थेकी परि- 
चय्यी कर वेदान्तोंके ताएपर्यका निर्णय करना ही पाण्डित्य है और युक्तियोंसे अनात्म- 
दृष्टिका तिरस्कार करना वारय है। “हम परब्रह्म परमात्मा हैं, हमसे अतिरिक्त कुछ नहीं 
है? इस प्रकार मनसे ही अनुसन्धान करना मौन है। पाण्डित्य, बाल्य और मौनका 
यह संक्षिप्त अर्थ हे । 

शङ्का--त्रह्मवेत्ताका आचार कैसा होता है ? 

समाधान--अनियत, जिस किसी आचारसे रहे, क्योंकि वह कृतकृत्य दै । 

शङ्का-यदि अव्यवस्थित आचरणके इच्छुक त्रझवेत्ताको स्वेच्छा- 
चारिता अभीष्ट है, तो तदनुसार वह अविहितका आचरण कर सकता है, क्योंकि 
उसे कोई नियन्त्रण है नहीं, इस परिस्थितिमें 'यदू-यदाचरति श्रेष्ठ” ( श्रेष्ठ 


पुरुष जिस जिसका आचरण करता है, साधारण पुरुष उस उसका अनुसरण 
१२१ 
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दिरहितत्रह्वाताया अभाषणे । 
सयात सरवान्तरलादि संसारिणि चिदात्मनि॥ ११ ॥ 
जते इ, इस वचनके अनुसार दूसरेका भी जाद >: वार दसरे भी आचार आदर नहीं होगा । 

यद्यपि त्रझवेत्ताकी उक्त स्वेच्छा-आचारसे हानि नहीं होती, पर इतर पुरुषोंकी तो, उससे 
अवश्य हानि होगी, अतः ठोकसंग्रहके लिए स्वेच्छाचार न करना उचित है। 

समाध|न- यद्यपि ब्रक्षवेत्ताके लिए विधि और निषेध लागू नहीं हैं, तो भी वह 
विहितका ही आचरण करता है और निषिद्वका त्याग करता है, क्योंकि अनिष्टाचरण 
दोषसे होता है, शुद्धबुद्धि होनेसे उसकी अनिष्टमें स्वभावतः ही भ्रबृत्ति नहीं होती 
और शुद्धमें स्वतः प्रवृत्ति होती है । यद्यपि उसे इन विहित और निषिद्वोंके आच- 
रण और परिवर्जनसे कोई इष्ट या अनिष्ट फल नहीं होता, तथापि निषिद्धप्रवृत्तिके 
हेतु दोषोंका अभाव होनेके कारण समीचीन प्रवृतिद्देतु शुद्धबुद्धिसे उपादेय प्रवृत्ति ही 
होती है; अनुपादेय नही, अतः उक्त शङ्का व्यथे है । वासनावश उसकी चेष्टा सदा 
व्यवस्थित ही रहती दै, अतः इस त्रह्ावस्थानरूप अशनायाद्यतीत आत्मस्वरूपसे 
भिन्न अविद्याविषय एषणात्रयढक्षण वस्तु आते ( विनाशी ) है, यानी विनाश- 
अस्त है, स्वप्न, माया, और मरीचि-उदकके समान असार है, अनुपादेय है, केवर 
एक आमा ही नित्यमुक्त तथा नित्यतृप्त है । इस प्रकार श्रीयाज्ञवरक्यजीके उपदेशको 
सुनकर कौषीतकेय कहोल चुप हो गये । इस यथार्थोपदेशसे उनके हदयमें पूर्ण 
सन्तोष हो गया ॥ १० ॥ 

*अशनायादि०' इत्यादि | 

शङ्का-“यदि आत्मामें ब्रह्मतवका प्रतिपादन करना ही अभीष्ट है, तो उसीका 
प्रतिपादन प्रश्षपूवेक होना चाहिए । 'यसाक्षाद्‌? इत्यादि विशेषणोंके कथनका 
क्या प्रयोजन है ! 

समाधान--अशनाया आदिसे रहित स्वभ्रकाश सर्वात्मक ब्रह्म है, उसके 
जमेदके योग्य जीवस्वरूपके निषोरणके लिए उपस्तने 'यत्साक्षाद/ इत्यादि 
विरोषणसमूह अर्थवान्‌ है, ऐसा कहा दै । यहाँपर भी तथोक्त जीव- 
सपमे ब्रह्मवका निश्चय करनेके लिए उक्त सम्पूर्ण विशेषणोंका अनुवाद 
किया गया है | अशनायादिरिहित जद्मप्वरूप ही जीव है । इसको कहे बिता 
संसारी चिदामा जीवमें सर्बीन्तरव आदि विशेषणोंका संभव नहीं हो सकता, 
कारण क्रि संपारदशामें जीव शरीर आदिसे परिच्छिन्न है, यह ळोकानुभव- 
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इत्यभिप्रेत्य तेनोक्तं साक्षादित्यादिक पुनः । 
अनुं सर्ब पप्रच्छ कहोलो जह्मरूपताम्‌ ॥ १२॥ 
त्वमर्थाच्छोधितान्नाडन्यहक्वत्येतद्विवक्षेया । 
उक्तमेवोत्तरं भूय एप इत्याद्रवोचत ॥ १३ ॥ 
= oS SNM क क 
सिद्ध है, ऐसी परिस्थितिमें कोई भी कहे कि जीव सबके भीतर एक ही है 
अर्थात्‌ हमारा ही जीव सब शरीरोंके भीतर होनेसे सर्वान्तर द्वै, तो उसपर छोगोंको 
विश्वास नहीं होगा, क्योंकि अपने सुख, दुःख आदिका अपनेको ही अनुभव 
होता है, दूसरेके सुख, दुःख आदिका अनुभव नहीं होता । यदि एक ही आत्मा 
होता, तो उसका भी साक्षात्कार हो जाता इत्यादि सांसारिक व्यवहारोंसे आत्म- 
भेद निश्चितप्राय है । हां, परमात्मा सबके भीतर है, यह कहनेपर - किसीको 
अविश्वास नहीं होता, क्योंकि उसका अनुभव होता नहीं, अतः उसको चाहे 
जसा कहे इसमें इष्टविरोध नहीं दोता। जीवका स्वरूप निश्चित नहीं दै । हां, इतना 
ज्ञान तो छोकव्यवहारसे होता है कि शरीरमें जीव अवश्य है, जिसके 
रहनेसे जीता है और न रहनेसे मर गया, ऐसा व्यवहार होता है । परन्तु उसका 
स्वरूप केसा है, यह अज्ञात है । अतएव इसके विषयमें दार्शनिकोंका मत- 
भेद है, पर जिज्ञासित सबको है । वेदान्तमतके अनुसार आमा ब्रह्मस्वरूप है, 
ऐसा समझानेसे जो ब्रह्मधम सवोन्तरत्वादि हैं, वे सब जीवके मी धर्म हैं, क्योंकि 
यदि जीव त्रह्मसे भिन्न नहीं है, किन्तु रझ ही है, तो सर्वोन्तरत्व आदि ब्रह्मघ् 
स्वतः जीवके धम सिद्ध हो जाते हैं। इसलिए श्रीयाज्वर्क्यजीने आत्माके जो विशे- 
धण उपस्तके प्रति कहे हैं, वे सब कहोळके प्रश्नके प्रतिवचनमें कहे हैं ॥ ११ ॥ 
ढत्यभिग्रेत्य' इत्यादि । उक्त अमिप्रायसे यानी जीव यदि ब्रह्मस्वरूप 
ने होगा, तो वह सर्वान्तर नहीं हो सकेगा, इस युक्तिसे जीवको मुनिजीने सबीन्तर 
कहा, किन्तु त्रक्षका स्वरूप अभी तक नहीं कहा गया, इस तात्पय्यसे 'साक्षात्‌? 
इत्यादि पूर्वोक्त विशेषणोंका अनुवाद कर त्रह्मके स्वरूपके विषयमें प्रश्‍न किया कि 
“साक्षात? इत्यादि पूर्वोक्त विशेषणोंसे विशिष्ट आत्मा कौन है ! 
“त्वमर्थात इत्यादि । | 
शङ्का-यदि कहो 'तत्‌' पदके अमृत त्रक्षको पूछते हैं, तो उत्तरस 'त्वम! 
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अभाषणे । 

न स्यात्‌ सर्वान्तरत्वादि संसारिणि चिदात्मनि॥ ११ ॥ 
करते है) इस वचनके अनुसार दूसरेका भी आचारमें आदर नहीं कह इल उनके अनुसार दूसरेका मी आचारे आदर नहीं होगा। 
यद्यपि अक्षवेत्ताकी उक्त स्वेच्छा-आचारसे हानि नहीं होती, पर इतर पुरुषोंकी तो, उससे 
अवश्य हानि होगी, अतः लोकसंग्रहके लिए स्वेच्छाचार न करना उचित है । 

समाधान--यद्यपि अक्षवेत्ताके लिए विधि और निषेध लागू नहीं हैं, तो भी वह 
विहितका ही आचरण करता है और निषिद्वका त्याग करता है, क्योंकि अनिष्टाचरण 
दोषसे होता है, झुदबुद्धि होनेसे उसकी अनिष्टमें स्वभावतः ही प्रबृत्ति नहीं होती 
और शुद्धमं स्वतः प्रवृत्ति होती है । यद्यपि उसे इन विहित और निषिद्धोंके आच- 
रण और परिवगनसे कोई इष्ट या अनिष्ट फल नहीं होता, तथापि निषिद्प्रबृत्तिके 
हेतु दोषोंका अभाव होनेके कारण समीचीन प्रवृत्तिहेतु शुद्धबुद्धिसे उपादेय प्रवृत्ति ही 
होती है; अनुपादेय नहीं, अतः उक्त शङ्का व्यथे है । वासनावश उसकी चेष्टा सदा 
व्यवस्थित ही रहती है, अतः इस ब्रह्मावस्थानरूप अशनायाधतीत आत्मस्वरूपसे 
भिन्न अविद्याविषय एषणात्रयलक्षण वस्तु आते ( विनाशी ) है, यानी विनाश- 
ग्रस्त है, स्व, माया, और मरीचि-उद्कके समान असार है, अनुपादेय है, केवल 
एक आत्मा ही नित्यमुक्त तथा नित्यतृप्त दै । इस प्रकार श्रीयाज्ञवरकयजीके उपदेशको 
सुनकर कौषीतकेय कहोल चुप हो गये। इस यथार्थापदेशसे उनके हृदयमें पूर्ण 
सन्तोष हो गया ॥ १० ॥ 

अशनायादि०' इत्यादि । 

शङ्ा--यदि आत्मामं ब्रहमस्वक। प्रतिपादन करना ही अभीष्ट है, तो उसीका 
प्रतिपादन प्रश्नपू्वेक होना चाहिए । 'यत्साक्षाद इत्यादि विशेषणोंके कथनका 
क्या प्रयोजन दै ! 

समाधान--अशनाया आदिसे रहित स्वप्रकाश सर्वात्मक ब्रह्म है, उसके 
अभेदके योग्य जीवस्वरूपके निधीरणके लिए उषस्तने “यससाक्षाद्‌? इत्यादि 
विरेषणसमूह अर्थवान्‌ है, ऐसा कहा है । यहाँपर भी तथोक्त जीव- 
स्वरूपमें ्रहमबका निश्चय करनेके लिए उक्त सम्पूर्ण विशेषणोंका अनुवाद 
किया गया दै। अश्रनायादिरहित ब्रह्मस्वहप ही जीव है । इसको कहे बिना 
संसारी चिदात्मा जीवमें सर्वान्तरत्व आदि विशेषणोंका संभव नहीं हो सकता, 
कारण कि संसारदशामें जीव शरीर आदिसे परिच्छिन्न है, यह छोकानुभव- 
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इत्यभिप्रेत्य तेनोक्तं साक्षादित्यादिकं पुनः । 

अनूंद्य सै पप्रच्छ कहोलो ब्रह्मरूपताम्‌ ॥ १२॥ 
त्वमर्थाच्छोधितान्ना्न्यहृक्षेत्येतद्विवक्षंया । 
उक्तमेवोत्तरं भूय एप इत्याद्यवोचत ॥ १३॥ 


यत्ता 1 113 क 
सिद्ध है, ऐसी परिस्थितिमें कोई भी कहे कि जीव सबके भीतर एक ही है 
अर्थात्‌ हमारा ही जीव सब शरीरोकि भीतर होनेसे सर्वान्तर हवै, तो उसपर छोगोंको 
विश्वास नहीं होगा, क्योंकि अपने सुख, दुःख आदिका अपनेको ही अनुभव 
होता दै, दूसरेके सुख, दुःख आदिका अनुभव नहीं होता । यदि एक ही आत्मा 
होता, तो उसका भी साक्षात्कार हो जाता इत्यादि सांसारिक व्यवहारोंसे आत्म- 
भेद निश्चितप्राय है । हां, परमात्मा सबके भीतर है, यह कहनेपरः किसीको 
अविश्वास नहीं होता, क्योंकि उसका अनुभव होता नहीं, अतः उसको चाहे 
जैसा कहे इसमें दृष्टविरोध नहीं होता । जीवका स्वरूप निश्चित नहीं है । हां, इतना 
ज्ञान तो लोकव्यवहारसे होता है कि शरीरमें जीव अवश्य है, जिसके 
रहनेसे जीता है और न रहनेसे मर गया, ऐसा व्यवहार होता है । परन्तु उसका 
स्वरूप केसा है, यह अज्ञात है। अतएव इसके विषयमें दाशनिकोंका मत- 
भेद है, पर जिज्ञासित सबको है । वेदान्तमतके अनुसार आत्मा ब्रह्मस्वरूप है, 
ऐसा समझानेसे जो त्रह्मधम सवीन्तरत्वादि हैं, वे सब जीवके मी धर्म हैं, क्योंकि 
यदि जीव ब्रह्मसे भिन्न नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है, तो सर्वोन्तर्व आदि ब्रह्मघ्न 
स्वतः जीवके धम सिद्ध हो जाते हैं। इसलिए श्रीयाज्ञवल्क्यजीने आत्माके जो विशे- 
षण उषस्तके प्रति कहे हैं, वे सब कहोलके प्रइनके प्रतिवचनमें कहे हैं ॥ ११॥ 

` इत्यमिम्रेत्य इत्यादि । उक्त अभिप्रायसे यानी जीव यदि ब्रह्मस्वरूप 
नै होगा, तो वह सर्वान्तर नहीं हो सकेगा, इस युक्तिसे जीवको मुनिजीने सबीन्तर 
कहा, किन्तु अझका स्वरूप अभी तक नहीं कहा गया, इस ताप्पय्यैसे 'साक्षात! 
इत्यादि पूर्वोक्त विरोषणोंका अनुवाद कर ब्रह्मके स्वरूपके विषयमै प्रश्‍न किया कि 
“साक्षात इत्यादि पूर्वोक्त विशेषणोंसे विशिष्ट आत्मा कौन है £ 
“त्वमर्थात्‌? इत्यादि । म 
शङ्का- यदि कहोछ 'तत्‌' पदके अभूत बरक पूछते हैं, तो उत्तरें 'त्वम! 
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MR न अमन 
पदार्भका निर्देश करनेमें महर्षिका क्या भाव है £ “एष त जात्मा” इत्यादि उत्तर- 

वाक्यसे जीवका निर्देश स्फुट है । 

समाधान- शोधित त्वमर्थसे अतिरिक्त ब्रह्म नहीं है, किन्तु तवमै ही ब्रह्म 
है, इस इच्छासे पूर्वोक्त ही उत्तर दिया। यदि उससे अतिरिक्त ब्रक्ष श्रुतिको 
अमिप्रेत होता, तो अतिरिक्तका अभिधान सङ्गत होता । “तत्त्वमसि? इत्यादि श्रुतियोंसे 
वास्तवमै जीवन्नह्मात्माका ऐक्य है, अतः उसके अनुसार उक्त उत्तर ही समुचित है । 
अविद्यासे भेदका भान होता है और विद्यासे अभेदका यथाथ अनुभव होता है । 

शह्ठा--विद्या और अविद्यामें विरोध है, इसलिए एक दूसरेकी नाशक है, 
थह कहना ठीक है, पर अविद्यासे विद्याका ही नाश क्‍यों नहीं कहते, विपरीतमें 
क्या विनिगमक है ! 

समाधान--अविद्या तमके समान है और विद्या प्रकाशके समान है । तम 
' बोध्य है और प्रकाश बाधक है, यह नियम लोकमें देखते हैं । सूर्यका उदय 
होनेपर सम्पूर्ण अन्धकारकी निवृत्ति अनेक बार दृष्ट है। अन्धकारके रहनेपर क्या 
सूर्यका उदय नहीं होता £ अवश्य होता है। यदि अन्धकार बाधक होता, तो 
सूर्यका उदय ही नहीं होता, किन्तु सूर्योदय प्रतिदिन देखते हैं, इस अनुभवसे जैसे 
यह निश्चित है कि प्रकाश तमका बाघक ही होता है, बाध्य नहीं, बैसे ही विद्या 
प्रकाशस्वरूप होनेसे बाधिका दै, अविद्या तमःस्वरूप होनेसे बाध्या है, यह इष्टा- 
नुसारी नियम है। इसमें अन्य विनिगमककी आवश्यकता नहीं है, विद्या अपने 
उदयके अनन्तर ही अविद्या और तजनित निखिल कार्यको समकालमें ही निवृत्त 
करती है । विद्या और अविद्याका बाध्यबाधकमाव अनुभवसिद्ध है, फिर भी यदि 
प्रमाणकी जिज्ञासा प्रबळ हो, तो भगवद्वाक्य सुनिये 

'या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
हे ला जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतो मुनेः ॥! 

अविद निशाके समान ब्रहझावस्था है, उसमें विद्वान्‌ जाग 
और जिस अविद्याके विषयमें प्राणी-मात्र जागते हैं, अर्थात्‌ हे 
व्यवहार करते हैं, वह त्रबज्ञानियोके लिए रात्रिके समान ही है । यहाँ निशाशब्द' 
मुख्य रात्रिरूप अथेका वाचक नहीं है, क्योंकि रात्रि विद्वान्‌ ला 
दोनोकि लिए समान ही है १ रात्रि विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ 

र न हौ ६, किन्तु निशाशब्द गौण अप्रकाशरूप अका वाचक 
दै । संसारियोके किए जह्मामैक्यका भान नहीं होता, इसलिए वह उन्हीकी 
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क्षुत्पिपासे शोकमोहो जरासृत्यू इतीच्शै!। 
त्रिभियृग्मैविंशिशनां मध्येञ्सौ कतमो बद्‌ ॥ १४ ॥ 
यद्यन्यतम एतेषां तस्य न ब्रह्मता तदा । 
एतेष्वनन्तर्गतस्त न कोऽप्यात्मा जनेमतः ॥ १५॥ 
विद्ठजनानुभूत्येष क्षुदादेरवभासकः । 

प्रसिद्ध इत्यभिप्रेत्य ब्रह्मत्वेन तमुक्तवान्‌ ॥ १६ ॥ 


रात्रि है, ज्ञानियोंकी नहीं । जगत॒का भान ज्ञानियोंको नहीं होता, इसलिए 
वह रात्रि ब्रह्मज्ञानियोंकी है । 

शङ्का--भान क्यों नहीं होता ! 

समाधान---विद्यासे अविद्या और तत्कृत द्वेतका नाश हो जाता है, अतः 
उसका भान नहीं होता । जैसे आन्वको शुक्तिरजतका भान होता है, पर जआन्तको 
नहीं होता, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । 

शङ्का- ज्ञानियोंका जैसे “अह त्रक्म' यह व्यवहार होता है, वैसे ही अन्य 
व्यवहार क्यों नहीं होता ! 

समाधान--हां, व्यवहार होता है, पर बाधित होता हे । आन्तिज्ञ पुरुष भी 
अमकालिक व्यवहारको करता है, पर उसको समीचीन नहीं मानता ॥ १३ ॥ 

श्षुत्पिपासे' इत्यादि । क्षुत्‌ (भूख), पिपासता (प्यास) ये दोनों धर्म प्राणके 
हैं, शोक और मोह--ये दोनों धर्म मनके हैं तथा जरा और मृत्यु--ये दो धर्म शरीरके 
हैं। दो दो जोड़ोंका तीन त्रिक है। इन विशेषणोंसे विशिष्ट तीनोंमें कौन आत्मा है, 
क्या प्राण आत्मा है या मन अथवा शरीर आत्मा है! स्पष्ट कहिये कि अमुक आत्मा 
है। भाव यह है कि यदि उक्त तीनोंमें से किसी एकको आत्मा कहेंगे, तो वह 
ब्रह्मुभेदयोग्य नहीं हो सकेगा £ यदि इन तीनोंसे अतिरिक्तको आत्मा कहेंगे, तो 
वह लोकमे प्रसिद्ध नहीं है, और जो प्रसिद्धाथक “एष? शब्दसे आत्माका निर्देश 
किया गया है, वह असङ्गत हो जायगा, यों उभयतः पाशारज्जु है॥ १४ ॥ 

“यद्यन्यतम? इत्यादि । इसका अर्थ ऊपर कह चुके हैं ॥ १५॥ 

'बिद्वञ्जना०' इत्यादि । विद्वजनोंके ( तत््वज्ञानियोंके ) अनुभवके अनुसार 
“एष? इस प्रत्यक्षाथक शब्दसे आत्माका श्रीयाज्ञवस्क्यजीने निर्देश किया है । 
यद्यपि संसारियोंकों वह प्रत्यक्ष नहीं है, तथापि अपनी क्षुधा, पिपासा आदिका साक्षी 
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अत्येति योऽशनायादीन्विचारेण निरूपणे । 
क्षुदादिसाक्षी वस्या5स्य ब्रह्मत्वं केन बाध्यते ॥ १७ ॥ 
नन्वेक आत्मा मूढानां विदुषां चेति ते मतम्‌ । 
उक्तोर्मिषद्कातीतत्वं तद्बन्धश्वाञ्स्य तत्कथम्‌ ॥ १८ ॥ 
आत्मा' प्राण आदिसे भिन्न निश्चित है, इसलिए स्वहष्टिसे 'एप” शब्द द्वारा उसका 
निर्देश समुचित ही है ॥ १६ ॥ 


अत्येति' इत्यादि । 
शङ्का-श्चुधा आदिका साक्षी तो प्रसिद्ध है, परन्तु वह ब्रह्म केसे हो 


सकता है! प्राणादि अचेतन होनेसे साक्षी नहीं हो सकते, इसलिए उससे 
अतिरिक्त जीवात्माको साक्षी कह सकते हैं, परन्तु वह ब्रह्मस्वरूप नहीं हो सकता, 
रज्ञ सुख, दुःख आदि शुन्य और सवेग्यापक है। जीव सुखादिका भोक्ता एवं 
प्रतिशरीर भिन्न है, इसलिए ब्रह्माभेदयोग्य नहीं दै । 

समाधान--अशनायादिशुन्य साक्षी भी है, क्योंकि अशनायादिरहित चेतन 
अशनायादिका साक्षी माना जाता है। छोकमें भी जिसपर अभियोग न हो तथा वहांपर 
उपस्थित हो और समझदार हो, वही साक्षी माना जाता है । यदि अभियुक्त हो, 
तो अन्य योग्यता रहनेपर भी साक्षी नहीं माना जाता। इसी तरह क्षुधादि- 
शून्य क्षुधा आदिका साक्षी है । 

शङ्का कोक्मै साक्षीका उक्त स्वभाव ही है, इसमें सन्देह नहीं है, पर प्रकृतका 
साक्षी तो दुधा आदिसे शूऱ्य नहीं है, क्योंकि 'अई भुधितः' इत्यादि व्यवहारसे 
आत्मामें क्षुषा आदिका भान ही होता है । 

समाधाच- यह प्रतीति आत्मामे प्राणादिधर्मका आरोप कर होती है, जैसे 
शरीरधम गौ एव इयामत्व आदिके आरोपके कारण “अह गौरः इयामः? इत्यादि 
पतीति होती दै) वैसे ही उक्त प्रतीति भी पारमार्थिक नहीं होती । अपारमाथिक 
भीति वस्तुस्वरूपकी निर्णायक नहीं मानी जाती, यहाँपर विचार करनेसे यही सिद्ध 
होता है कि झुघादि और उसके अभावादिका साक्षी जो है, वह वस्तुतः उक्त 
ह जैसा साक्षी मानते हैं, वैसा ही प्रकृतमें भी साक्षी मानते 

१ उ 7 अत; प्रकृत साक्षीने ब्रह्म 
नत त त्वप्राप्तिका बाध किससे करोगे. 
नन्वेक' इत्यादि । विद्वानों तथा मृढोमि आसा एक ही है, भिन्न-भिन्न नहीं है, 
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अविचारविचाराभ्यां यथा सर्पत्वरज्जुते । 
तथाऽऽत्मन्यपि संसारभावामाचवितीक्ष्यतास्‌ ॥ १९ ॥ 
MMOs $> मम अमन 
यह आपका (अदवेतवेदान्तीका) मत है और इस अर्थमें "नान्योऽतोऽस्ति दरष्टा इत्यादि 
अ॒तिको प्रमाण देते हैं। ऐसी परिस्थितिमें उक्त जो छः उमिंया हैं, वे बाधित होंगी--- 
क्षुधा, पिपासा, शोक, मोह, जरा, मृत्यु ये ही छः उर्मियाँ बहाँपर कहीं गई हैं । 
यद्यपि. भास्कर आचार्यने जायते, अस्ति, विवद्धते, विपरिणमते, अपक्षीयते, विनइयति 
ये छः उमियाँ कही हैं, तथापि ये सभी देइ आदिके ही धर्म हैं । उर्मिशब्द 
तरज्ञका पर्याय है, जैसे जलमें एक तरङ्गके बाद दूसरा तरङ्ग होता ही रहता है, 
तरज्ञशून्य जळ कभी नहीं रहता, वैसे ही ये अवस्थाएँ जड़में निरन्तर होती 
रहती हैं, इनसे कभी जड़ पदार्थ शुन्य नहीं रह सकते, इनका जड़ पदार्थोके 
साथ तादात्म्य सम्बन्ध है । जैसे जलस्थ पुरुषोंका तरज्ञोंसे सतत अभिघात होता है, 
वैसे ही शरीरस्थ आत्माओंका भी इन उक्त तरज्ञोसे सदा अभिघात होता दै । जैसे 
जरतरङ्गोके अमिघातसे बचाव जरसे बाहर आनेपर ही हो सकता है अन्यथा नही, वैसे 
ही उक्त उर्मियोंसे बचाव देहाभिमानके छोड़नेपर ही हो सकता है, दूसरे उपायसे 
नहीं । अब प्रकृतमे प्रश्न यह होता है कि अचेतन प्राणादिमे क्षुधा, पिपासा आदि 
हो नहीं सकते और रहनेमें न प्रमाण ही है। “अहं क्षुधितः? इत्यादि प्रतीतियोंसे 
आत्मामें ही उक्त धर्मकी प्रतीति होती है । यदि वही ब्रह है, तो उक्त ब्रह्म उर्मियोंसे 
सदा परे है, इस प्रकार एक ही आत्मामें उक्त. उर्मिरहितत्व और उर्मिसहितस्व जो 
बन्ध है, ये दोनों परस्पर विरुद्ध धर्म कैसे रह सकेंगे £ यदि आस्मभेद होता, 
तो उक्त बन्ध मूडात्माओंमें है और तद्रहितत्व विद्वानोंके आत्मामें है, ऐसा 
मानकर परिहार हो सकता, जैसे कि तार्किकोंके मतमें कहा जाता है । पर आपके 
मतसे तो .एक ही आमा है, इसलिए उक्त परिहारका यहाँ सम्भव ही नहीं है ॥१८॥ 
“अविचार० इत्यादि । जैसे रज्जु और सर्पत्व ये दोनों घर्म परस्पर विरुद्ध 
हैं, फिर भी रज्जुमें सर्पम्रमकाळ्में आन्तको सर्पत्वकी प्रतीति होती है और 
` अश्नान्त पुरुषको रज्जुत्वकी प्रतीति होती है, यह ळोकमें बार-बार देखा जाता है, 
वैसे ही एक ही आंत्मामें संसारी पुरुषोंकी अपेक्षा उक्त बन्धकी प्रतीति होती है 
और तत्त्वज्ञानियॉके लिए वह सर्वेथा उक्त बन्धसे शून्य प्रतीत होता है, इसमें 
आश्चर्य क्या: वस्तुतः विरुद्ध धर्म एकमें अधिकारीके भेदे उक्त न्यायसे रहते हैं ॥१९॥ 
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१७६० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ सर पव या तीची 
ट्त्त्स्स्व्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्क्क्व्व्व्न्न्न्व्व्न्व्न्न्न्न् जज्ज 
्ुर्पपासे प्राणधर्मी शोकमोहौ ठु मानसौ । 
जरामृत्यू देहधर्मावात्मधर्मो न कन ॥ २०॥ 
आणसञ्चारबाहुल्याद्‌ गमनादिश्रमे सति। 
क्षुत्पिपासाजनिस्तेन ग्राणधरमत्वमेतयोः ॥ २१ ॥ 
ष्टस्य वस्तुनोऽसिद्धौ चेतसो याऽनवस्थितिः। 
स शोको मानसो धर्मो मोहय विषयश्रमः॥ २२ ॥ 

ह 1 

असि इ आदि आसधर्म नहीं हैं, तो वे किसके धर्म हैं £ 

समाधान--भूख और प्यास--ये प्राणके धरम हैं, शोक और मोह-ये दोनों 
मनके घ हैं तथा जरा और मृत्यु--ये दो देहके धम हँ । इनमें कोई भी आत्माका 
घमै नहीं है ॥ २० ॥ 

“प्राणसञ्चार०' इत्यादि । चलन आदि कार्योमें प्राणकी गति अधिक 
होती है, अतएव भ्रम भी होता है, इस कारण भूख, प्यास अधिक लगती है । 
इसलिए यह सिद्ध होता है कि वे धम प्राणके हैं और प्राणने यह प्रश्न किया था 
कि 'किम्मेऽन्नम्‌!; इसका उत्तर दिया गया है कि जो कुछ कुत्ता, कीर, पतङ्ग 
आदि हैं, वह सब तुम्हारा अन्न है । जळके बिना जो न जी सकें, वे प्राणी हैं । 
जळके बिना वृक्ष आदि भी नहीं रह सकते, इसलिए वे भी प्राणी माने जाते हैं । 
उक्त धर्म प्राणके हैं, इसमें श्रुति और अनुमान दोनों प्रमाण हैं ॥ २१ ॥ 

शोक और मोहशब्दोंके अथाँको स्फुट करते हुए ये दोनों मनके धर्म हैं, 
इसका प्रतिपादन करते हैं--९इष्टस्य' इत्यादिसे | जिस वस्तुको जो पुरुष चाहता है 
उसकी अप्राप्तिसे मनमें जो अरति यानी व्यग्रता या चाञ्चस्यविशेष प्राप्त होता है, वही 
शोक कहलाता है । लोकमें इष्टवियोगजन्य दुःखावस्थाविशेषको शोक कहते हैं, यह 
अनुभवैकवेद्य और सर्वप्रसिद्ध दै । इष्ट, अनिष्ट आदि विषयोंमें अनिष्टत्व, इष्टत्व आदि- 
ज्ञानको अम कहते हैं, यह भी सबको प्रसिद्ध ही है । प्रकृतमें अद्ययमें सद्वय- 
ज्ञान मोह दै, यह अज्ञानका कार्य है, अतएव अज्ञानास्मक है । 

शङ्का--अशनाया और पिपासाका श्रुतिमें समाससे निर्देश किया गया है और 
दूसरोंका असमाससे, इसमें क्या तात्पर्य है £ 

समाधान दोनों प्राणके धर्म हैं और दोनोंका कार्य शोक दै, इसलिए 
उनका समाससे निर्देश किया गया है । 
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जरा देहस्य शैथिल्यं सृत्युः ग्राणवियुक्तता । 
ते सर्वेड्प्यात्मनि आन्त्या कल्पिता व्योमनेस्यवत्‌ ॥२३॥ 
———-— sarees ees या मम मिल 

शक्का--शोक और मोह भी तो एक मनके ही धर्म हैं तथा उन दोनोंसे एक 
दुःख कार्य्यं ही होता है फिर उनका अश्चनायापिपासाके समान समाससे निदेश 
क्यों नहीं किया गया ! 

समाधान--दोनों एकके ही धर्म हैं, यह कहना ठीक है, पर दोनोंका कार्य 
एक नहीं है । शोकका कार्य है- प्रबृत्ति और मोहका काय्य है--नर्थप्रापि, 
यों भिन्न कार्य्य होनेसे असमस्त पदसे उनका निर्देश किया गया है || २२ || 

जरा और सृत्युशब्दके अर्थाको स्फुट करते हैं--“जरा देहस्य? इत्यादिसे । 

जिस अवस्थासे देइमें शिथिलता होती हे, केश श्वेत हो जाते हैं और 
त्वचा लटक जाती है, उसीको जरा कहते हैं । यही बृद्धावस्थासे भी प्रसिद्ध है । 
शरीर और प्राणके वियोगको मृत्यु कहते हैं । यह छोकमें प्रसिद्ध है, इसलिए 
इसकी विशेष व्याख्या करनेकी आवश्यकता नहीं दै । 

ङ्ञा--अहं बुभुक्षितः, युग्धः, वृद्ध” इत्यादि प्रतीति आत्मामें क्यों होती है ? 
प्राण भूखा है, मन मुख है, देह वृद्ध हे! एसी प्रतीत होनी चाहिए । 

समाघान-ठीक हे, जो विवेकी हैं, उनको वैसी ही प्रतीति होती है; किन्तु 
जो आन्त हैं, उनको आन्तिसे कल्पित ये सब धर्म आत्मामें प्रतीत होते हैं । जैसे 
वस्तुतः आकाश काडा नहीं है, किन्तु आन्तिसे आकाश नीला है, ऐसी प्रतीति 
लोकमें प्रसिद्ध है, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । 

अशनाया, पिपासा आदि तो चेतनके ही धर्म हैं, ऐसा मानना चाहिए, कारण 
ये चेतनमें ही प्रतीत होते हैं, अचेतनमें नहीं । यदि इन्हें अचेतनमें मानेंगे, तो 
घट आदिको भी मूख, प्यास आदि लगेंगे । 

समाधान--अचेतनमात्रके उक्त धर्म हैं, ऐसा तात्य नहीं है; किन्तु 
चेतनसंखष्ट अचेतनके घम हैं, ऐसा तात्य है । | 

शङ्का--क्यों ? 

समाधान--यदि चेतनके उक्त धर्म माने जाये, तो श्रुतिविरोध होगा । 
“असङ्गो ह्ययं पुरुषः? (यह पुरुष असङ्ग है) इस श्रुतिसे आत्मामें किसी धर्मका संसर्ग 
नहीं है, अन्यथा आत्माका मोक्ष ही असम्मव हो जायगा। आरोपित धर्मोंकी निवृत्ति 

२२२ 


NN NN NN NANA 
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यः स्वक्ारणसंसर्गः क्चुदादेरत्ययो मतः। 
अनात्यन्तिकरूपत्वात्‌ सोऽत्ययोऽत्र न गृह्यते ॥ २४ ॥ 
तत्कारणनिषेधो यः स्वमहिस्रैव वस्तुनः । 
तमत्ययं मोक्षविधौ तद्विदवांसः प्रचक्षते । २५ ॥ 
तो होती है, पर स्वाभाविक धर्मोकी निवृत्ति कभी नहीं होती । हमारे मतसे तो 
आात्माके अज्ञानसे उक्त घमोकी आरमामे प्रतीति और उसके यथाथ ज्ञानसे मुक्ति 
होती है; यह स्पष्ट मागे है ॥ २३ ॥ 

“यः स्वकारण ०” इत्यादि । 

शङ्का कार्य्यका कारणमें नाश अत्यय कहा जाता दै । यदि आस्मामें उक्त 
घर्माका अत्यय होता है, ऐसा कहते हो, तो उक्त घम उसमें अपरिहार्य हैं, अन्यथा 
अत्यय भी उक्त असङ्ग श्रुतिके अनुसार आत्मामें नहीं रह सकता । 

समाघान--अत्यय दो प्रकारका है--एक आत्यन्तिक और दूसरा अनात्य- 
न्तिक। अन्तिम अत्यय छोकमें प्रसिद्ध है, किन्तु वह यहां विवक्षित नहीं है, यहां 
प्रथम अत्यय विवक्षित है ॥ २४ ॥ 

“तत्कारण०* इत्यादि । यहां तत्पदसे क्षुधा और पिपासा विवक्षित हैं, इनका 
कारण प्राण है, उसका अत्यय प्रतिपिपादयिषित है। कारणके अत्ययके बिना कार्य्यका 
आत्यन्तिक अत्यय नहीं हो सकता । “अप्राणो ह्ममनाः शुभ्रः? इत्यादि श्रतियोसे 
प्राण आदिका अत्यन्त असङ्ग आत्मामें सुना गया है, अतः मोक्ष-प्रतिपादनके अव- 
सरं मोक्षवेता विद्वान्‌ पाणासंसर्गको ही उक्त घर्मोका आत्यन्तिक अत्यय कहते हैं । 

शङ्का--प्राणका अत्यय न कहकर अशनायादिका अत्यय क्यों कहा ! 

समाधान-- उक्त धमाके अत्यन्त अत्ययका बोध करनेके लिए ऐसी उक्ति है । 
काय्येका अत्यन्त अत्यय कारणके अत्ययसे ही होता है, अन्यथा नहीं । अतः अतः 
माणात्ययका भी बोध हो ही जाता है। अशनायाशब्दसे अशनायाके हेतु प्राणका ही 
अहण उपक्रमके अनुसार उचित है । उपक्रममें “त्युनेवेदमाबृतमासीत्‌?, 'कोऽसौ 
मृत्यु; अशनाया’ इत्यादि कहा गया है, यहां कारण लक्ष्य है, इसके अनुसार 
सृत्युसे कारण आवृत था, ऐसा कहा गया है । | 

अडा अशनाया आदिसे ढक्षित कारण कौन है ! क्या अवान्तर कारण या 


अ विवक्षित दै । सृष्टिका अवान्तर कारण प्राणात्मा है और मूलकारण 
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्ाणहेतुस्तमः ग्राणघर्माभ्याप्लुपलक्ष्यते । 
सन्नात्मा शोकमोहाभ्यां जरया मृत्युना विराट्‌ ॥ २६ ॥ 


समाधान -अनिवेचनीय अज्ञानोपाधिक ईश्वर अशनाया आदि घमवान यहाँ 
अशनायादि शब्दसे उक्षित है, अतः अशनाया आदिकी मूळ कारणें लक्षणा है, 
सबका मूल कारण उक्त ईश्वर ही है । 

शङ्गा-इश्वर तो प्राप्तव्य है, अतएव उसका अत्यय असम्मव हे । इस परि- 
स्थितिमें अशनाया आदिका भी अत्यय अशक्य है, क्योंकि कारणके अत्ययके बिना 
कायका आत्यन्तिक अत्यय नहीं हो सकता, यह आप कह ही चुके हैं, फिर लक्षणा 
द्वारा कारणका ग्रहण करनेसे क्या प्रयोजन ? 

समाधान--निरुपाधिक ईश्वर नित्यप्राप्त है, किन्तु अज्ञानसे अप्राप्त कहा 
जाता है । जब ज्ञानसे अज्ञान दूर हो जाता है, तब वह प्राप्त समझा जाता है; अतः 
इश्वरोपाधिभूत भज्ञानके अत्ययसे अज्ञानसे उपहित ईश्वरका भी अत्यय माना 
जाता है; अतएव उसके कार्य अशनायादिका अत्यय सिद्ध होता है । 

शङ्का-वृत्तिरूप ज्ञान भी तो अज्ञानका कार्य ही है, अक उक्त ज्ञान 
अज्ञान और अज्ञान-का्थका निवर्तक नहीं हो सकता । 

समाधान--अज्ञान और अज्ञानके कार्यको विषय न करनेवाळा वृत्तिहप ज्ञान 
अज्ञानका निवतक होता है, ऐसा अंद्वेत-वेदाम्ती मानते हैं, इस प्रकार तत्त्वज्ञानसे 
अज्ञान और उसके कार्यी निवृत्ति हो जानेपर अज्ञान और अज्ञान-कार्य अशनाया 
आदिका सम्बन्ध भातमामें कैसे रह सकता है :॥ २५ ॥ 

'गराणहेतु ०” इत्यादि । जैसे अशनाया और पिपासासे लक्षणा द्वारा मूलकारण 
प्राणहेतु तम विवक्षित है, वैसे ही शोक और मोहसे उनका कारण सूत्रात्मा विवक्षित 
है एवं जरा आदिसे उनका कारण विराट्‌ विवक्षित है। भाव यह है कि “सोऽम्निरमवद्‌? 
इत्यादि श्रुतिसे वाग्‌ आदि इन्द्रिया अभि आदि कारणरूप हैं, यह ज्ञात होता हे । 
कारणके म्रत्ययसे ही कार्यका अत्यन्त अत्यय होता है, अन्यथा नहीं । विद्याप्रकरणस्थ 
उद्गीथ उपातनाका फर क्रमशः मुक्तिकी मासि है । जबतक वागादिका अत्यय नही 
होगा, तबतक मुक्ति नहीं हो सकती। यह तो संभव है नहीं कि कारणके अस्तित्व: 
कामें काय्येका अत्यय हो जायगा । अतः वागादिका स्वकारणापचि द्वारा कारणका 
ध्वंस होनेपर ध्वंप हो जाता है; इस प्रकार जब कार्थमात्रकी निवृत्ति हो जाती 
है, तब नित्यसिद्ध. आत्मस्वभाव मोक्ष अभिव्यक्त होता दै । जो बागादि इन्द्रियोका 
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तमः पत्र बिराज च योच्त्येत्यात्मा स्वयंप्रभः । 
असङ्गस्तत्परं ब्रह्म साक्षादित्यादिलक्षणम्‌ ॥ २७ ॥ 
यथा विशुद्धमाकाशं सति वाऽसति वा मठे | 
नीहारादौ तंयेवाऽऽत्मा कार्यकारणवस्तुनि ॥ २८ ॥ 
परमात्मस्वभावोऽयं कहोलाय प्रपञ्चितः | 
तद्बोधसाधनं सर्थेकर्मत्याग इह्दोच्यते ॥ २९ ॥ 


ळय कहा गया है, उसका तात्पर्य कारणात्ययसे कार्यका आत्यन्तिक अत्यय होता है, 
यह बतछानेके लिए है। उद्गीथोपासनाके समान ब्रहमविद्याप्रकरणस्थ अन्य उपासनाएँ 
भी कारणके अत्ययसे काय्यैके अत्यन्त अत्ययकी चोतिका हैं। मूल कारणके 
अत्ययसे सूत्रका अत्यय होता है और सूत्रके अध्ययसे विराट्का अत्यय होता है । 

शङ्का--शोक और मोह आत्माके धर्म नहीं हैं, यह कहना ठीक है, किन्तु जैसे 
आनन्द आत्मका धर्म नहीं है, परन्तु आत्मस्वरूप माना जाता है, वैसे ही शोक, 
मोह आदि आत्मस्वरूप ही हैं, ऐसा मानें, तो क्या आपत्ति है ! 

समाधान- आपत्ति यह है कि अन्त्रय-ञ्यतिरेकसे अज्ञानात्मक ही शोकादि 
ज्ञात होते हैं, अत; रज्जुसर्पवत्‌ आत्मामें उक्त धर्म अध्यत्त हैं, वास्तविक नही हैं । 
आत्मज्ञानसे कार्यकारणस्वरूप अज्ञानादिका नाश होनेपर केवळ एक आत्मा ही 
अवरिष्ट रह जाता है ॥ २६ ॥ 

“तमः स्रत्रम इत्यादि । जो स्वयंप्रकाश भात्मा मूल कारण तम ( अज्ञान ) 
और उसके कार्य सूत्र एवं सूत्रकाये विराट्‌--इन सभीका अत्यय करता है, वही 
असङ्ग (सब विकारोंसे रहित) “साक्षात्‌? इत्यादि ठक्षणसे लक्षित परत्रह् है ॥२७॥ 

स्वमावतः आसा तीनों कारोंमें असङ्ग है, यह दृष्टान्त द्वारा स्फुट करते हैं--- 
“यथा? इत्यादिसे । 

जैसे कोहरे आदि मळके रहने या न रहनेपर भी आकाश सदा विशुद्ध ही रहता 
है, कोहरे भादिके सम्बन्धसे आकाशमै मका वास्तविक असर कुछ नहीं पड़ता, वैसे 
ही आत्मा शोकादि मळके सद्भाव या असद्भ(व दशामें सदा शुद्ध ही इता है । १ 
अध्यस्त संसारधमेसे जामे वास्तविक कुछ सम्बन्ध नहीं होता, कार्यकारणात्मक 
हा अपहाल जड़स्वरूप होनेसे मर कहे जाते है ॥ २८ ॥ 

परमात्म०' इत्यादि । “साक्षात्‌? इत्यादिसे उक्त हक्षणसे लक्षित परमात्मस्वभावका 
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आआआ 


उत्पन्नसम्यरज्ञानस्य संन्यासो लक्षणं यतः । 
साधनं च तदुत्पत्तौ संन्यासस्तत्र गम्यताम्‌ ॥ ३० ॥ 


थतिः--एतं बै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः पुत्रैषणायाश्च वित्तेषणा- 
याश्च लोकेषणायाश्च व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति । 


्ासमनोर्यदेकत्वं ब्राह्मणदवयनिश्चितस्‌ । 
एत तमितिशब्दास्यां तदैकात्म्यमनूद्यते ॥ ३१ ॥ 
————s es DL Some हरर,” 


शरीयाज्ञवर्यजीने कहोलके प्रति विशेषरूपसे प्रतिपादन किया । अब उक्त ब्रह्मके 
यथाथ ज्ञानकी उत्पततिमें कारण सब करमोके त्यागको (सन्यासको) कहते हैं ॥२९॥ 

'उत्पन्न०' इत्यादि। यहपर विद्यासाधन और विद्वान्‌का लक्षण--इन दोनोंका 
प्रतिपादन करना अभीष्ट है, संन्यास भी उभयस्वरूप है। जिस पुरुषरलको आत्माका 
समीचीन ज्ञान हो गया है, उसका लक्षण संन्यास है। कर्म फलके लिए किया 
जाता है । जव ज्ञानी ऐहिक और आमुष्मिक सम्पूर्ण फडोसे वीतराग हो जाता है; 
तब प्रयोजनके अमावसे कर्मोका त्याग कर देता है, अतः संन्यास ज्ानीका लक्षण 
है। और आसज्ञानकी उत्पत्तिमें संन्यास साधन मी है। साधनसंपत्तिमें वैराग्य मुख्य 
है । अनमिसन्धिपूर्वक कर्मोके अनुष्ठानसे चित्तशुद्धि होती है और उसके द्वारा ज्ञानकी 
उत्पत्ति होती है । इसलिए उसे ज्ञानसाधन कहना भी समुचित ही हवै ॥ ३० ॥ 

ब्रह्मात्मनो०' इत्यादि ब्रह्म और आत्मा--ये दोनों एक हैं, यह बात उषस्त 
और कह्रोछ- इन दो ब्राह्मणोंसे निश्चित हो चुकी है । तम्‌? और “एतम्‌!--इन 
दोनों शब्दोंसे उन्हीं दोनों ब्रह्म और आत्माके ऐकात्म्यका (अभेदका) अनुवाद किया 
गया है.। दोनों ब्राक्षणोंसे दोनोंके पति भिन्न-भिन्न आत्माका उपदेश नहीं किया गया है 
और दोनों उपदेशों ब्रह्मात्माका अभेद कहा गया है। इस ोकमें संन्यासका विधान 
करनेके लिए फिर उसी ऐक्यका अनुवाद किया गया है। शुति"“तत्‌? पदसे त्वमथ्रैका 
अनुवाद कर एतत्पदाथै ब्रह्मके साथ ततपदार्थके सामानाधिकरण्यका बोधन करती है, 
अथवा तत्पदार्थं ब्रह्म है, एतच्छब्दका अर्थ “वम्‌? है । पूर्वकल्पकी अपेक्षा इस 
कल्पमें “तत्‌? शब्द प्रसिद्धाथेक ही है । 'तस्वमसि’ इस श्रतिमे 'तत” शब्दा 
रह्म है, यह सब वेदान्तोंमें प्रसिद्ध है और 'एतत्‌? यह शब्द जीवपरक है, यह 
व्याख्या उत्तम है ॥ ३१ ॥ 
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अत्येति योऽशनायादीन्‌ स आत्मेति गिरोच्यते । 
तमात्मानं विदित्वाऽथ ब्युत्तिष्ठन्त्येषणात्रयात्‌ ॥ २२ ॥ 


~ 


“अत्येति? इत्यादि । अशनाया आदि धर्म सांसारिक घर्मोका उपलक्षण है । 
अर्थात्‌ जो संप्तार-धर्मोसे अतीत है, वह आत्मा है। उक्त घमाँसे अतीत ब्रह्म ही 
है, दूसरा नहीं है, इसलिए ब्रह आत्मा है, यह स्पष्ट शब्दसे कहा गया है । उस 
आत्माको (ब्रह्मामाको) न जानकर विद्वान्‌ एषणात्रयसे यानी पुत्रैषणा, वित्तेपणा और 
लोकैषणासे व्युस्थित होकर मिक्षाचरण करते हैं । भिक्षाचरणका तात्पर्य संन्यासं 
है यानी संन्यासका ग्रहण करते हैं। यद्यपि ब्रक्षचारी आदि भी भिक्षाका ग्रहण करते 
हैं, पर सदा नहीं करते, क्योंकि समावर्तनोचर भिक्षाचरण समाप्त हो जाता है । 
संन्यासीके लिए आजीवन भिक्षाका विधान है, इसलिए संन्यासी भिक्षु कहे जाते हैं । 
“भिक्षुः परिव्राट्‌ कर्मन्दी पाराशर्यपि मस्करी’ इस अमरकोशकी भी सम्मति है । उषस्त 
द्वारा विशेष्य उक्त हे और कहोढ द्वारा विशेषण उक्त है। इस विशेषण विरोष्यभावसे 
प्रत्यगात्मामें त्रक्षत्वका ज्ञान होनेपर जीवके अज्ञानका ध्वंस हो जाता है, इसीसे तज्ज- 
नित बन्धकी निवृत्ति फलित होती है । 


शङ्का- विशेषणविशेष्यमाव माननेसे नीलोत्पळमें जैसे नील और उत्पल 
दो पदाथाँका भान होता है, अखण्डका नहीं, वैसे ही प्रकृतमें भी अखण्डार्थका 
भान नहीं होगा, अतः उद्देत ब्रह्म सिद्ध नहीं होगा : 


समाधान--घटाकाश और महाकाशमें विशेषणविशेष्यमाव माननेपर भी जैसे 
केवर घट ही भिन्नरूपसे प्रतीत होता है और आकाश अखण्डरूपसे ज्ञात होता है, 
वैसे ही प्रकृतमें भी केवळ विशेषणमात्र भिन्न है, तदुभयात्मा एक ही है । विशेषण 
भी अज्ञानसमानकाछिक है । अज्ञानके नाशके बाद वाक्यसे अखण्डाका ज्ञान होता 
१ क्योंकि उस समय विशेषणकी सचामें कुछ प्रमाण नहीं है । 
शङड्ा--उषस्त ब्राह्मण द्वारा उक्त आत्मा विशेष्य है और क 
विशेषण है, इसमें क्या विनिगमक है ! विपरीत ही का न द A i 


समाधान--साक्षात्‌' इत्यादिः सब विशेषण उषस्त द्वारा कथित आत्मामं कहे 
गये हैं और अशनाया, पिपासा आदि कहोलब्राक्षणमें जो कहे गये थे, वे भी 
उसमें हैं, इसलिए यह पृथक्‌ नहीं है ॥ ३२ ॥ 
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अह्मप्रभ्षेन पृष्टे ते तद्बोधफलसाधने । 
इति मत्वोत्तरत्येन य्युत्थानद्वयप्नुच्यते ॥ ३३ ॥ 
पू विदित्वा पश्चात्तु व्युत्थाग्रेत्यन्बयाच्छृतात्‌ । 
बिद्वत्सन्यास आमाति ब्रह्ममोधफलात्मकः ॥ ३४ ॥ 
mM RSS SS Se न से मनन 
ब्रह्मप्रश्नेन' इत्यादि । 
राङ्का-उक्त दो प्रश्न आसमात्रविषयक हैं, अतः उसीका उत्तर देना 
आवश्यक है । अक्षज्ञान और उसके साधनका प्रश्न नहीं है, इसढिए साधनका 
( उपायका ) प्रदर्शन अनावश्यक है । 
॥ समाधान -ज्रबषशब्दसे अझबोध ( फळ ) और साधन--ये दोनों पूछे गये 
” एसा मानकर उसके उत्तररूपसे दो प्रकारका व्युत्थान कहते हैं ॥ ३३ ॥ 
“पूर्वमू! इत्यादि । 'विदित्वा व्युत्थाय’ ऐसा औत पाठक्रम है, इसके अनुसार 
यह अथे होता है कि प्रथम आत्मज्ञान और तदनन्तर संन्यास । यह विद्वानका लक्षण- 
भूत स्वभाव है । इसीको ब्रह्ममोधफलात्मक संन्यास कहते हैं। यह यथाश्रत 
यानी पाठकैमानुसारी अथ है । यहाँ वेदन दो प्रकारका है--एक तत्त्वसाक्षात्कार 
और दूसरा प्रयोजक ज्ञान । प्रथम पक्षमें साक्षाकारसे जो व्युत्थान होता है, वह 
आसस्वरूपके ज्ञानके बाद होता दै । वह ब्रह्मस्वरूपसे अवस्यानस्वरूप है । इसमें 
विधि नहीं हो सकती, कारण कि अद्वेतात्माके साक्षात्कारके बाद कार्यके साथ 
अज्ञानका नाश हो जाता है, अतः जब द्वेतमात्रकी निवृत्ति होनेसे.अधिकारी आदिका 
ज्ञान ही नहीं होता, तब विधिकी क्या सम्भावना £ विधि द्वैतमानकालनें ही होती 
है, अन्यत्र नहीं । द्वितीय पक्षमें साङ्गवेदाध्ययनके कतीके प्रति सन्यासपूर्वक श्रवण 
आदिके प्रयोजक शब्दजन्य बुद्धि यदि “विदित्वा” शब्दसे कही जाती है, तो 
साक्षाकारके लिए संन्यासविधि समुचित है । 
८ शङ्का--विधिबोधक छिक्‌ आदि पद यहाँ नहीं हैं, इसलिए यहाँ विधि 
केसे हो सकती है ! 
समाधान--यद्यपि इसमें विधि नहीं हैं, तथापि जैसे बाय और मौनमें 
विद्यासहकारितारूपसे विधि मानी जाती है, वैसे ही इसमें भी विधि मानना उचित 
है। वहॉपर 'तिष्ठासेत्‌' यह विधि स्फुट है ॥ ३४ ॥ 
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_____________््प्क्क्क्व्क्व्व्क्क्व््क्क्क्व्क्स्स्स्क्व्व् क्व ्स््न्न्न््स्त 


TET Se Se A 


== अ 
्युत्थायाऽथ विदित्वेति व्यत्ययेनाऽऽर्थिकान्बयात्‌ । 
सिद्धो विविदिषात्यागः स्पष्ट: धुत्यन्तरेप्यसौ ॥ २५ ॥ 
स्वात्मलोकं स्तरमिच्छन्तः प्रत्रजन्तीति वक्ष्यति । 
त्यागेनैकेव्यूतत्व तु प्राप्ता इत्यपरा श्रुति! ॥ २६ ॥ 


“व्युत्थायाऽथ' इत्यादि । (पाठक्रमादार्थक्रमो बलीयान्‌? ( पाठक्रमसे अर्थ- 
क्रम बलवान होता है ) यह न्याय शाखमें प्रसिद्ध है । “अतएव “अझिहोत्रं 
जुद्दोति', 'यवागूं पचति’ इसका यह अथै होता है कि अभिहोत्र करे और यवागूका 
पाकः करे | दोनोंको एक मनुष्य एक समयमें नहीं कर सकता, अतः क्रमकी अपेक्षा 
होती है कि प्रथम किसको करना चाहिए! उपस्थित औत क्रमका त्याग कर अनु- 
पस्थित अन्य क्रमकी कर्पनामें प्रमाण नहीं है, इसलिए श्रुत क्रमके अनुरोधसे पूर्वमे 
अग्निहोत्र, पश्चात्‌ यवागूका पाक करे, यह बोध होता है । पर इसमें अभिहोत्र किस 
दव्यसे करे, यह आकाङ्का बनी रहती है और यवागूपाकका क्या प्रयोजन है, यह 
भी आकाङ्का रहती है, इनकी निवृत्तिके लिए यह कहना पड़ेगा कि जहाँ अमिह्रोत्रके 
व्यक उपदेश न हो, वहाँ आज्य लेना चाहिए और जिस कर्मका फल नहीं कहा गया 
हो, वह अइष्टके लिए दै, अतः यवागूपाक अद्ष्टाथ है। परन्तु ये दोनों अनन्यगतिक 
होते हैं, अतः अर्थक्रमके अनुसार पहले यवागूपाक करना और. तदनन्तर अभिहोत्र 
करना चाहिए, ऐसा माननेपर अमिहोत्रके साधनकी आकाङ्वाकी निवृत्ति यवागूसे हो 
जाती है और उसका पाक दृष्टाथक हो जाता है | इसलिए “लभ्यमाने फले इष्टे नाइ्ट- 
परिकल्पना ( जब तक इष्ट फछकी प्राप्ति हो सके, तब तक अदृष्ट फरकी करपना 
करना अनुचित है ), यह मझ्टपादोक्त रछोक भी सुसंगत होता है । इस पक्षमें 
संन्यास श्रवण द्वारा ज्ञानका साधन होता दै । 

शङ्का- त्याग ज्ञानका हेतु है, यह यदि प्रमाणसे सिद्ध हो, तो अ्क्रमा- 
नुसार व्यवहितान्धय करके प्रकृत वाक्य त्यागपरक है, ऐसी कल्पना उचित हो 
सकती है, किन्तु इस अर्थमें प्रमाण क्या है ! 

समाधान--त्याग ज्ञानका साधन है, इसमें केवल ब्रृहदारण्यककी यह श्रुति 
ही प्रमाण नहीं दै, अपि तु इस अर्थमें अनेक भ्रतिय प्रमाण हैं, इस अभिप्रायसे 
कहते है “स्पष्ट; श्रत्यन्तरेऽप्यसौ? इत्यादि ॥ ३५ ॥ 

'स्वात्मलोकम इत्यादि । आलढोककी इच्छा करनेवाले पुरुष सबका 
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आह्मणग्रहणशरुत्या विप्राणामेव भाष्यकृत्‌। 

संन्यासेऽधिक्रतिं ग्राह चतुर्थाश्रमरूप्यसौ ॥ ३७ 
Lois ५८६ कक ० ० ५ १ मनन 
संन्यास करते हैं “एतमेव ढोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्तिः ( जात्मलोककी ही इच्छा 
करके संन्यासी होते हैं), 'त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः? (ऋषि त्यागसे ही मुक्तिको 
प्राप्त हुए) 'ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेत्‌ गुही सूत्वा वनी भवेत्‌ वनी -भूल्वा प्रत्रजेत्‌ यदि 
वेतरथा प्रत्रजेदू गृहाद्वा वनाद्वा यदहरेव विरजेत्तदद्रेव प्रत्रजेत? ( जक्नचर्यकी समाप्ति 
कर गृहस्थ होवे तदनन्तर वानप्रस्थी होवे, तदनन्तर संन्यासी होवे अथवा ब्रक्षचर्यसे 
ही संन्यासी बने अथवा गृहस्थाश्रमसे या वानप्रस्थसे, जिस समय वैराग्य हो “उसी 
समय सन्यासी बने ), 'विवणवासा मुण्डोऽपरिग्रहः? , “वेदान्तविज्ञानसुनिश्चिताथी? 
इत्यादि अनेक श्रुतियाँ संन्यासमें प्रमाण हैं । 

शङ्का-माना कि संन्यास प्रामाणिक है, परन्तु सब फळ कर्मानुष्ठानसे ही 
प्राप्त होते हैं, अतः संन्यासमें क्यों प्रवृत्ति होगी ! | 

समाधान--जेसे फलकी कामना करनेवालोंकी औतज्ञानसे कर्ममें प्रवृत्ति होती 
है, वैसे ही विवेकियोंकी श्रौतज्ञानसे सन्यासम प्रवृत्ति होती है, इसमें सन्देह 
करनेका कोई अवसर नहीं है ॥ ३६ ॥ 

“ब्राह्मण ०” इत्यादि । 'एत वै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः? इत्यादि संन्यासके 
विधायक वाक्यमें ब्राक्मणशब्दका प्रयोग दै । इसलिए जैसे “राजा राजसूयेन यजेत? 
. इस वाक्यमें राजशब्द होनेसे उक्त यागमें क्षत्रियका ही अधिकार है, ब्राह्मण या 
वैश्यका नहीं, वैसे दी प्रकत वाक्यमें ब्राक्षणशब्द होनेसे संन्यासमें ब्राक्षणका ही 
अधिकार सिद्ध होता है; क्षत्रिय या वैश्यका नहीं । इस तात्पर्यसे भाष्यकारने कहा 
है कि संन्यासमें ब्राह्मणफा ही अधिकार है, क्षत्रिय और वैश्यका नहीं । 

शङ्का- “वस्तुतः 'ब्राह्मणः क्षत्रियो वापि वैश्यो वा प्रत्रजेदू गृहात्‌? इत्यादि 
स्मृतियोंसे संन्यास त्रैवर्णिकसाधारण माना जाता है; अतः ब्राह्मण ही संन्यासका 
अधिकारी है यह बात नहीं है, अतएव '्रक्मचयौदेव प्रत्रजेतः इस श्रुतिमें 
ब्राक्षणशब्दका प्रयोग नहीं हे । अधिकारीमें श्रुत विशेषण केवल ब्रह्मचर्य ही है । 
ब्रह्मचय्ये वेदाध्ययनाङ्ग होनेसे त्रैवर्णिकसाघारण दै । क्षत्रिय और बैशयके लिए 
वेदाध्ययनाथ ब्रक्मचय्येका आवश्यकरूपसे विधान है । यदि यह कहिंए कि विशेष शाख्के 


अनुसार सामान्य शाखे सङ्कोच कर ब्राह्मण ब्रह्मचारी ही विशेषणरूपसे विवक्षित है, 
२२२३ 
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FENN 
तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि विरोध होनेपर ही सङ्कोच माना जाता है, अन्यथा 
नहीं। पतं वैः“"्ामणाः' इस वाक्यसे ब्राह्मण संन्यासी हो, इतना ही अथ सिद्ध होता 
दै; क्षत्रिय आदि संन्यासी न हों, यह अथे नहीं निकळता । यदि “सवे वाक्यं सावधारणम्‌? 
गह. नियम मानकर दोनों अथ कहिए अर्थात्‌ बराह्मण एव न क्षत्रियादिः? तो वाक्य- 

< भेद दोष हो जायगा । सङ्कोच माननेनें उक्त स्टरतिके साथ विरोध स्पष्ट है । 

समाधान- ठीक है, सन्यास दो प्रकारका होता है-- एक संन्यास सम्पूर्ण कर्माका 
त्यागरूप है, वह तो सर्वसाधारण है, यह त्याग चाहे कर्मत्यागरूप दो अथवा कमेफल- 
त्यागरूप हो, इसमें विवाद नहीं है । मोक्षफलक ज्ञानसाधनके बिना ब्राह्मणेतर 
कैसेञुक्त हो सकेंगे, ब्राह्मण ही मुक्त होता है, दूसरा नहीं, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, 
त्युत इन्द्रादि देवता तथा विरोचन आदि असुरोकी भी मोक्षके उपयोगी ब्रहमज्ञानमें 
प्रवृत्ति उपनिषद्मँ ही वर्णित है। यह तो कह नहीं सकते कि वे संन्यासके बिना ही 
मुक्त होना चाहते थे, कारण कि ऐसा कहनेसे तो यह सिद्ध हो जायगा कि संन्यासके 
बिना भी ज्ञान होता है तथा मुक्ति मी होती है। यदि यह सत्य होगा, तो संन्यास 
उक्त ज्ञानका साधन है, यह सिद्ध नहीं होगा । साधन तो वही माना जाता है, 
जिसके अभावमें फळ न हो और अस्तित्वमे अवश्य ही फर हो । और ब्रह्मा भी 
यह अवश्य कहते कि तुम लोग संन्यासी नहीं हो, इसलिए तुमको ब्रह्मज्ञान नहीं 
होगा । प्रयुत ब्रह्मने मोक्षज्ञानके अधिकारके लिए उन छोगोंसे बत्तीस वर्षतक तप 
करनेके लिए कहा, संन्यासके लिए नहीं । इन्द्र आदि देवता ब्राह्मण नहीं हैं, यह 
देवताधिकरणमे स्पष्ट है, इसलिए सब क्मोक़ा अथवा उनके फलका त्याग संन्यास 
हे और वह सर्वसाधारण है । इसके अनुसार संन्यासविघायक वाक्यमें ब्राह्मणपद 
त्रेवणिकका उपलक्षण है अर्थीत्‌ तीनों वर्णोंका संन्यासमें समान अधिकार है । 

शङ्का- आचार ऐसा नहीं देखते । 

समाधान--न देखनेका असरु कारण यह है कि संन्यास दो प्रकारसे लोगोंमें 
प्रसिद्ध दै -एक उक्त त्यागरूप और दूसरा त्यागसहित दण्डधारणरूप । प्रथम 
ज्ैवर्णिकसाधारण है और द्वितीयके केवळ ब्राह्मण ही अधिकारी हैं, कषत्रियादि 
नहीं । इस प्रथाके अनुसार दण्डधारी संन्यासी ब्राक्षण ही होते हैं, उनसे अन्य 
नहीं । यह ठीक भी है, क्‍योंकि उपदेशादि कार्यमें ब्राह्मण ही अधिक कुशल तथा 
शाखनिदित हैं। इनसे ही उपदेश लिया करे, इस व्यवसथाके लिए इतना भेद कर दिया 
गया है, पर अब यह भेद अकिचित्कर हो गया है, क्योंकि ब्राह्मण भी दण्डधारणके 
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बिना संन्यासी देखे जाते हैं, इसलिए यह कहना कठिन हो गया है कवाची देब का गत हर 
घारी संन्यासीसे उपदेश ण करना ठीक नहीं, क्योंकि संमव हो सकता है कि 
दण्डधारणकै बिना ही ब्राह्मण संन्यासी हो। हां, दण्डके घारण और अधारणसे संन्यास 
दो प्रकारका होता है, इसमें अन्य शास्त्रीय प्रमाण बिद्वानोंको खोजने चाहिएँ अभी 
तक हमें वे नहीं मिले हैं। यद्यपि सारअन्थमें ऐसी व्यवस्था है, तथापि इसमें मूलभूत 
प्रभाणका उपन्यास नहीं किया गया है । केवळ सिद्धवत्‌ निर्देशमात्र है । पर मु 
वातैकमे यह व्यवस्था नहीं है। वार्तिककार केवळ इतना ही लिखते हैं कि 'ब्राह्मणवत्‌ 
क्षत्रियवैश्ययोरपि संन्यासाधिकारस्तदा विशेषणमुपछक्षणार्थम्‌ , आंचारादृष्टिस्तु 
परत्युक्ता' । भरथ्युक्त' पद्से यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि वातिककारके समयमे 
श्रीविद्यारण्यस्वामिक्त्‌ व्यवस्था नहीं थी, पर इतर जातिके ढोग दण्डग्रहण नहीं करते 
थे, अन्यथा प्रत्युक्तिकी अपेक्षा अन्य भी दण्डम्रहण करते हैं, ऐसा ही कहा जाता | 
यदि ऐसा होता, तो संन्यासकी उक्त द्वैविध्यव्यवस्था ही. नहीं हो सकती । 
परन्तु भाष्यकारका अभिप्राय दण्डघारणपूर्वक संन्यासमें दै, यह ठीक है, इसमें 
विरोषणविधया ब्राह्मणत्वकी विवक्षा की गई है । पर दण्डधारणकी चर्चा माष्यकारने 
नहीँ की है । सामान्यतः भाष्यकारने यही कहा है कि संन्यासे ब्राह्मणका ही 
अधिकार है । स्मृतिविरोधका परिहार नहीं किया है । वातिंककारने स्म्रतिविरोधका 
परिहार ब्राह्मणलको उपलक्षण मानकर किया है। अब इस बातका निर्णय 
आवश्यक है कि क्षत्रियादिको दण्डधारण करना चाहिए या नहीं और यह भी 
विवेक करना आवश्यक है कि दण्डसे संन्यास तथा उसके द्वारा होनेवाले मोक्षः 
जनक ज्ञानमें कुछ उपकार होता है या नहीं। यह तो निर्विवाद है कि मोक्ष एकरस तथा 
निरतिशय है । उसका साधन ज्ञान अखण्डद्वितात्मसाक्षात्कार भी सम ही है। क्षत्रिय 
और वैश्य भी मोक्षके अधिकारी हैं, अतः उनको भी आस्मसाक्षात्कार होता है । 
यद्यपि उसके साधन सन्यासका अधिकार उनको भी है, तथापि दण्डधारणमें नहीं 
है । स्वामी विश्वेश्वरक्कत यतिधर्म निर्णयमें संन्यासाधिकारमें लिखा है--- 

“ब्रह्मचारी गृहस्थो वा वानप्रस्थोऽथवा पुनः । 

विरक्त; सर्वकामेभ्यः पारित्राज्यं समाहितः ॥ 

न्धः पह्गुदरिद्रो वा विरक्त; संन्यसेद द्विजः । 

स्वेषामेव वैराग्यं संन्यासे तु विघीयते || इत्यादि । 
ब्रह्मचारी, गृहस्थ या वानप्रस्थ कोई भी हो, सम्पूण कामनाओंका परित्याग 


१७७१ 
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कर, एकाग्रचित्त हो पारित्राज्यका ( संन्यासका ) धारण करे। द्विज चाहे अन्धा हो, 


पहु हो या दरिद्र हो, विरक्त होकर संन्यासी होवे । सभीके संन्यासमें वैराग्यका 
बिधान है, यह उक्त छोकोंका तात्पर्याथ है । यहॉपर भी ह्विजशब्द क्षत्रिय आदि- 
साधारण है । दण्डलक्षणमें लिखा है-- 
'धारयेदू वैणवं दण्डं न स्थूळ न कृश तथा । 
तस्य चाऽग्रे च मूळे च ग्रन्थि त्यक्त्वा तु घारयेत्‌ ॥ 
्विचत्वारि षडष्टौ वा झन्नुठानि समाहितः । 
न न्यूने नाऽतिरिक्त च द्विगुणं मूलृतोऽग्रके ॥! 
बाँसका दण्ड धारण करे, वह न स्थूळ हो, न इश हो, उसके आगे और 
भूलमें अन्थि नहीं होनी चाहिए । दो अङ्कुर, चार अङ्कु, छः अङ्कुर या आठ 
अल्नुङ मूलमें रक्खा जाय, तो उससे द्विगुणित अप्रभागमें रखना चाहिए, उससे 
म्यून और अघिक नहीं । इत्यादि । 
दण्डके त्यागमे लिखा है-- 
त्रिदण्ड कुण्डिकां चैव सूत्र चाऽथ कपालिकास । 
जन्तूनां वारणं चख्नं सर्वे भिक्षुः परित्यजेत्‌ ॥ 
( त्रिदण्ड, कमण्डळ, सूत्र, खप्पर, जन्तुओंका वारण और वस्न सभीका 
भिक्षु त्याग करे ) । 
परमहंस इन समीका त्याग करता है अथात्‌ परमहंसके लिए दण्डधारणकी 
विधि नहीं है । 
युखजानामयं धर्मा वैष्णवं हिङ्गधारणम्‌ । 
बाहुजातोरुजातानां नाऽयं धर्मा विधीयते ॥ 
न तावन्युच्यते दुःखात्‌ जन्मसंसारबन्धनात्‌ । 
बावन्न घारयेदू विप्रो वैष्णवं छिज्ञमुत्तमम्‌ | 
( वैष्णव लिन्ञका धारण करना, ब्राक्मणोंका धर्म है, क्षत्रिय और वैश्योंका 
नहीं । तबतक जन्मसंसाररूप दुःखसे ब्राह्मण मुक्त नहीं होता, जबतक वह 
वैष्णव हिना अहण नहीं करता ) इत्यादि । 
यहापर यदि वेष्णवढिङ्गसे संन्यास विवक्षित है, तो भाष्यकारका मत ठीक है, 
क्योंकि उनके मतसे क्षत्रिय आदिका अधिकार उसमे नहीं दै; किन्तु उपलक्षण- 
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माननेवाले वार्तिककारका एवं द्विविध संन्यासकी व्यवस्था करनेवाले वार्तिकसारकारका 
मत असङ्गत हो जायगा, क्योंकि यदि क्षत्रिय आदिका अधिकार ही नही है, तो 
उपढक्षण और अदण्ड संन्यासकी व्यवस्थाकी क्या आवश्यकता है ! उक्त स्मृतिके 
विरोधका भी परिहार नहीं हो सकता । यदि उक्त इलोकॉमें वैष्णवके स्थानमें 
'वॅणव' यह पाठ हो तो वातिकसारकारकी व्यवस्था ठीक है और वार्तिककारका 
भी उपलक्षण पक्ष ठीक होता हे और भाष्यकारका तास दण्डघारणपूर्वक 
संन्यासमें मानकर विशेषण पक्ष भी ठीक हो सकता है, इस विषयमे विद्वह्वण 
स्वयं विचार कर लें। यह छोक कहाँका है, यह नहीं लिखा हे । यदि मूलका 
निर्देश होता, तो प्रकरण आदिसे यथार्थ निर्णय करनेमें बहुत सहायता मिलती । 
यह विषय जटिल है, इसका विचार स्वतन्त्ररूपसे होना ठीक है। यहापर 
प्रसज्नेवश यह विचार था गया है, सो सन्दिग्ध ही रहने देते हैं। ब्रह्मविद्या 
आक्षणका ही विशेषतः अधिकार है, इत्यादि तर्क भी शुष्क है, क्योंकि उपनिषदू 
और पुराणके परिशीलन करनेवाले महाशयोंसे यह छिपा नहीं है कि आरुणि 
प्रभृति महर्षिगण ब्रह्मविद्याभ्यासके लिए अजातशन्रु प्रभृति राजाओंके समीप गये थे 
और उन्होंने उनसे ब्रह्मविद्याका अध्ययन भी किया था। श्रीजनक राजर्षिके पास 
ब्रह्मविद्याके अध्ययनाथ चतुर्वेदामिज्ञ श्रीवेदव्यास. भगवानके सुपुत्र वीतराग श्रीशुक 
पिताकी प्रेरणासे गये थे और कृतकार्य हुए थे। अष्टावक्र आंदिकी कथा भी 
प्रसिद्ध ही है । श्रीयाज्ञवक्यजीने दण्डधारण किया था या नहीं यह भी स्पष्ट 
नहीं माछूम होता । शुक आदि तो परमहंसोंमें थे, इसलिए उनको दण्डघारणकी 
आवश्यकता ही नहीं थी । सारांश यह है कि फळात्मा संन्यास ्रझसाक्षात्काराधीन 
३ इसलिए विधेय नहीं है और साधनस्वरूप संन्यास चाहे प्रयोजक ज्ञानाधीन 

हो, चाहे परोक्षज्ञानकत हो यद्यपि विधेय हो सकता है, तथापि त्याग ज्ञानका हेतु है 
इस दृष्टिसे उसमें श्राह्मणका दी अधिकार है, यह नियम हेतुझुन्य है । ट 

शङ्का-क्यों ? 

समाधान--उक्त अन्यतरस्वभाव ज्ञान संन्यासका प्रयोजक है, ऐसा माननेपर 
जिसको व्युत्यापक ज्ञान होगा, वह सेन्यासमें अधिकारी है। इसमें ब्राक्षणका 
ही नियम केसे ! 

शङ्का--यदि त्रैवर्णिकका सन्यासमे अधिकार है, तो उसके विधायक वाक्यमें 
ब्राह्मण ग्रहण क्‍यों किया ! 
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विद्याङ्गतत्फलात्मान बा जार नीवि | | 
स्रीशृद्वयोर्माष्यकारः सन्यासमचुमन्यते ॥ २८ ॥ 


समाधान--आक्षणग्रहण उपलक्षणार्थक दै, यह पूर्वमं कह युके हैं और 
व्युत्यानपूर्वक अद्यसाक्षात्कार होनेपर निशेष अविद्याकी निद्रत्ति हो जाती है, 
अतः फलावस्थामे श्रुति स्वयं कहती है--“अमौन मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मणः” 
ब्रक्ण बरद्वाखरूपतापन्न होता है, यह आगे स्पष्ट हो जायगा ॥ ३७॥ 

(वेद्याड्रत ० इत्यादि । भाष्यकार भगवान्‌ श्रीशङ्कराचाय विदुरादि शूद्र और 
गागी प्रभृति खियोँका सर्वकर्मफलत्यागरूप संन्यास मानते हैं। अपशद्राधिकरणमें 
यह बिचार आया है कि औपनिषद ब्रहमविज्ञानमें खी और शुद्रका अधिकार है या 
नहीं ! ऐसा संशय करके कर्मकाण्डके समान ब्रक्षविद्यामे खी और शका 
अधिकार नहीं है, यह समाधान किया है । यद्यपि देवताओंका वेदाध्ययनाङ्ग 
उपनयन आदिम अधिकार नहीं है तथापि वे स्वयंभातवेद हैं, अतः उनका ब्रह्म 
विद्यामें अधिकार माना जाता है । शुद्रादि स्वयंभातवेद नहीं हैं। वेदाध्ययनके 
बिना उसका विचार नही कर सकते । उपनयनादि संस्कारोंके अभावसे उन्हें वेदके 
अध्ययनका अधिकार नहीं है । प्रत्युत 'पद्यु ह वा? इत्यादि शास्त्रसे उनके लिए 
वेदाध्ययनका निषेध है । निषेध यहां तक लागू है कि उनके समीपम ब्राह्मणोंको 
मी वेदाध्ययन नहीं करना चाहिए, इस विषयको अनेक श्रुति और स्मृति तथा सदा- 
चारोसे सिद्ध कर अन्तमैँ कहा कि पूर्व जन्मोंके सुकृतके संस्कारवश जिन विदुर, 
घरमेव्याघ आदिको ज्ञामोतपत्ति हुई है, उनमें फलप्राप्तिका प्रतिषेध नहीं कर 
सकते, कारण कि ज्ञानका फल नियत है; एसा अनियत नहीं कि ज्ञान होनेपर भी 
शूद है, इसलिए फरु न हो। 

शङ्का -यदि ज्ञान हुआ, तो उसके कारण श्रवणको भी मानना पड़ेगा अन्यथा 
श्रवणमें ज्ञानकारणत्व ही सिद्ध नहीं होगा । 

समाधान--हाँ, इतिहास, पुराण आदि द्वारा श्रवणका विधान दै । 'श्रावये- 
चतुरो वणीन! इत्यादि स्मृति है । वेदपूवक श्रवणका निषेध है अर्थात्‌ वेद 
पढ़कर उसके द्वारा आत्मविचार न करे। यदि झद्र आदि विरक्त तथा ब्रह्मजिज्ञासु हों, 
तो पुराणादि द्वारा आत्माका श्रवण कर मुक्त हो सकते हैं। अतएव विदुरजीने 
स्पष्ट ही कहा है कि 'शूद्॒योनावह जातो नान्यद्वकतु समुत्सहे? इत्यादि । अथोत्‌ 
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न्स्स्स्स्क्स्स्स्स्स्स्व्स्स्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व््ख्व्व्ट््व््व्व्व्व्च्स्स 


a त 


पुत्रैषणेति पुत्राथ दारस्वीक्ारवाञ्छनम्‌ । 
कर्मणां साधंने वित्ते तृष्णा वित्तेषणा मता ॥ ३९ ॥ 
eS 
शुद्रयोनिमे में उत्पन्न हुआ हूँ, अतः अन्य कुछ कहनेमें असमर्थ हूँ । इस न्यायसे 
भाष्यकार क्षत्रिय और वैश्यका भी संन्यासमें अधिकार मानते हैं । 
शङ्का फिर संन्यासमें त्राझ्मणका ही अधिकार है, अन्य जातिका नहीं, 
यह केसे कहा ! 

.समाधान--इसका तात्पर्य दण्डग्रहणपूर्वक संन्यासमें है। वस्तुतः आज- 
कलका झगड़ा संन्यासके वेशके विषयमें है। सर्वकमफलत्यागपूर्वक स्वाश्रम- 
विहित कर्मफल अथवा उस कर्मके त्यागपूर्वक आत्मचिन्तनमे कोई अधिकारका 
प्रश्न ही नहीं होता । हर-एक जातिमें विशिष्ट पुरुष होते हैं, जिनका वास्तविक 
लक्ष्य परमात्मचिन्तन ही होता है, इस विषयकी विशेष जिज्ञासा हो, तो पुराण 
आदि देखिए | केवर लिज्नघारण व्यथ है और इस विषयका विवाद भी निष्प्रयोजन 
अतएव हेय है ॥ ३८ ॥ 

्युत्थान (संन्यास) किसका विवक्षित है ! इस आश्चङ्वाकी निवृत्तिके लिए 
त्यागप्रतियोगियोंका निर्देश करनेकी इच्छासे प्रथम पुत्रैषणाशब्दका अर्थ कहते. 
हैं--“पुत्रेषणेति? इत्यादिसे । 

पुत्रकी उत्पत्तिके लिए दारपरिग्रहकी इच्छाको पुत्रेषणा कहते हैं अथीत्‌ 
पुत्रके लिए उपयोगी दाराके लिए उद्योग पुत्रैषणा है एवं कर्मसाधन वित्त ( घन ) 
की तृष्णा वित्तेषणा कही जाती दै । 

शङ्का--वित्तैषणाका धनेच्छा या घनोपाजनेच्छा यह अर्थ स्पष्ट है, फिर 
कर्मसाधन कहनेका क्या तात्पर्य £ 

समाधान--धन कुठारवत्‌ स्वयं पुरुषाथे नहीं है, कुठार छेदनका साधन 
अवशय है, पर जैसे उक्त कार्य पुरुषप्रयुक्त उद्यमन तथा निपातन व्यापारके बिना नहीं 
होता, वैसे ही द्रव्य सुखसाधन है, किन्तु स्वरूपसत्तामात्रसे स्वरी आदि फलका जनक 
नहीं होता, अतः तदथ कर्मसाधनकी उक्ति है। उचित शरीरयात्रा तो स्वल्पधनसे 
भी होती दै । अहित उपभोग तो शासत्र आदिसे गित है । “विद्या विवादाय घन 
मदाय? (विद्या विवादके रहिए और घन मदके लिए) इत्यादि स्पष्ट है । साघुजनोकि 
विद्या और द्रव्य 'ज्ञानाय दानाय' इत्यादिसे साधु कर्मके साधन माने जाते हैं । 
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ठोकेषणेति देवादिलोकार्थोपासनाथिता । 
न कश्िदन्यः संसार उक्तादस्त्येषणात्रयात्‌ ॥ ४० ॥ 


RR २२२ 
(दद्यात्‌, जुहुयात्‌, यजेत! इत्यादिसे विदित याग, दान, होम ये तीनों कर्म 
द्रब्यसे साध्य हैं, अतः तदर्थ विद्तैषगाका भी त्याग करना चाहिए । ऐहिकामुष्मिक 
फळमोगमे वैराग्य रखनेवाळे पुरुषको जब कर्म करना ही नहीं दै, तब उसके लिए 
वित्तेषणाका त्याग समुचित ही है । 

शङ्का ढोकैषणासे वित्तका संग्रह हो जाता है फिर वित्तेषणाका प्रथक्‌ 
उपादान क्यों किया £ 

समाधान--नित्यक्मके साधन द्रञ्यकी इच्छा वितैषणा है और काम्य कमैके 
साधन द्रम्येच्छाको लोकैषणा कहते हैं, अन्यथा श्रुतिमँ पुनरुक्त दोष हो जायगा ॥३९॥ 

।ठोकेषणोति' इत्यादि । देव आदि लोककी प्राप्तिकी हेतुभूत उपासनार्थिता 
लोकैषणा दै, इसीमें सब कामोंका अन्तमीत्र हो जाता है । एषणात्रयसे अतिरिक्त 
कोई संसार नहीं दै, यह स्पष्ट है, अतः विरक्त जिज्ञासुका एषणात्रयसे व्युत्थान 
होना टीक ही है। 

शङ्का क्या ! 

समाधान- -त्रिविध कमै अज्ञानपूर्वक कामसे ही होते हैं। अतः कामसे 
विरक्त विविदिषुकी एषणाम प्रवृत्ति केसे हो सकती है ? फलेच्छाशुन्य होनेके 
कारण वह उसके साधनका अनुष्ठान नहीं करता । 

शङ्का- विरक्त कर्मोका त्याग करेगा, तो कम कौन करेगा : 

समाधान--“सो5कामयत' इत्यादि श्रुतिसे प्रमित कामनावान्‌ देवताओंका 
पशु (अज्ञ) कमीधिकारी दै, यह पूर्वमें कह चुके हैं ! 

शक्का- ज्ञानी जनक आदि भी कर्म करते थे, अतः अज्ञानी ही कर्म करते 
हैं, यह नियम कहा रहा £ 

समाघान--जिसके अज्ञानसे कर्ममें प्रवृत्ति होती है, उसके ज्ञानसे पुनः 
प्रवृत्ति केसे हो सकती है ? अज्ञानकी लेशानुबृत्तिसे लोकानुग्रहार्थ जनकादि कर्म 
करते थे, फलेच्छासे नहीं, यह भगवानने गीतामें स्पष्ट कहा है--'न मे कर्मफले 
परदा', “उत्सीदेयुरिमे रोका न कुयौ कमे चेदम? ( मुझे कर्मके फलमें स्प्रहा नहीं 
है। यदि में कर्मका त्याग कर दू, तो ये ढोग नष्ट हो जायेंगे ) इत्यादि। जो 
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मनुष्यलोकः पुत्रेण पितृलोकस्तु कमेणा । 

विद्यया देवलोकबेत्यज्रवीत्‌ सङ्ग वृतिः ॥ ४१ ॥ 
न्याय्यां बृत्ति समुल्लङ्घ्य तद्विरुद्धतया स्थिति; । 
व्युत्थानयुदितं राज्ञः सामन्तो व्युत्थितो यथा ॥ ४२ ॥ 
भिक्षया लक्ष्यते चर्या परिग्रहविवर्जिता । 

कि सोग्यं परिगृहीयात्सर्वभोग्येपु दोषदक ॥ ४३ ॥ 

त त त त तक denna ण क डी 
रागादिके प्रावश्यसे कर्मका त्याग नहीं कर सकता, वह पुरुष रागादिका शमन 
करनेके लिए कर्म करे । गीतामें भी ऐसा ही कहा है--“आररक्षोयुनेयोंगं कम 
कारणमुच्यते' (योगपर आरुढ होनेकी इच्छावाळे योगीका कम साधन है) इत्यादि ॥४०॥ 

मनुष्यलोकः' इत्यादि । पुत्रसे मनुष्य-छोकका, कर्मसे पितृळोकका और 
विद्यासे देवळोकका जय होता है, इस प्रकार थ्रुतिने संग्रह कहा है ॥ ४१ ॥ 

'न्याय्याम्‌ ० इत्यादिसे । 

शङ्का- -व्युत्थानपद्का अर्थ क्या है : 

समाधान--एषणात्रयकी अनुकूरु स्थितिका अतिक्रमण अथात्‌ एषणात्रयकी 
प्रतिकूछ स्थितिको व्युत्थान कहते हैं, यह लोकमें प्रसिद्ध है, जैसे--महाराजा- 
धिराजसे सामन्तका विरोध होनेपर सामन्तकी स्थिति पूर्ववत्‌ नहीं रहती, किन्तु 
प्रतिकूल हो जाती है, इसढिए छोकमें ऐसा कहा जाता है कि आजकल सामन्त 
व्युत्थित है । यहांपर भी व्युत्थानशब्दका लोकवत्‌ प्रयोग है । फलेच्छाके समयम जैसी 
कर्मानुष्ठानमै निष्ठापूर्वक प्रवृत्ति थी, वैराग्यदशामें उसके प्रतिकूळ भात्मश्रवण और | 
मनन आदिमें ही प्रवृत्ति होती है, कर्ममें नही । प्रत्युत कर्मका त्याग ही होता है । 
लोक और वेदमें शब्दार्थ नहीं बदळते 'य एव लौकिकाः त एव वैदिकाः? ( जो 
वैदिक हैं, वे ही लौकिक हैं अर्थात्‌ जिस प्रकार शब्द लोकमें अर्थबोध कराते हैं, 
वैसे ही वेदमें भी कराते हैं, ऐसी विद्वानोंकी घारणा है । ) इससे तीन एषणाओंके 
प्रतिकूलत्वसे निर्व्यापार स्थित रहना व्युत्थानका निचोड़ अथ है॥ ४२ ॥ 

(सिक्षया इत्यादि । शरीरयात्रामात्रके निवाहमें हेतु भिक्षान्नसे अतिरिक्त पूर्ण 
भोग्य वस्तुके त्यागमें भिक्षापदकी लक्षणा है । यह चयो ( आचरण ) विवेकियोंको 
अतिसुङभ है । इसमें कारण यह दे कि जो पुरुष सब भोग्य पदार्थाने दोष 
देखता है, उसकी प्रवृत्ति भोग्य पदार्थके संग्रहमें कैसे होगी ! सचेता पुरुष इष्ट- 


२२४ 
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ठोकत्रया्ैषणाभ्यो व्युत्थानं चाऽपरिग्रहः । 
इस बोधमहिम्रैव विदुषां न तु यत्ततः॥ ४४ ॥ 
आनन्दैकस्वभावं स्वमात्मानं पश्यतः कुत; । 
कामः परिग्रहो वा स्या्योऽकाम इति वक्ष्यति ॥ ४५ ॥ 


कामनाविरहप्रयुक्त कर्मामाव स्वतःसिद्ध है ॥ 9३ ॥ 

'लोकत्रयार्थे ०? इत्यादि । छोकत्रयके अर्थीत्‌ मनुष्यकोक, पितृकोक और 
देवढोक - इन तीन लोकोंके लिए जो तीन एषणाएँ होती हैँ- पुत्रैषणा, वित्तैषणा 
और कर्मैषणा- इन तीनोंसे व्युत्यान और विषयापरिअह ये दोनों विद्वानको 
बोधमहिमासे ही प्राप्त होते हैं, इनके लिए यत्नकी कोई आवश्यकता नहीं हे, 
वास्तवमें ये ही विद्वानके लक्षण हैँ ॥ ४४ ॥ । 

'आनन्दैक०? इत्यादि । 

शङ्का--विषयसुखकी अपेक्षा अधिक सुखक्की इच्छा तो हो सकती है ! 

समाधान--वह तो आत्मस्वरूप मोक्ष दै, सो प्राप्त दी है । इच्छा अप्राप्त 
विषयकी होती है। आत्मा सबको प्राप्त ही है, अतः तद्विषयक इच्छा 
नहीं हो सकती । 

शङ्का--अच्छा, तो दुःखनिवृत्तिकी कामना हो सकती है, क्योंकि 
वह भी पुरुषा् है । 

समाधान--छुख और दुःख--ये दोनों तम और प्रकाशके समान 
परस्परविरोधी हैं । आनन्दघनावस्थामें दुःखका सम्भव ही नहीं है। सूर्य 
भगवानकों अन्धकारकी निवृत्तिकी इच्छा कहाँ £ 'यो5कामः? इत्यादि श्रुतिने कामनाके 
सामान्यामावका स्फुट निदेश किया है। सुख और दुःखनिवृत्तिकी इच्छाके विरहसे 
परिग्रहाभाव स्वतः प्राप्त होता है, क्योंकि परिग्रह स्वयं पुरुषार्थ नहीं है, किन्तु 


उक्त पुरुषाथका साधन है । फलेच्छाकी निवृत्ति होनेपर उसके उपायमें निवृत्ति 
स्वाभाविक है॥ ४५ ॥ 
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न दुःखददानयेऽप्यस्य साधनानां परिग्रहः । 
बुञ्क्षादिनिपेधेन निर्ढु:खात्माञ्वबोधनाद्‌ ॥ ४६ ॥ 
विदुषः कृतकृत्यत्वात्‌ स्मातँ संन्यासलिङ्गकम्‌ । 
भाष्य आश्रममात्रैकशरणानामितीरितम्‌॥ ४७॥ 
न यथेष्टाचारशङ्का तस्पेष्टानिष्टवजनात्‌ । 
आरब्धक्षपणायैव तस्य देहः प्रवसते ॥ ४८ ॥ 


'न दु+ख०' इत्यादि । उक्ताथका ही स्पष्टीकरण किया है। अतः 
इंछोकाथ स्फुट है ॥ ४६ ॥ 

“विदुप/ इत्यादि । 

शङ्का--यदि विद्वान्‌ सर्वथा परिम्रहसे उदासीन दै, तो दण्डका भी उसे 
परिग्रह नहीं करना चाहिए | 

समाधान- हौँ, कृतकृत्य विद्वान्‌ दण्डका भी त्याग करता है | 

शङ्ग-दण्ड भी स्माते संन्यासका रिङ्ग है, अतः उसका त्याग करना अनिष्टपत्ति है। 

समाधान--नहीं, इष्टपत्ति ही है, अनिशपत्ति नहीं है । 

शङ्गा--त्रिदण्डेन यतिश्चरेत्‌? इत्यादि स्मृतिबोधित ढिङ्गसे रहित यति केसे 
हो सकता है ! 

समाघान--'अव्यक्तरिङ्गा अव्यक्ताचारा इत्यादि श्रतियोसे विद्वान्‌ संन्यासी 
हिङ्गसे ( दण्ड आदिसे ) रहित ही होता है । वस्तुतः स्मृति आदि शास्र जविद्व- 
द्विषयक ही हैं, अतः विधि और निषेध भी अविद्रतसंन्यासविषयक ही हैं । विद्वान्‌ 
तो उक्त विधिःनिषेधसे परे है, अतएव माष्यकारने स्पष्ट ही कहा है कि 'स्माई- 
लिङ्गमाश्रममात्रशरणानां जीवनसाधनपारित्राज्यव्यज्ञकषम्‌ः इत्यादि । अथात्‌ ज्ञानके 
बिना केवळ छिङ्गधारण जीवननिर्वाहके लिए होता है, दण्ड आदिके घारणसे 
समुचित आदरके साथ भिक्षा मिलेंगी, इस बुद्धिसे ज्ञानोपयोगी व्यापारसे शुन्य दण्ड 
आदिका धारण करते हैं॥ ४७॥ 

“न यथेष्टा०' इत्यादि । 

शङ्का--यदि बिद्वान्के लिए विधिनिषेषशाख नहीं हैं, तो विधिनिषेधके 
क जनित प्रस्यवायका भय न होनेसे विद्वानकी निषिद्ध कर्ममें भी प्रवृत्ति 
हो सकेगी । 
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Ne 

 फलात्मकोऽ्यं सन्यासस्तखबिद्यापुर'सरः । 

अन्यो बिविदिषात्याग आपातश्ञानरूपकः ॥। ४९॥ 

______) ० ७ णा 

समाधान--नहीं, अनिष्ट कमें प्रवृत्ति इष्टसाधनताके अमसे अथवा वलवान्‌ 
द्रेषसे दूषित हयवाले मनुष्योंकी होती है, तत्त्वशानीका हृदय दोषशूऱ्य अतएव अति- 
परिशुद्ध होता है, अतः कमम प्रवृत्तिकी सम्मावना नहीं, जो सब फछॉसे विमुख 
है, अतएव उदासीन रहता है, उसकी जम इष्टसाधनमें ही प्रवृत्ति नहीं होती, 
तो फिर अनिष्टसाधनमें उसकी प्रवृत्ति केसे होगी ! 

शङ्का- विद्वान्‌ यदि सर्वथा कामनारहित हो जाता दै, तो भिक्षाचरण 
आदिम भी उसकी प्रवृत्ति नहीं होगी । 

समाधान- प्रारव्ध कमके भोगके छिए उसका शरीरके साथ सम्बन्ध है । यदि 
शरीरयात्रोपयोगी कर्ममें उसकी प्रवृत्ति नहीं होगी, तो शरीर नहीं रह सकेगा, 
इसलिए उक्त कर्ममें जनासक्तिपूर्वक प्रवृत्ति मानी जाती है । 

शङ्का- अच्छा तो प्रारबभ्रवश निषिद्ध कर्ममें भी प्रवृत्ति हो सकती है । यह 
कहनेमें कोई प्रमाण नहीं है कि उनका निषिद्धकममें प्रवृत्तिप्रयोजक प्रारब्ध ही नहीं है। 

समाधान--प्रमाण क्यों नहीं, अथापत्ति ही प्रमाण है | यदि उनमें उक्त- 
कमे परवृत्तिकी हेतु वासना होती, तो तत्त्वज्ञान ही उत्पन्न नहीं होता । उक्त ज्ञानोत्पत्ति 
ही ताइश वासनाभावमें प्रमाण है । 'मिद्यते हृद्यग्रन्थिर्छियन्ते सवसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि! इत्यादि श्रुति तथा 'ज्ञानाभिः सवेकमीणि भस्मसात्कुरुते$जुन! 
इत्यादि स्मृतियां उक्त अथमें प्रमाण हैं । 

शह्वा--तब तो प्रारब्धकम भी उक्त हेतुसे नष्ट हो जाता है, यह भी 
मानना पड़ेगा । इस परिस्थितिमें उक्त समाधान ही असंगत हो जायगा । 

समाधान- प्रारडधक्र्मसे अतिरिक्त कमका नाश ज्ञानसे माना जाता है। 'तत्य- 
तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्ये! ( उसकी आत्मस्वरूपापत्तिमें उतनी ही देर है जितनेमें 
प्रारव्धक्मके क्षयसे देहपात होता है ) इत्यादि श्रुति 'नासुक्त क्षीयते कमै कर्पकोटि- 
शतेरपि' इत्यादि शास्रके अनुसार नाइय कर्मोमें प्रारब्धातिरिक्तचका निवेश होता है । 
रारव्धक्मका. नाश होनेपर देहपात और तदनन्तर विदेहकेवल्य माना जाता है ॥४८॥ 

'फलात्मको०” इत्यादि । संन्यास दो प्रकारका होता है--एक तत्त्वविद्या 
पुरःसर, जिपको फरक कहते हैं और दूसरा आपात ज्ञानरूप, जिसको 
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विविदिषात्याग कहते हैं। भाव यह है कि 'एवं विदित्वा व्युत्थाय! ऐसा 
अन्वय करनेपर आत्मवेदनपूर्वेक संन्यासका बोध होता है । इसको विद्वत्सन्यास 
कहते हैं । यह संन्यास ज्ञानका साधन नहीं है, क्योंकि पूर्वमें अवण आदिसे ज्ञान 
उत्पन्न हो चुका है, किन्तु विद्वानका लक्षण और विद्याका फल है । अंद्वेतात्म- 
साक्षात्कार होनेपर यन्न खस्य सर्वमासैवामृत्तत्केन क॑ पश्येत्‌? इत्यादि श्रुतिके अनुसार 
साध्य, साधन, इतिकपेव्यता आदि भेदोपयोगी द्वेतज्ञानके उपमर्दैनसे स्वतः सब 
कर्मोका त्याग हो जाता है । वासनाकी अनुवृत्तिसे कथञ्चित्‌ द्वैतमावके रहनेपर भी 
कमेमिं श्रद्धा नही रहती, 'भश्रद्धया हुतं दत्तम्‌! इत्यादि स्मार्वदचनके अनुसार 
श्रद्धाहीन पुरुष कमीधिकारी नहीं हो सकता। अनधिकारी द्वारा कृत कर्मका फळ नहीं 
होता। यदि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य लोभ करें, तो उसका कुछ फर नहीं है, 
यह पूर्वमीमांसाका सिद्धान्त है, तथा सर्वमान्य है । उपेयके सिद्ध होनेपर'उपायमें 
अप्रवृत्ति कोकानुभवसिद्ध भी है । “व्युत्थाय विदिताः ऐसा व्यत्यास करके अन्वय 
करनेपर पहले त्याग तदनन्तर आतमज्ञानका छाम होता है । यह द्वितीय संन्यास है, 
इसमें आपाततः अद्वेतात्मन्ञान होता है अर्थीत्‌ परोक्षामक शाब्द निश्चय 
होता है, अतः जिज्ञासुके ताइश आत्मयाथास्यज्ञानका साधन संन्यास हे । 
इसका लाम “व्युत्थाय विदित्वा? ऐसा अन्वय करनेसे होता है । 

शङ्का--एऐसा अन्वय करनेमें प्रमाण £ 

समाघान--अनेक श्रुतियों और स्मृतियोंके वाक्य प्रमाण हैँ-- 

“मुक्तेश्च विभ्यतो देवा मोहेनापिदधुनरान्‌ । 
प्रावतेन्त ततो भीताः कर्मस्वज्ञाततस्वकाः ॥ 
सर्वकमोण्यतस्त्यक्त्वा प्रत्यकृप्रवणबुद्धयः । 
मोहं मित्वा55त्मसंबोधादू ययुः केवल्यसुत्तमम्‌ ॥! 

“पराञ्चि खानि व्यतृणत्स्वयंभूः' इत्यादि । 'वेदान्तविज्ञानसुनिश्चिताथी; 
संन्यासयोगादू यतयः शुद्धसत्त्वाः” इत्यादि ( मुक्तिका सम्पादन ये न कर छं, इस 
डरसे मनुष्योंको . देवताओंने मोहित किया । मनुष्य आत्मतरवको न जानकर कर्मोमें 
प्रवृत्त हुए । [ परन्तु उसमें विशेष तत्त्वको न देखकर ] आत्मतत्तको जाननेकी 
इच्छासे मनुष्योंने आत्मप्रवणबुद्धि होकर मोहका भेदन कर आत्मज्ञानसे उत्तम 
कैवश्य प्राप्त किया ), ( स्वयभूने इन्द्रियांको बहिर्मुख बनाया है ), (पेदान्तविज्ञानसे 
निश्चित अधेवाले संन्यासयोगसे शुद्धसत्त्व यति ) यह इन वावयोंका अथे है ॥४९॥ 
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ज्ञानद्वयं विवक्षित्वा विदित्वेत्यस्य कीर्तनात । 

त्यागद्वयं लक्ष्यतेऽत्र व्यत्ययेनाऽन्वयं विना ॥ ५० ॥ 

न ज्ञानिवद्विविदिषोस्त्यागः स्वाभाविकस्ततः । 

भिक्षाचयं चरन्तीति साधनत्वेन तद्विथिः ॥ ५१ ॥ 

त्याग एव हि सर्वषां मोक्षसाधनश्चुत्तमम्‌। 

इत्यादिश्रतिषु स्पष्टं साधनत्वसुदीरितस्‌ ॥ ५२ ॥ 


ज्ञानद्वयम्‌' इत्यादि । ब्यत्ययसे अन्वयके बिना भी उक्त दो अर्थाके बोधका 
उपाय रक्षणा दै । उक्त ज्ञानद्वयकी विवक्षा विदित्वा पदमें है । एक विद्वानका ज्ञान 
जो तत्त्वज्ञान है और दूसरा जिज्ञासुका ज्ञान जो आपाततः कहा गया है । उक्त दो 
ज्ञानोके अनुसार दो व्युत्थानोंका भी लक्षणासे छाम हो सकता है । उक्त रीतिसे 
एक व्युत्थान विद्वानका रक्षण है और दूसरा व्युत्थान जिज्ञासुके ज्ञानका साधन है; 
परन्तु इस द्वितीय व्याख्यानमँ विशेष फल नहीं है । व्यत्ययसे अन्वयकी अपेक्षा 
छक्षणामें विशेष फळ नहीं ॥ ५० ॥ 

न ज्ञानि०' इत्यादि । जिज्ञासुका (विविदिषु) कर्मत्याग ज्ञानीके कर्मत्यागके 
समान स्वाभाविक नहीं है, अतः “चरन्तिः पद दो प्रकारका माना जाता है--एक 
अनुवादक और दूसरा विधायक । ज्ञानीका कर्मत्याग स्वाभाविक है, इसलिए 
उसमें विधिकी अपेक्षा नहीं है । विधि अप्रा अर्थमै मानी जाती है, स्वतः 
रामे नहीं, इसलिए ज्ञानीके त्यागके विषयमै “चरन्ति' यह पद अनुवाद दै । 
जिज्ञासुका त्याग स्वतः प्राप्त नहीं है, अतः तदीय त्यागके लिए “चरन्ति? इसमें विधि 
मानना आवश्यक दै । 

शङ्का चरन्ति' यहां वतेमानकाठादिका बोधक 'ट्‌'लकार है, यह 
विवापक नहीं है । 

समाधान--विधिपक्षमें 'चरन्ति' यहां 'लेट' रुकार मानते हैं, यह लोकमें 
भुक्त नहों होता, केवळ वेदमें ही इसका प्रयोग पाया जाता है। लिर्ड्थ ही 
ER है, सत्‌ इसका विधि अर्थ होता दै, जिज्ञासु 

ए सब कर्मोका त्याग कर ज्ञानसाधन श्रवण, मनन आदि 
न्यायमे हो सतत तत्पर हो ॥ ५१ || 

त्याग एव! इत्यादि । सबके मतमे त्याग ही मोक्षका उत्तम साधन दै । 
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फलसाधनमेदेन वाक्यमेदो भवेदिति । 
मा  शड्यतामपूर्वाथेलाभेनाव्दूषणत्वतः ॥ ५३ ॥ 
कथिद्यज्ञोपचीतादित्यागं नेच्छत्यसद्धि तत्‌ । 
यज्ञं यज्ञोपवीतं च त्यक्त्वेति स्पष्टमीरणात्‌ ॥ ५४ ॥ 
न्यास ल क क | 
शक्का--'तरति शोकमात्मवित्‌’ इत्यादि श्रुतियोंसे आत्मज्ञान मोक्षका साधन 
माना गया दै । त्याग मोक्षसाधन कैसे £ 
साधन--मोक्षपद्‌ मोक्षौपयिक ज्ञानपरक है, उक्त ज्ञानका साधन त्याग 
है अथवा ज्ञान द्वारा त्याग ही मोक्षका साधन है, श्रुतिमें भी ऐसा ही कहा गया 
है। 'त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः इस अुतिमें त्याग मोक्षका साधन है, यह स्पष्ट 
है, इस अमिपायसे 'श्रुतिषु स्पष्टम्‌? कहा गया है ॥ ५२ ॥ 
“फृढसाधन०' इत्यादि । 
शङ्का--यदहरेव विरजेतदहरेव प्रत्रजेत्‌?, “युत्थाय मिक्षाचय्मै चरन्ति? इत्यादि 
बाक्योसे यदि त्यागमें अपूर्वविषि मानते हो, तो त्यागमें ज्ञानहेतुत्वका विधान 
नहीं हो सकता । सिद्ध साधन होता है और असिद्ध साध्य ( विधेय ) होता 
है। एक पदार्थ एक कारमं सिद्ध और साध्य एतदुभयरूप नहीं माना जाता 
और एकवाक्यसे एक रूपसे ही उपस्थित होगा, दोनों रूपोंसे उपस्थिति 
होनेके ढिए दो वाक्य मानने पड़ेंगे, ऐसा माननेसे वाक्यभेद दोष होगा । यदि एक 
वाक्य हो सके, तो वाक्यभेद शास्रकारोने अनुचित माना है । 
समाधान--उक्त दो अर्थोके ढामके लिए वाक्यभेद इष्ट ही है । इस अमि- 
प्रायसे कहते हैं--फरूसाधनोभयरूपसे बोध माननेपर वाक्यभेद हो जायगा, 
यह शङ्का मत करो, अपूर्व दो अर्थाके लाभके लिए वाक्यभेद दोष नहीं है, 
प्रत्युतत इष्ट है ॥ ५३ ॥ 
कश्निद्य० इत्यादि । कोई संन्यासमें यज्ञोपवीतका त्याग नहीं करते, किन्तु 
यह ठीक नहीं है, क्योंकि यज्ञ और यज्ञोपवीतका त्याग स्पष्ट कहा है। जैसे-- 
त्रिदण्डं कुण्डिकां चेव सूत्र चाथ कपालिकास । 
जन्तुतां वारणं वस्नं सवै भिक्षुः परित्यजेत्‌ ॥! 
त्रिदण्ड, कण्डळ, सूत्र ( यज्ञोपवीत ), खप्पर, जन्तुओका वारण और 
बस्न इन सबका भिक्षु परित्याग करे, यह अथ है । बोधायन महर्षिजीने त्याग- 
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विधिमें लिखा है--“अरण्यं गत्वा शिखामुण्डः काषायंवासा वाङ्मनःकमेद्ण्डै- 
मूतानामद्रोही यज्ञोपवीतं वेदं त्रिदण्डं कमण्डढुपात्रै परित्यज्य विसुज्य सवै- 
कमीणि? (अरण्यमें जाकर शिखासहित मुण्डित, कषायवस्रधारी, वाणी, मन और कर्म 
रूप दण्डोसे भूतेकि साथ द्वेष न करनेवाळा, यज्ञोपवीत, वेद, त्रिदण्ड, कमण्डठुपात्रका 
परित्याग कर एवं सम्पूर्ण कर्मोका परित्याग कर ) इत्यादि । आरुप्युपनिषदूमें 
भी ढिखाहै- “आरणिः प्रजापतेछोंक जगाम गत्वोवाच केन भगवन्‌ कर्माण्य- 
शेषतो विसजञामीति तं होवाच प्रजापतिः तव पुत्रान्‌ आतृन्‌ बन्ध्वादीन्‌ शिखां 
यज्ञोपवीत यागं सूत्र स्वाध्यायं चेत्यादि ।' काठकमें भी लिखा हे--'यज्ञोपवीतं 
वेदांध सबै तद्विसर्जयेद्यतिः ॥' परमहंसोपनिषद्में लिखा है--'असौ स्वपुत्रमित्र- 
कलत्रवर्वादीन शिखां यज्ञोपवीतं यागं सुत्रं च स्वाष्यायं च सर्वकर्माणि 
संन्यस्य! इत्यादि | बाष्कलने भी कहा है- “कुढुम्बै पुत्रदारांश्च वेदाङ्गानि च सर्वेशः। 
यज्ञयज्ञोपवीतं च थक्त्वा गूढश्वरेन्सुनिः ॥! इत्यादि । इन अनेक वचनोंसे स्पष्ट है 
कि संन्यासियोंको यंज्ञोपवीतक्ा भी त्याग अवश्य करना चाहिए । भाव यह है कि 
संन्यासमें सन्ध्याकी विधि है, पर संन्यास सम्प्रदायमेदसे दो प्रकारका प्रचलित है । 
शाङ्करमतानुयायी संन्यासी शिखा और सूत्रका भी त्याग करते हैं और एक वेणव 
दण्डका धारण करते हैं । रामानुजीय संन्यासी जिनकी संख्या कम है, वे शिखा- 
सूत्रधारण करते हैं और तीन वैणव दण्डोंका धारण करते हैं, इसलिए 
वे त्रिदण्डी कहलाते हैं। “पुराणे यज्ञोपवीते विस्‌ज्य नवमुपादाय आश्रमा- 
न्तरं प्रविशोत्‌ त्रिदण्डी कमण्डढमान्‌ इत्यादि वचनोंसे शास्त्रमें दोनों प्रकारकी 
विधि पाई जाती है । झिंखासूत्रधारी संन्यासियोंका कहना है कि “सदोपवीति- 
ना भाग्यं सदा बद्धशिखेन च” इत्यादि स्मृतियोंसे शिखासूत्रका धारण कर्माङ्गत्वेन 
विहित है । संन्यास आश्रममें भी भगवदचन, पुराणपारायण, श्रवण, वेदिकात्म- 
वाक्यश्रवण, मननादि, गुरुका सेवन, प्रणवजप आदि कार्थ विहित हैं ही, 
शिखादिका धारण स्मृतियोंमें विवक्षित है । केवळ बन्धनौपयिक कर्मोंका त्याग ही 
आत्मज्ञानियॉके लिए विहित है । प्रकृत अन्थमें संन्यासकी व्यवस्था दो प्रकारसे की 
गई है । एक औत संन्यास और द्वितीय स्माध। स्मार्त संन्यासमें शिखासूत्र 
यादिका धारण माना जा सकता है, औतमें नहीं । “ुण्डोऽपरिग्रहश्च' इत्यादि 
अतिसे प्रसिद्ध शिखा, सूत्र भादिसे रहित संन्यासी ही मोक्षके अधिकारी हैं । श्रुवि- 
विरोधसे स्मृति बाधित होती है। इसलिए स्मात संन्यास उपादेय नही है, कारण कि 
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किसी स्मृतिमें त्रिदण्डघारण हे और किसीमें उसका निषेध है, अतः परस्पर- 
विरोधसे दोनों स्मृतियाँ अप्रमाण हैं। जैसे क्षणिकविशुद्धविज्ञानस्पति और 
सर्वशुन्यता विधि--ये दोनों परस्पर विरुद्ध होनेसे मान्य नहीं हैं वैसे ही त्रिदण्ड- 
धारणत्त्पृति उसके निषेधकी बोधक स्मृतिसे विरुद्व होनेसे मान्य नहीं है । 

शक्का--उक्त न्यायसे जब निषेधबोधक स्मृति भी अप्रमाण है, तब शिखा- 
सूत्रादिका त्याग भी अप्रामाणिक हो जायगा । 

समाधान--नहीं, उक्त निषेधमें 'मुण्डोड्परिगरहः” इत्यादि श्रुति ही साक्षात्‌ 
प्रमाण है, इसलिए निषेधबोधक स्मृति प्रबळ है, शिखादिविधायक स्मृतिकी 
सूळ श्रुति नहीं है, अतः निमूळ स्मृति प्रमाण नहीं है । जैसे 'औदुम्बरी सर्व 
वेष्टयितब्या' (गूङरको चारों ओरसे छपेट लेना चाहिए ।) यह स्मृति 'औदुम्बरीं 
साष्टोद्वायेत” ( गूडरका स्पीकर उद्गाता गान करे ) इस श्रुतिसे प्रमाण नहीं है । 
यज्ञमें 'सामगाता उद्गाता गूळरकी शाखाका स्परी कर उक्त गान करे? ऐसी विधि 
श्रुतिमें है और स्मृतिमें गूररकी उक्त शाखाको रक्त वस्त्रसे सम्पूर्ण वेष्टित करना 
लिखा है । यदि रमृति-वचनसे उक्त शाखाको वेष्टित कर दें, तो उसका 
स्पशपूर्वक गान जो थरुतिमें विहित है, वह नहीं हो सकेगा, इसलिए औत अनुष्ठानके 
लिए स्मृतिं अप्रमाण मानी जाती है । यह पूर्वमीमांसाका सिद्धान्त है । तदनुसार 
यहां भी शिखादिके धारणक्षी बोधक स्मृति अप्रमाण है । शास्त्रमें लिखा है-- 
'रागद्वेषमदोन्मदप्रमादाळस्यछुब्धताः। क वा नोत्येक्षितुं शक्याः समृत्यप्रामाण्यहेतवः ॥ 
कचिदूआन्तिः कचिल्ठोमः कचिद्‌ युक्तिविकरपनम्‌ । प्रतिभाकरणत्वेन निराकलु न 
शक्यते ॥ राग, द्वेष, मद, उन्माद, आरुस्य, छब्धता, ये स्मृतिके अप्रामाण्यके 
हेतु हैं, इनकी उत्मेक्षा कहाँ नहीं की जा सकती ? कहीं आन्ति, कहीं लोभ और कहीं 
युक्तियोंका विकल्प, ये सब प्रतिमाके सम्पादक हैं, अतः इनकी उपेक्षा कोई नहीं 
कर सकता । इत्यादि स्मृतिके अप्रामाण्यके कारण हैं, जिनका सहजमें परिहार 
नहीं हो सकता । 

शङ्का--त्रिदण्डादिके धारणकी बोधिका स्मृति भी वेदमूळक अतएव उक्त 
अथर्गें प्रमाण है । 

समाधान-मोक्षसाधन ज्ञानके लिए त्रिदण्डादिसाधारण संन्यासके विधायक 
वेदकी उपलब्धि होनेपर ऐसा कह सकते हैं, परन्तु ताइश वेद उपलब्ध नहीं है । 
हॉ, ब्रह्महोकादिकी प्ापिके छिए यदि उक्त संन्यासका विधान माने, तो ठीक है; 

१२५ 
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यज्ञोपवीतं भूः स्वाहेत्यप्सु त्यक्त्वा निरेषणः | 
यतिरात्मानमन्तिच्छेदिति जाबालगीः श्रता ॥ ५५॥ 
यस्तु त्यक्तुं न शक्रोति रागादिप्रबरुत्वतः । 
गार्हस्थ्यादौ स्थिरो रागं पाचयत्वेष कमेमि! ॥ ५६ ॥ 


अतएव माष्यकारने स्पष्ट ही कहा है कि “तब्यतिरेकेण चाऽस्याश्रमरूपं पारिव्राज्यं 
रह्मलोकादिमासिसाधनस्‌ , अतएव-- 

त्यज घर्ममधर्म च तथा सत्यानृते त्यज । 

उभे सत्यादृते त्यक्‌त्वा येन त्यजसि तत्त्यज || 

इत्यादि स्मृतियोंसे मोक्षज्ञानका मूळ सर्वकर्मसन्यास है, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है ॥ ५४ ॥ 

'यज्ञोपचीतम्‌' इत्यादि। उक्त तीन एषणाओंसे रहित मुमुक्षु “भूः स्वाद? इसका 
उचारण कर यज्ञोपवीतको जर्में छोड़कर आत्माकी इच्छा आदि द्वारा जिज्ञासा 
करे, ऐसी जाबालश्रुति है । यह श्रुति भी यज्ञोपवीतके त्यागमें प्रमाण दै । 

शङ्का--“यावज्ीवमगििहोत्रं जुद्दोति' इत्यादि श्रुति जीवनकालपर्य्यन्त अझ्नि- 
होत्र कम करनेके लिए आज्ञा देती है। यदि मध्यमें कर्मका त्याग किया जाय, 
तो उक्त झुतिकी क्या गति होगी : 

समाधान--जो सांसारिक फल्मोगोसे विरक्त नहीं हैं, किन्तु उनके 
भोगमें ही सतृष्ण हैं, उन पुरुषोके लिए उक्त श्रुति अभिद्वोत्र आदि कर्मोंका 
विधान करती है ॥ ५५ ॥ 

'यस्तु त्यक्तुस्‌' इत्यादि । जो पुरुष राग भादिके त्यागमें समथ नहीं दै । 

शङ्का-क्यों ? 

समाधान--राग आदि प्रबढ हैं | इन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसभं मनः?, 
“तौ यस्य परिपन्थिनौ?, 'प्रमाथि बळवद्‌ इढस्‌' (परमाथी इन्द्रियां मनको हठात्‌ अपनी 
ओर खींचती हैं । राग-द्रेष इसके विरोधी हैं। मन प्रमाथी इह और बलवान्‌ है), 
इत्यादि गीता आदिके वाक्योसे तथा पुराण आदिमे अनेक वीतरागोंकी पुनः 
राग आदिमें प्रवृत्तिके श्रवणसे ज्ञात होता है कि राग अति प्रबळ है, इसलिए 
पुरुषको ग्रहस्याश्रमसें स्थित होकर राग आदि दोषोंको पचाना आवश्यक है । राग 
आदिके परिपाकके बिना श्रौत संन्यासमें अधिकार नहीं है । निरभिसन्धि कर्मानुष्ठानके 
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कर्मानधिक्ृता अन्धबधिराद्या यथारुचि। 
आश्रमात्मकसन्यास गृहणन्तृत्तमजन्मने ॥ ५७ ॥ 
अव्रती वा त्रती वेति जावालोपनिषद्वचः । 
बूते त्रतादिशून्यानामपि संन्यासमाश्रमम्‌ ॥ ५८ ॥ 


sn 
बिना उक्त दोषोंका परिपाक नहीं हो सकता | निखिल कर्मोके परिपाकसे ही 
चित्त शुद्ध होता है, चित्तशुद्धिके बिना ज्ञानका अधिकारी नहीं होता। अनधिकारीका 
सन्यासग्रहण व्यर्थ है ॥ ५६ ॥ 

'कर्मान ० इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे विद्वान्‌ तथा मुमुक्कुओँका संन्यास कहकर 
अब जो अभिड्टोत्र आदि कर्मोके अधिकारी नहीं हैं, जैसे अन्ध, बघिर, पहु इत्यादि 
वे भी उत्तम जन्मकी प्राप्तिके लिए आश्रमात्मक संन्यासका ग्रहण करें, ऐसा कहते हैं। 

शङ्का--जो अन्ध, बधिर आदि ब्राह्मण हैं, उनको तो उत्तम जन्म प्राप्त ही 
है, फिर संन्यास द्वारा उनको उत्तम जन्मकी प्रासि क्या होगी ! 

समाधान--उत्तम जन्मकी प्राहिसे ब्रक्षकोकप्राप्ति विवक्षित है, यही जन्मका 
उत्तम फळ है और यही क्रम मुक्तिका माग है ॥ ५७ ॥ 

अत्रती वा? इत्यादि। “पुनरन्रती वा ब्रती वा स्नातको वाऽस्नातको वोत्सन्नाग्नि- 
रनगिको वा यदहरेव विरजेत्तदह्रेव प्रत्रजेत? इस जाबाछश्रुतिसे अनाश्रमी 
अन्ध, बघिर आदि संन्यासके अधिकारी हैं, यह स्पष्ट है । तात्पय यह है कि 
संन्यास आश्रमानुक्रम और अननुक्रम एतदुभयपूर्वक शास्त्रमें विहित है । 'बरह्मचये 
समाप्य गृहीमवेत्‌ गृहीमूतवा वनीभवेत्‌ वनीभूत्वा परन्रजेत्‌? ( ब्रक्षचय अवस्थाकी 
समासि कर गृहस्थ हो, तदनन्तर वानप्रस्थका ग्रहण करे, अनन्तर संन्यास ले ) 
यह आश्रमानुक्रमपूर्वक है । ‘यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रमजेत्‌ यह व्युत्कमसे है । 
दोनोंमें मूळ हे--रागोंका परिपाक और अपरिपाक। जिनके कषायादि दोष परिपक्क 
नहीं हैं, किन्तु परिपाकोन्सुख हैं, उनके लिए तचतदाश्रमपूर्वक ही संन्यास समुचित 
है। वे उन आश्रमोंमें रहकर तत्‌ तत्‌ कमेकि अनुष्ठान द्वारा कषायादिका परिपाक 
करें । और जिनके प्राचीन जन्ममें अनुष्ठित सुृतोंसे उक्त दोष परिषक्षप्राय हैं और 
जो आवश्यक परिपाक अपेक्षित है, उसका ब्रह्मचर्य आश्रममें ही परिपाक हो 
जाता है, उनके लिए गृहस्थ आश्रमकी आवश्यकता नहीं है, वे प्रथमा- 
भ्रमसे सन्यासम्रहण कर लेते ह और जिन पुरुषरत्ञोंका दोष परिपक्क है, 
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संन्यास एवं त्रिविधो विदवद्विविदिषाश्रमेः । 
कुतकृत्यस्तु संन्यस्य स्वात्ममात्ररतिभवेत्‌ ॥ ५९ ॥ 
त्यक्त्वा विविदिषुः पुत्रवित्तलोकैषणा अथ । 
अनुतिष्ठति विद्यार्थं श्रवणादीन्यहर्निशम्‌ ॥ ६० ॥ 


उनके लिए प्रथमाश्रमकी भी आवश्यकता नहीं है, वे गर्भमें ही या जन्म होनेपर ही 
संन्यासी हो जाते हैं जेसे वामदेव, शुक्रमुनि प्रभृति। और जो अब्रती हैं, उनके छिए 
मी समाते संन्यास राग आदिं परिपाके लिए विहित है । सौर पुराणमें यह लिखा 
हैं कि 'यदा मनसि वैराग्यं जायते सर्ववस्तुषु। तदेव संन्यसेद्वद्वान्‌ अन्यथा पतितो 
भवेत्‌ ॥? ( जब मनमें सब वस्तुओंके प्रति वैराग्य हो जाय, तमी विद्वान्‌ संन्यासी 
होवे, अन्यथा पतित हो जाता है ) इत्यादि ॥ ५८ ॥ 

सन्यास एवं! इत्यादि। पूर्वोक्त रीतिसे संन्यास तीन प्रकारका कहा गया है, 
एक विद्ठत्संन्यास जो मुख्य संन्यास दै, दूसरा मुमुक्ुका संन्यास जो तत्त्वज्ञानका 
साधन है । यद्यपि ये दोनों संन्यास परमहंसरूपसे एक ही कहे जा सकते हैं, इन्हे 
दो कहना ठीक नहीं, तथापि इनमें अवान्तर भेद है, उसकी विवक्षासे संन्यास तीन 
प्रकारका कहा गया है । वह भेद यह है क्रि विविदिषुमें अवण, मनन आदि ब्यापार 
रहता है और तत्तज्ञानीमें नहीं रहता । वह कृतकृत्य होकर केवल आत्मरतिपरायण 
होता है; प्रारज्त्र कर्मका क्षय करनेके लिए ही जीवन यापन करता है । उपेयकी 
प्राप्तिके अनन्तर उपायका त्याग स्वाभाविक है ॥ ५९ ॥ 

“त्यक्त्वा’ इत्यादि । विविदिषु जो आत्मज्ञानोत्मसत्तिके छिए निखिल कर्मका 
त्याग करता है, वह पुत्रैषणा, वित्रषणा और लोकेषणाका त्यागकर आत्मविद्यो- 
'पत्तिके लिए उसके साधन, श्रवण, मनन आदिका रात दिन अनुष्ठान करता है । 
तात्पर्य निदिध्यापनमे दै । ज्ञानोपत्तिके लिए श्रवण है । जबतक संशय होता है, 
तबतक श्रवण आवश्यक है । संशयनिवृत्तिके बाद श्रवणकी आवश्यकता नहीं रहती 
एवं मनन भी 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यार्थ ज्ञानोत्पत्तिके प्रतिबन्धक अयोग्यता आदि 
जानकी निवृत्रिके छिए अपेक्षित होता हे । शाब्दबोधमें उपयोगी योग्यताज्ञानकी 
उत्पचिके अनन्तर मननकी भी आवश्यकता नहीं होती । हँ, मध्यमे कहीं संशय या अयो- 
ग्यताज्ञान हो जाय, तो उसके लिए श्रवण और मननका निषेध भी नहीं दै । निदिध्यासन 
भी जबतक आलसाक्षात्कारात्मक बोध न हो, तबतक आवश्यक दै | उसके अनन्तर 
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न व्युत्थान पुमथत्वादिति श्रद्धाजड किल ॥ ६१ ॥ 
समाना हीतराभ्यां सा ना5त्मलोकासिहेतव; । 
इति सत्वेकतां तासामेषणानामवोचत ॥ ६२ ॥ 


शुतिः--या क्वेव पुत्रेषणा सा वित्तेषणा या वित्तैषणा सा ढोकैषणो 
ह्यते एषणे एव भवतः । 4 


कमण्येवाऽधिकारस्ते मा फलेष्विति शास्नतः । 


nnn च छलाङ 


“आहु!” इत्यादि । किसी श्रद्धाजडका आक्षेप है कि वित्तेपणा और पुत्र 
षर्णाका त्याग करना चाहिए, यह कहना तो ठीक ही है, क्योंकि इनके त्यागके 
विना त्याग ही क्या होगा और ये अनात्मफलक हैं, इसलिए आत्मलोकार्थी 
इनका त्याग अवश्य करे, किन्तु ढोकेषणाक्षा त्याग नहीं करना चाहिए, वह तो 
हिरण्यगर्भाप[सनात्मक है; और उसका फल ब्रह्मलोकप्रासि है, जो वस्तुतः पुरुषार्थ है । 
पर यह ठीक नहीं है, कारण आगे स्पष्ट किया गया है । यहाँपर सब एषणाओंक 
त्याग अभोष्ट है ॥ ६१ ॥ | 

“सुमाना? इत्यादि । 'या पुत्रैषणा सा वित्तेषणा? ( जो पुत्रैषणा दै वह वित्तेषणा 
है । ) इत्यादि श्रुतिने तीनों एषणाओंको समान मानकर अन्तमें एक ही एषणा 
कही है, अनात्मळोककी साधन तीनों एषणाएँ समान ही हैं, इसीलिए तीनों 
एषणाएँ एक ही हैं, ऐसा श्रुतिने कहा है । भाव यह है कि दारपरिग्रह करनेपर 
पुत्रैषणा होती है, खीरहित पुरुषको पुत्रेषणा नहीं होती । पुत्रेषणाके अनन्तर 
उसके पाठन पोषणके लिए विपैषणा होती है, क्योंकि धनके बिना पारिवारिक सुख नहीं 
होता, इसलिए वित्तेषणा समुचित ही है । पुत्रैषणा और वित्तिषणा ये दोनों इष्ट फलके 
साधन होने और इनमें परस्पर हेतुहेतुमञ्चाव होनेसे अर्थात पुत्रेषणा हेतु है, वित्तेषणा 
कार्य्य है । हेतु हेतुमदूकी अभेदविवक्षासे भी दोनोंमें एकत्वकी विवक्षा कर दोनों 
एषणाऐ एक ही मानी जाती हैं। स्तुतः तो लोकेषणा भी उक्त एषणामें अन्तरभूत 
हो जाती है । तीनोंमें फडसाधनत्व समान है; इसलिए साधनेषणारूपसे एक ही 
एषणा श्रुतिको अभीष्ट है॥ ६२ ॥ 

'कर्सण्येचा०' इत्यादि । क्रिसीका मत है कि 'कर्मण्येवाउपिकारस्ते मा 
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इति भ्रमं व्युदसितुं प्राब्रवीत्‌ साध्यसाधने | 
उभे अप्येषणे एवं भवतस्त्यागयोद्वयो; ॥ ६४ ॥ 


फलेषु कदाचन! इस भगवद्वाक्यसे यह सिद्धान्त निकळता है कि कर्म त्याज्य नहीं हे, 
किन्तु कर्म-फल त्याज्य है। फलकी कामनासे यदि कर्मानुष्ठान किया जायगा, तो 
तत्‌ तत्‌ फल भोगनेके लिए जन्मग्रहण अनिवाय्ये होगा। जन्म ही बन्ध है, इसलिए 
कर्मके फलका त्याग कर केवळ कर्म करना चाहिए । यही निरमिसन्धि कर्म कह- 
छाता है; इससे चित्तकी शुद्धि होती है, तदनन्तर आत्मज्ञानोत्पचि द्वारा मोक्ष होता 
है इत्यादि । सारांश यह निकला कि जो ज्ञानोत्पत्तिमें प्रतिबन्धक है, उसीका त्याग 
जञानार्थीको इष्ट होता है और जो ज्ञानोत्पत्तिका कारण है, उसका त्याग अनुचित 
है । फछाथी साधनका त्याग नहीं कर सकता, अतएव भगवद्वाक्य है कि-- 
आररक्षोसुनेर्योगं कर्म कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्यैव शमः कारणमुच्यते ॥ 
योगारुरुक्षुको कर्म करना ही चाहिए । योग आत्मदर्शनोपाय है, यह 'यद्योगे- 
नात्मदर्शनम्‌! इत्यादि वचनसे प्रसिद्ध है | जो पुरुष योगारूढ़ हो गया हो, उसके 
लिए कर्म आवशयक नहीं दै, शम ही भावश्यक है ॥ ६३ | 
“इति अ्रमम्‌' इत्यादि। फळ और साधन इन दोनोंकी एषणाएँ एषणाएँ ही है, 
इसढिए दोनों एषणाओंका त्याग आवश्यक है । वस्तुतः ब्रह्माज्ञानसे ही एषणाएँ 
होती हैं, यह अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध है । आत्मज्ञानीका अज्ञान नष्ट हो जाता है, 
इसलिए एषणाओंका सम्भव नहीं है । 
शङ्का--एषणाएँ अज्ञानमूरक हैं, इसलिए उनका त्याग उचित है, किन्तु 
कर्मका त्याग क्यों करना चाहिए ! 
समाधान कर्मेत्याग अधिकारीके भेदसे दो प्रकारका कहा गया है--एक 
विद्वान्‌का लक्षण और दूसरा ज्ञानसाधन, जिसे विविदिषुके लिए आवश्यक समझते 
हँ । यदि आपका आक्षेप प्रथम पक्षमें है, तो उतर यह है कि कर्म तो उपाय 
है स्वयं पुरुषार्थ नहीं है । कर्म-फरकी प्राप्तिके अनन्तर कोई कर्म नहीं करता 
70 कृतकृत्य हँ हो गया है, अतः उसका न कोई करव्य ही है 
अर माव्य ही ह । वह सब कर चुका है और सब पा चुका है । यद्यपि 
व्य अमी प्राप्त नहीं हुआ है, तथापि ढैवश्य सिद्ध पदार्थ है, साध्य 
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अविशुद्धधियः कमेण्यधिकारो, विशुद्धधीः । 
_ सत्या विविदिषोत्पत्तो तदर्थं कम सन्त्यजेत ॥ ६५ ॥ 
` अतिः-तस्माद्‌ त्राह्मण; पाण्डित्य निविद्य बाल्पेन तिष्ठासेद्वाल्य च 
पाण्डित्य च निर्विद्याथ ग्रुनिरमौन च मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मणः | 
यस्माह्ह्मविदः पूर्वे फलसंन्यासमाप्नुयुः । 
तस्माडिविदिघु; कुर्यात्पाण्डित्य फलसिद्धये ॥ ६६॥ 


NANI I 


नहीं, फिर इसके लिए भी कर्म क्यों करेगा ! द्वितीय पक्षमें जिज्ञासुको, जिसको 
कि आत्मयथार्थज्ञान ही हुआ है, सब कर्मोंके त्यागका विधान शनोलत्तिके लि 
अतिने स्वयं किया है । इसढिए जिज्ञासुको भी कर्म त्याज्य ही है। द 
शङ्का--में वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन? इत्यादि 
अतिसे कम ज्ञानका साधन माना जाता है, यहाँपर आप कत्याग ज्ञानका साधन 
है, यह भी श्रुतिसिद ही कहते हैं, परस्पर विरुद्ध दो तो अ शुतितार्यके 
विषय नहीं हो सकते, इसलिए कृपया सिद्धान्त कहिए क्या अथे है ? कै 
समाधान--कर्म ज्ञानेच्छाका साधन है और उसका त्याग ज्ञानका साधन है; 
अतएव अतिमे “श्चन विविदिषन्ति न तु विदन्ति' प्रकृति और प्रत्ययार्थोमें प्रत्ययका अथ 
प्रधान होता है, ऐसा विद्वानोंका सिद्धान्त है । मुख्य पदार्थमें ही मुख्य पदार्थका 
अन्वय होता है, अतः याग आदिकरणत्वका वेदनमें अन्वय न कर सन्प्रत्ययाथ 
इच्छामें ही अन्वय होता है, इस प्रकार दोनों भुतियोमें कोई विरोध नहीं होता और 
अभिमत अर्थ भी सिद्ध हो जाता है, इस अभिप्रायसे लिखा है कि “अगं व्युद्सितुस! 
अथात्‌ आत्मज्ञानकी उत्पत्तिके लिए कर्म आवश्यक है, इस अमकी निवृत्तिके 
लिए दोनों एषणाओंका त्याग करना चाहिए, यह श्रुति बोधन करती है॥ ६४॥ 
उक्त अथैको स्फुट करतें हँ--अविशुद्वधिय; इत्यादि । 
` जिस पुरुषका चित्त राग आदि दोषोंसे विरहित अतएव परिशुद्ध नहीं है । 
उसका कर्ममें ही अधिकार है, उसके तातर्ययसे ही 'कर्ण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु 
कदाचन? इत्यादि भगवद्वाक्य है; अतएव विविदिषा भी उनके मनमें नहीं हुई । और 
जिसका चित्त उक्त दोषोंसे शुन्य अतएव परिशचद्ध है, उनको विविदिषोत्पत्तिके 
अनन्तर कर्मकरा त्याग करना ही चाहिए, यही श्रुतिका आदेश है ॥ ६० ॥ 
'यस्माद्‌' इत्यादि । पूर्वकालिक ब्रह्मवेत्ताओंने, जिनका यह सिद्धान्त था कि 
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पाण्डित्यबाल्यमौनानि श्रवणादीनि तैरयम्‌ । 
भवति त्राह्मणस्तच्च ब्राह्मण्य ब्रह्मरूपता ॥ ६७ ॥ 
पण्डेति बुद्धेर्नामेतत्सा जाता यस्य मानतः । 
स पण्डितस्तस्य कर्म पाण्डित्यं श्रवण तु तत्‌ ॥ ६८ ॥ 
आचार्याच्चाऽऽगमाच्छुत्वा निःशेषं वेदनं ततः । 
बालभावेन तिष्ठासेद्‌ युक्त्या मननतत्परः ॥ ६९ ॥ 


(कि प्रजया करिष्यामो येषान्नोऽग्रमास्मा छोकः” इत्यादि, कर्म और कर्मसाधन यज्ञो- 
पवीतादिका त्यागकर विद्वरसंन्यास लिया था, अतः इस समयमें भी विरक्त ब्राह्मण 
विविदिषु संन्यासफलप्रयोजक ज्ञानोसत्तिके लिए ताइश पाण्डिस्यका सम्पादन 
करे | ताइशपाण्डित्य होनेपर उक्त त्याग स्वतः सिद्ध होता है ॥ ६६ ॥ 

“पाण्डित्यबाल्य०' इत्यादि । पाण्डित्यसे श्रवण, बाल्यसे मनन और मौनसे 
निदिध्यासन प्रक्कतमें विवक्षित हैं | श्रवणादिके द्वारा विविदिषु ब्राह्मण होता है । 

शङ्का-ब्राह्मण तो श्रवणादि कालमें भी है ही, क्योंकि आपका तो यह सिद्धान्त 
है कि ब्राह्मगका ही संन्यासपूर्वेक श्रवणादिमें अधिकार है, जात्यन्तरका नहीं । 

समाधान--ठीक है, यहांपर ब्राह्मणपदसे नक्षस्वरूपताकी विवक्षा है, अथीत्‌ 
ब्रह्मस्वरूप होता है । अतएव म्रक्ष जानाति ब्राह्मणः? यह लक्षण भी शास्त्रम 
पाया जाता है। इसके अनुसार ब्रह्मज्ञानी ही ब्राह्मण है। अथवा बह ब्राह्मण 
रहमस्वरूप .होता है । प्र्न वेद ब्रह्मेव भवतिः इस श्ुतिके अनुसार ब्रह्म- 
स्वरूप हो जाता है ॥ ६७॥ 

“पण्डेति इत्यादि | सदसद्विवेक्रिनी बुद्धि पण्डा कही जाती है, वह हो 
जिसको वह पण्डित कहा जाता है। पण्डाशब्दसे इतच' प्रत्यय करनेसे 
“पण्डित? शब्द बना है । वास्तवे सदसद्विवेकी पण्डित कहा जाता है | 'मानतः!का 
तात्यय समीचीन बुद्धिम है । साधारण बुद्धि तो प्राणिमात्रमे होती है, असद्‌ 
बुद्धिकी व्यावृत्तिके लिए 'मानतः' यह विशेषण दिया गया है | पण्डितका भाव 
पाण्डित्य कहळाता है । निर्विचिकित्सश्रौतशाब्दात्मज्ञान प्रकृतमें पाण्डित्यशब्दसे 
विवक्षित हे ॥ ६८ ॥ 

आचार्यात्र' इत्यादि। ब्रह्मवेत्ता भाचाय्येसे आगम द्वारा आत्माका यथाथ श्रवण 
कर तद्विषयक आस्ञानरूप पाण्डित्यका पूर्ण संपादन कर बाल्यभावसे स्थित हो । 
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_ उद्धवन्ति ततो ज्ञानं करवीत प्रबलं सुधीः ॥ ७१ ॥ 

शक्का--बाल्यभावसे क्या विवक्षित है ? 

समाधान--वाळकका हृदय जैसे राग-द्रेषसे शुन्य अतएव परिशुद्ध शतरु-मित्र 

सबमें सम होता है, वैसे ही उक्त पण्डितका हृदय भी होना चाहिए । 
शङ्का--वाढकका हृदय तो कतेब्य और अकतेव्यके विवेकसे विकल, कामचार 

कामवाद और कामभक्षमें निरत होता है, यह अथ क्यों नहीं करते । 

समाधाच--पण्डित होनेपर उक्त अकी संभावना नहीं हे और मननमें 


उपयोगी भी नहीं है। इसलिए उक्त अथै ही श्रुतिको विवक्षित है; श्रवणके 
अनन्तर ज्ञानबलभावसे स्थिर मनन करे | 


प्रश्न--ज्ञानबढभावका क्या अर्थ है £ 

उत्तर--आत्मज्ञानसे संपूण विषयदृष्टिका तिरस्करण आत्मज्ञानका बढ 
हे । विज्ञानबळपर स्थिर न होनेसे इन्द्रियां विषयोमे बलपूर्वक खींचकर प्रवेश 
कराती हैं, इसलिए श्रुति विशेषरूपसे निर्देश करती दै कि विज्ञानबळपर 
स्थिर होकर मनन करे । विद्वानोंका बळ आत्मज्ञान ही है, कर्मजन्य धमीदि 
नहीं, अतएव “नायमात्मा बळहीनेन लभ्यः? ( बलहीनसे आत्मा ढभ्य नहीं है ) 
ऐसा आगमका उद्घोष है । आगमोक्त अर्थका युक्तिसे मनन करे, मनन अनुमा- 
नात्मक है । जीवब्रह्मभेदज्ञानमें प्रतिवन्धक अयोग्यताज्ञानके निरासके लिए योग्यता- 
ज्ञानका संपादन करना अत्यावश्यक है, यही मनन है ॥ ६९ ॥ 

'अ्रवणम्‌ इत्यादि । शास्त्रतात्परग्रेका निर्णय श्रवण है, शात्र तात्पय्थे- 
गोचर अर्थमें प्रमाण होता है । यदि शास्त्रका तात्पर्य वाच्य अथमें रहता हे, 
तो वाच्यमें ही प्रमाण होता है। यदि ढक्ष्य अथमें तात्य होता है, तो उक्त 
अधैम ही प्रमाण होता है । इसलिए तात्पय्येका निश्चय ही श्रवण है । श्रवणसे 
केवल शाढदप्रत्यक्षमात्र विवक्षित नहीं है, किन्छु आवणमत्यक्षके अनन्तर जायमान 
शाब्दबोध विवक्षित दै । श्रुत अमे असम्मावनाकी निवृत्तिक लिए श्रुताथोपपत्तिके 
लिए युक्तियोंका अनुचिन्तन करना मनन है ॥ ७० ॥ 

“असम्भावनया? इत्यादि । श्रुत अर्थका ज्ञान असम्भावनासे दुर्बळ होता 

३२६ 
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नैवा55त्मा बलहीनेन लभ्य इत्यपरा श्रुतिः । 
अनाविष्करण बाल्यं दम्भादेरिति सन्नकृत्‌ ॥ ७२ ॥ 
है, अतः ज्ञानके प्राबर्यके लिए असम्मावनाकी निवृत्ति करना आवश्यक है, अन्यथा 
एषणा उत्पन्न होती है । एषणा उत्पन्न होनेपर पुनः संसारमें रति होती है, 
इसढिए विद्वान्‌ विवक्षित अ्थमें असम्भावनानिवृत्त्युपयोगी ज्ञानको प्रबळ करे । 
ज्ञानके प्रबळ होनेपर पुनः एषणाओंका प्राबल्य नहीं होता ॥ ७१ ॥ 

“नेवाऽऽत्मा/ इत्यादि । बढहीनको आत्मा लभ्य नहीं है, यह दूसरी श्रुति 
है । दम्म आदिका अनाविष्कार बाह्य है, यह सूत्रकारने कहा है । भाव यह है 
कि “बास्येन तिष्ठासेत्‌? इस श्रतिमें बायका अनुष्ठेयरूपसे विधान है । अवस्थाविशेष- 
रूप बास्यका अनुष्ठान नहीं हो सकता, अतः यत्र तत्र मृत्रपुरीपत्व आदि बाळचरित 
तदन्तगीत भावशुद्धि, अप्ररूढेन्द्रियत्व, दम्मदर्पीदिरहितत्व बाह्य यहाँ विवक्षित 
है, ऐसा संशय कर उसका पकेदेशने परिहार किया कि कामचार, कामवाद 
कामभक्षणता, यत्रतत्र मूत्रपुरीषत्व आदि जो बाल्य लोकमें प्रसिद्ध है, उसीका 
अहण करना चाहिए । 

शङ्ा--कामचार आदिसे पातित्य दोष होगा ? 

समाधान- विद्वान्‌ संन्यासीको वचनकी सामथ्येसे दोष प्राप्त नहीं होगा । जैसे 
विधिको सामथ्यसे अझ्ीषोमीय पश्नुकी हिंसामें दोष नहीं होता, वैसे ही प्रकृतमें 
सामान्यशास्रका विशेषशास्त्रसे सङ्कोच होता है, वह पूर्वपक्ष है । उत्तरपक्ष यह है, 
अन्य बारयशब्दका अभिष्य ( अर्थ ) प्रकृतार्थका उपयोगी यदि मिलता है, तो 
वही आहा है; प्रधानके उपकाराथे अङ्गका विधान किया जाता है, यतियोंके लिए 
प्रधानरूपसे अनुष्ठेय ज्ञानाभ्यास ही है, समस्त बाळचरित जो लोकमें परसिद्ध [नु] 
उसके अनुष्ठानसे ज्ञानके उपकारका सम्भव नहीं है, अतः आन्तर भावशुद्धि, 
अप्ररूढेन्द्रियत्व आदि बाल्य ही आश्रयणीय है | ज्ञान, अध्ययन, धार्मिकत्व आदिसे 
आत्मख्यातिकामनारहित एवं दम्मदपोदिशुन्य रहना चाहिए । जैसे बाळक भात्म- 
बोबडदाघाशून्य तथा दम्म-दर्पादिरदित होता है, वैसे ही ज्ञानीको भी दम्म-दपीदि 
रहित होना चाहिए । स्मतिकारोने तत्त्वज्ञानियोके विषयमै ऐसा लिखा हि 

‘यं न सन्तं न चाऽसन्तं नाउश्रुतं न बहुश्रुतम्‌ । 
न सुवृत्त न दुर्वृत्तं वेद कश्चिस ब्राह्मण: ॥! 
गृढघर्मोश्रितो विद्वानशातचरित चेत्‌ । 
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पाण्डित्येन विदित्वाऽथ छित्वा बाल्येन संशयम्‌ । 
धुनिर्ध्यानसमाघिस्या भवेद्वीबत्तिशान्तये ॥ ७३ ॥ 
प्रशान्तबृत्तिक वित्ते परमानन्ददीपके । 
कृतकृत्यो ब्रह्मभावं गतो ब्राह्मण उच्यते ॥ ७४ ॥ 
भाष्यामिग्रायतस्त्वेतत्पाण्डित्याह्यपवर्णितम्‌ । 
अथोच्यते वात्तिकोक्त पाण्डित्यादिचतुश्यम्‌ ॥ ७५ ॥ 
पदार्थाधिगतिः पूयं ततस्तदमिसङ्गतिः । 
विरुद्धाथनुतिः पश्चात्ततो वाक्याथ॑बोधनम्‌ ॥ ७६ ॥ 
अन्धवजडवचा5पि मूकवच्च चरेन्महीम्‌ ॥' 
'अव्यक्तलिङ्गोऽ्यक्ताचारः । इत्यादि ॥७२॥ 

बाय और पाण्डित्यका संपादन कर मुनि हो, इसका स्पष्टीकरण करते हैँ 
पाण्डित्येन' इत्यादिसे । 

पाण्डित्यसे आत्मस्वरूपका यथाथै निर्णय कर तथा वाल्यसे संशयकी निवृत्ति 
कर धीवृत्तिकी शान्तिके लिए ध्यान और समाधिसे मुनि होना चाहिए । 
'प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌? अन्य विषयोंमें सञ्चारके निरासपूर्वक ग्रहीत विषयमें विच्छिन्न- 
चित्तवृत्तिससुत्पाद ध्यान है । समाधि सबीज, निर्वीज आदि भेदसे दो प्रकारकी 
योगशास्त्रमें प्रसिद्ध है। विस्तारसे जाननेकी इच्छा हो, तो इसे वहीं देखिए ॥७३॥ 

अ्श्ान्तबृत्तिके' इत्यादि । विषयवासनारूप वायुके संपर्कसे चित्त चज्चळ 
होता है, आत्मविषयक निरन्तर ध्यानसे विषयवासनाकी निवृत्ति होनेसे चित्तवृत्ति 
प्रशान्त हो जाती है, जैसे निवीत स्थानमें स्थित प्रदीपकी शिखा निश्चळ होती है, वैसे 
ही चित्तवृत्ति परमानन्द ब्रह्मानन्दका प्रदीप होती है | वैसी वृत्ति होनेपर विद्वान्‌ 
कृतकृत्य हो जाता हे और ब्रक्षमावको प्राप्तकर वास्तविक ब्राह्मण कहा जाता है । 
श्रवण, मनन और निदिध्यासनसे ब्रक्मके साक्षात्कारके अनन्तर ब्रह्म जानाति ब्राह्मणः? 
. (नका जो साक्षात्कार करता है, वह ब्राह्मण) इस रक्षणसे उक्षित रक्षण होता है ॥७४॥ 

वार्तिककार पाण्डित्य आदिसे त्वमथेका शोधन कहते हैं-'भाष्या०' इत्यादिसे। 

भगवान्‌ भाष्यकारके अभिप्रायके अनुसार पाण्डित्य आदि शब्दोंका अर्थ 
कहा गया, अव वार्तिककारके अमिप्रायके अनुसार पाण्डित्य आदि चार शब्दोंका 
अथे कहा जाता है ॥ ७५ ॥ 

“पदार्था ०” इत्यादि । वेदाध्ययनके अनन्तर 'तत्त्वमसि' आदि वाक्योंके 


ब्रन अपा न कअ 
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जज्ज 
ब्राह्मणो बुद्वाक्याथः साक्षादित्यादिलक्षणः । 
्रह्मण्यं गौणमन्यस्य अह्ाबोधाथजन्मनः ।। ७७ ॥ 
__ Mer SME ~ 
अवणके बाद तत्त्वंपदके शक्तिग्रहके लिए पहले तत्‌ और त्वं पदका अर्थान 
आवश्यक है | अथैके ज्ञानके बिना उसमें शक्तिगह नहीं हो सकता । उक्त दो पदोंका 
ज्ञान होनेपर समानविभक्तिक दो पदोंके श्रवणके बाद उनके अर्थोमें विरोष्य- 

विशेषणका ज्ञान होता है । त्वमर्थका अभेद. तत्पदाथमें प्रतीत होता है, तदनन्तर 
कर्तृत्व आदिसे विशिष्ट जीवका कटर आदिसे रहित ब्रह्मके साथ अभेद नहीं हो 
सकता, ऐसा विरोध प्रतीत होता है, अतः विरुद्वांश कतृत्वका त्यागकर चतन्यांश- 
मात्रको त्वंपदार्थं एवं सर्वज्ञत्व, परोक्षत्व आदि धर्माका परित्याग कर चेतन्थमात्रको 
तत्पदार्थे मानकर दोनोंके परस्पर अभेदभानका समर्थन किया जाता है, अर्थीत्‌ 
तत्‌, तम्‌ और असि- इन तीनों पदोंकी सामथ्येसे तीन अर्थाका ज्ञान होता 
है। पहले पदा्थज्ञान, तदनन्तर पदार्थोका सम्बन्ध ज्ञान, तदुत्तर विरोधज्ञान, 
ततः अन्यय-व्यतिरेक द्वारा कतृत्व आदिको आरोपित धर्म मानकर उनका त्याग, 
तदनन्तर आसमैक्यमें उक्त वाक्यका तापर्यनिश्चय--ये चारों प्रकारके 
ज्ञान श्रवणार्थ पाण्डित्य हैं। इन चार प्रकारके ज्ञानोंके सम्पादनके अनन्तर 
बाल्यका सम्पादन करनेकी सामर्थ्य होती है । अन्वय आदिका फल यह है कि 
ब्रह्मातिरिक्तं सब अनात्म पदाथ हें । जैसे ब्रह्मणी और तच्छन ब्रह्मनिष्ठ हँ वैसे ही 
आत्मधी और तच्छब्द भी आत्मनिष्ठ है, क्योंकि अनात्म पदाथ घटके समान 
ब्रह्म नहीं हो सकता, अतः आत्मशब्दका अर्थ और ब्रझशव्दका अथ एक ही 
है, वह तो पदार्थविषयक बाल्य हुआ । वाक्याैविषयक बाल्य यह है कि 
वाक्याथीम्वयविरोधी कतृत्व आदि और परोक्षत्वादिका त्याग कर ब्रह्मतमामे 
अशनायाद्यतीतत्वहष्ट्यादि साक्षीमें न परस्पर संसर्ग ही है और न भेद ही है, 
क्योकि दोनोंका स्वभाव एक ही हे । अतएव अखण्डताका अनुसन्धान वातरयाथमें 
वास्य है ॥ ७६॥ 

'आह्ाणो' इत्यादि । 'यस्साक्षाद' इत्यादि पूर्वोक्त वाक्याथैज्ञानी वस्तुतः 
त्राण होता हे । 

शङ्का -त्राद्माण तो जाक्षणत्वविशिष्ट माना जाता है, जबज्ञानीको हीं आक्षण 
क्यों कहते हैं 
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उस आहण | भाषानुवादसहित १७९७ 


श्रुतिः--स ब्राह्मणः केत स्यात्‌ । विकी 
प्रशन, स ब्राह्मण! केनेत्याक्षेपो चाऽत्र प्रच्छचते । 
व्राह्माण्यसाधन यद्वा लक्षण ब्रह्मवेदिनः ॥ ७८ ॥ 
एषणास्यागपाण्डित्याद्युपायात्‌ साधनान्तरम्‌ | 
पृष्ट तस्योत्तरं ग्राह येन स्यादिति वाक्यतः ॥ ७९ ॥ 


कि गगन उ श्यामा 


न, 


समाधान --ब्रक्षज्ञानयोग्य ही ब्राक्षणशब्दका मुख्य अर्थ दै, इसलिए उक्त 
ज्ञानसे सम्पन्न मुख्य ब्राह्मण है, केवर ब्राह्मणत्व जातिमात्रमे उक्त शब्दका प्रयोग 
गौण है, क्योंकि ब्राह्मणका जन्म ब्रह्मबोधके लिए है । 

शङ्का--यदि ब्रह्मज्ञानी मुख्य ब्राह्मण हैं, तो क्षत्रियादि भी त्रब्वज्ञानी 
होते हँ--जनकादि उपनिषदोंमें प्रसिद्ध हैं, अतः उनमें भी मुख्य ब्राक्षण- 
शब्दका प्रयोग होना चाहिए । 

समाधान---इष्ट ही है, इस फछावस्थामें सभी ब्राह्मण हो सकते हैं, 
क्षत्रियादिमै उक्त शब्दका अप्रयोग केवळ पूर्व जातिमात्रकी विवक्षासे नहीं 
किया जाता. है । 

शङ्का--एक ही ब्राह्मणशव्द ज्ञानवान्‌, मुक्त और ज्ञानशून्य बड्धमें केसे 
प्रयुक्त होता है ? क्योंकि अनेक अरथमें शक्ति माननेसे उक्त शब्द अनेकाथक हो 
जायगा, जो गति रहनेपर अनुचित माना जाता है । 

समाधान--अनेक मुख्य अथे माननेसे अनेक्ाथकखकी प्रसक्ति होती है । 
प्रकृतमें ऐसा नहीं है, ज्ञानहीन ब्राक्षणमें ब्राक्मणशठ्द गौण है और परमहंस ज्ञानीमें 
उक्त शब्दका मुख्य प्रयोग वेदान्तमें माना जाता है; अतः शक्तिभेदके अमावसे उक्त 
दोषकी प्रसक्ति नहीं हो सकती || ७७ ॥ = 

“प्ररन्‌ः स इत्यादि । 'स ब्राह्मणः केन स्यात? इस श्रुतिके अके निर्णयके 
लिए सन्देह करते हैं कि 'केनः यह किंशब्द आक्षेपाथक है अथवा प्रइताथेक £ 
अन्तिम पक्षमें भी दो प्रश्‍न होते हे -्राह्मण्यके साधनका प्रश्न है, अथवा ब्रहमवेत्ताके 
लक्षणका । उक्त चारों भर्थ किंशब्इसे सूचित होते हें । अभिमत अथेकी सिद्धिके 
लिए अविवक्षित अर्थोका क्रमशः निराकरण करते हैं ॥ ७८ ॥ 

“एषणा०' इत्यादि | एषणात्रयका यानी उक्त पुत्रैषणा, वित्तेषणा और लोके- 
पणा-इन तीनों एषणाओंका त्यागरूप पाण्डिस्य तथा आदि शब्दसे ्रबण-मननरूप 
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१७९८ बूहदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 


बिरादिरण्यगमोदिग्रा्तौ सत्याम्ुपासनात्‌ । 
बराह्मण्यं लभ्यते यद्वा महता तपसा वरात्‌ ॥ ८० ॥ 
ग्रयासो बहुलस्तत्र फलं त्वेतावदेव हि । 
इत्याभिम्रेत्य येन स्यात्तेनेडगिति भण्यते ॥ ८१ ॥ 


ब्राह्मण्यके उपायोंसे अतिरिक्त म्राह्मण्यका उपाय है या नहीं! यही पूछा गया 
हे । उसका उत्तर 'येन स्यात्‌? इस वाक्यसे कहा गया है । 

शङ्का- पाघनबिषयक्क प्रश्न तो असंगत है, कारण कि श्रवणादि ब्राह्मण्यके 
साधन हैं, इसका पूर्वमँ बिशदरूपसे निरूपण कर चुके हैं, तद्विषयक निर्णय 
तद्विषयक संशयका प्रतिबन्धक दै, अन्यथा विचार ही व्यर्थ हो जायगा |. सन्देह- 
निवृत्ति ही विचारका मुख्य प्रयोजन है । 

समाधान- ठीक दै, किन्तु कतिपय विद्वानोंका मत है कि तीब्र तपःप्रभृतिसे 
मी ब्राहण्य प्राप्त होता है, जैसा कि अग्रिम इलोकसे कहते हैं ॥ ७९ ॥ 

(बिराइ' इत्यादि । विराट्‌, हिरण्यगभे आदि सगुण ब्रह्मी उपासनासे 
पहले विराड्‌ , हिरण्यगर्भ भादिरूप सगुण ब्रहमकी प्राप्ति होती है, अनन्तर प्रझूयके वाद 
बरह्मणा सह ते सर्वे संप्राप्ते प्रतिसंचरे? इस वचनके अनुसार उसके उपासक 
तद्वावापन्न होकर मुक्त होते हैं, इसलिए उसकी उपासना भी ब्राह्मण्यका कारण है, 
यह श्रृतिमें ही सुस्पष्ट है । एवं पुराण, इतिहास आदिका पय्यौछोचन करनेवाले 
विद्वानोसे यह छिपा नहीं कि कितने ही मुनिगण तीब्र तप और भगवद्भक्ति सहित 
समाराधनादिसे भी मुक्त इए हैं और होते हैं । त्राह्मण्यनामके बिना मुक्ति असंभव 
है, अतः यह सन्देह स्वाभाविक है कि साधनभेदसे साध्य ब्राक्मण्यमें भी भेद है 
अथवा नहीं £ यदि भेद है, तो उत्कृष्ट ब्राह्मण्यका साधन कौन है ः यदि नहीं तो 
साधनभेद क्यों ! 

समाधान--ब्रहमण्यमें भेद नहीं है, कारण मोक्षोपयोगी ब्रह्मज्ञान समान ही 
होता दै । अन्यथा तत्फल युक्ति भी अनेकविध हो जायगी। मुक्ति एकरस 
होती है, इसमें उत्कषीपकर्ष नहीं, यह सब शास्त्रोंका निष्कर्ष है । साधनभेद 
तत्‌-तत्‌ पुरुषकी रुचि, योग्यता आदि भेदके कारण है॥ ८० ॥ 

“प्रयासों इत्यादि । श्रवण भादिसे भिन्न तीव्र तप आदि उपायोंमें प्रयास 
(अम) अधिक दै । फळ इतना ही है, जितना श्रवण आदि उपायों का है, अत;-- 
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पञ्चम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १७९९ 
TTT 
आक्षेपपक्षे केन स्यान्न केनाऽपीति योजना | 
न कर्मणा न ्रजथेत्यन्यसाधननिइचुतेः ॥ ८२ ॥ 
अतिः येन खात्तेनेदश एवातोऽन्यदाच्चे ततो ह कहोलः कौषीतकेय 
उपरराम ॥ १ ॥ 


इत्युपनिषदि पञ्चमं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ ॥ 
EN MS 
“अर्कै चेन्मधु विन्देत किमर्थ पेतं ब्रजेत्‌ । 
इष्टस्याऽथेस्य संसिद्धौ को विद्वान्‌ यत्रमाचरेत्‌ ॥! 


इस वचनके अनुसार उक्त फळके छाभके लिए श्रवण आदि उपायोंका ही 
निरन्तर सम्पादन करना चाहिए इस अभिप्रायसे कहा कि 'येन स्यात्‌ ईहगेव! 
अथोत्‌ उक्तोपायाम्तरसे भी ऐसा ही होगा। फलमें कुछ विशेष नहीं, फिर 
क्लिष्ट उपायमें प्रवृत्ति व्यर्थ है । 


शङ्का-भाश्रमान्तरविषयक प्रश्न क्यों नहीं £ 


समाधान--सन्याससे उत्तम आश्रम दूसरा है नहीं । और त्यक्तेषण ब्रह्म 
ज्ञानी अतएव कृताथे मुनिको आश्रमान्तर अभीष्ट नहीं । गृहस्थ आदिको ही आश्र- 
मान्तर कह सकते हैं, क्योंकि चार आश्रमोंसे अतिरिक्त आश्रम नही है । पूर्व 
आश्रम उक्त तीन एषणाबालोंके लिए है; उक्त एषणात्रयसे निवृत्त लोगोंके लिए नहीं 
और व्युत्यितके लिए धर्मशाखरोमें आश्रमान्तरग्रहणका प्रतिषेध भी दै । अङ्कता 
प्रयोजक ज्ञानीके लिए भी माश्रमान्तर युक्तिसाधन नहीं है | श्रवण आदि द्वारा 
अन्यत्र ज्ञानोतपत्ति दुधट है ॥ ८१ ॥ 


“केन! इत्यादिका साधनपरत्वेन व्याख्यान करके अब आक्षेपपरत्वेन 
व्याख्यान करते दैँ-- आक्षेप इत्यादिसे। आक्षेप पक्षमें श्रवण आदिसे व्यति- 
रिक्त मोक्षोपयोगी ज्ञानजनक साधनान्तर नहीं है, कारण कि प्रजासे और धनसे 
मोक्ष नहीं होता है, किन्तु केवळ त्यागसे ( संन्याससे ) ही मुक्ति होती है, इस 
वचनसे साधनान्तरका स्पष्ठरूपसे निषेध है; अतः 'केन ब्राह्मणः स्यात? इसका 
उत्तर यह है कि “व केनापि? किंसीसे नहीं, क्योंकि “न प्रजया न धनेन? इत्यादि 
तिने स्पष्ट निषेध किया है ॥ ८२ ॥ 
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` १८०० बृहदारण्यकवातिकसार [ २ अध्याय 


NNN SOI ILI] Nr Ne जी WN NT 


SINS 


शङ्कचमानेन येन स्याततेनेडङ्‌ न ततोऽधिकः | 
सन्त्यज्य निश्चितं कस्माच्छङ्कयते साधनान्तरम्‌ || ८३॥ ` 
शङ्का--लोकेऽस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयाऽनघ | 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां कर्मयोगे योगिनाम्‌ ॥ 

निष्पाप अर्जुनके प्रति भगवान्‌ कहते हैं कि में द्वितीयाध्यायमें पहले ही 
कह चुका हूँ कि छोकमें दो प्रकारकी निष्ठाएँ हैं, कर्मियोंकी योगनिष्ठा और सास्योंकी 
ज्ञाननिष्ठा, इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि अधिकारीके भेदसे मोक्षके दो उपाय 
एक कर्मयोग और दूसरा ज्ञानयोग । जो पुरुष कर्म द्वारा मोक्षमार्गमें प्रवृत्त 
है, वह ब्राह्मण क्यों नहीं हो सकता और मोक्षका साधनान्तर क्यों नहीं है ! फिर 
केन ब्राह्मणः! यह प्रश्न साधनान्तरविषयक क्‍यों नहीं हो सकता, अतः उत्तर 
(न केनापि? यह नहीं हो सकता । 

समाधान--ठीक है, किन्तु-- 

आरुरुक्षोमुनेयोग कम कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्यैव शमः कारणमुच्यते ॥' 

इस भगवद्वाक्यसे ज्ञानयोगका साधन कम है। ज्ञानयोग प्राप्त होनेपर शमसे ही 
आत्मज्ञान होता है, इसलिए साधनान्तरका निरास और उक्त उत्तर समुचित नहीं 
किया गया है । अथवा 'न प्रजया” इत्यादि श्रुतिसे साधनान्तरका निरास है 
और उक्त भगवदूवाक्यसे कमै भी साधन मान लिया जाय, तो भी कर्मे 
साधनत्वका सन्देह होता है और ज्ञानमें मोक्षसाधनत्व असंदिग्ध है । इसलिए 
कहते हैं कि सन्दिग्ध जिस कमेसे होगा उससे भी ऐसा ही होगा। जैसे संन्याससे 
होगा उससे अधिक नहीं, अतः निश्चित साधनका त्यागकर क्यों साधनान्तरका 
सन्देह करते हो ? यह तो पूर्वमें पूर्णरूपसे सिद्ध कर चुके हैं कि मोक्षका साधन 
क्म नहीं है, मोक्ष नित्य होनेसे कर्मफलसे विलक्षण है, उत्पाद, विका, संस्कार्य 
और प्राप्य ये चार प्रकारके फळ कर्मके होते हैं । ये सब अनित्य ही होते 
हैं, मोक्ष नित्य है, केवल उसके आवरक अज्ञानकी निवृत्ति अपेक्षित है । थह 
ज्ञानसे ही हो सकती है, कर्मसे नही । कमे स्वयम्‌ अविद्यात्मक है, जैसे अन्धकारसे 
अन्धकारका नाश नही होता, वैसे ही कमसे अज्ञानका नाश नहीँ हो सकता। 
प्रदीपके समान ज्ञान ही उसका साधन दै ॥ ८३ ॥ 
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लक्षणप्रश्नप्षे_ तु येनेदक्तेन लक्ष्यताम्‌ । 
इत्युचर वचो योग्यं तस्याः प्रविविच्यते | ८४ ॥ 
गीतायां इत्रचित्म्ोक्तं स्थितप्रज्ञस्य लक्षणम्‌ । 
अन्यत्र विष्णुभक्तस्य शुणातीतस्य च क्कचित्‌ ॥ ८५ ॥ 


$ वि यह मइनवाक्य विद्व्कक्षणपरक है, इस पक्षम अर्थ कहते है--- 
लक्षण ० इत्यादिसे । 

आतमज्ञानीका लक्षण री 
जल a क 10 जिस इक्षणसे ब्रह्मज्ञानीका परिचय 
न १ वह लक्षण क्या हे ? इस प्रश्‍नका उत्तर 
के योग्य जो वाक्य है, उसके अर्थका विचार किया जाता हे॥८४॥ 

'गीतायाम इत्यादि । किस चिहसे परमहंस ब्राह्मण जाना जा सकता है £ 
इस प्रश्नपर विचार करनेके किए श्रीमद्भगवद्गीताके द्वितीय अध्यायमें अजुनने 
प्रश्‍न किया है-- 

'स्थितपज्ञस्य का भाषा समाधिस्थस्य केशव । 
स्थितधीः कि प्रभाषेत किमासीत त्रजेत किम्‌ ॥' 

प्ररनवाक्यका अथे यह है कि “अहं त्रह्ास्मः यह प्रज्ञा जिसकी स्थिर 
( निश्चळ ) है वह स्थितप्रज्ञ कहा जाता है, उसकी अवस्था दो प्रकारकी होती है-- 
एक समाधिस्थ और दूसरी व्युस्थितचित्त । दूसरीकी व्यावृत्तिके लिए “समाधिस्थस्य 
विशेषण दिया है यानी समाधि-भवस्थाके विषयमै प्रश्‍न है । 'भाष्यते अनया इति 
भाषा? यहां भाषाशव्द लक्षणपरक है अर्थात्‌ स्थितप्रज्ञका लक्षण क्या है? किस लक्षणसे 
यह स्थितप्रज्ञ है, ऐसा छोग व्यवहार करते हें और वह जब व्युत्यितचित्त होता है, 
[ क्योंकि समाधि-भवस्थामें तो भाषण कर नहीं सकता, इसलिए योग्यतानुसार 
द्वितीय अवस्थाके विषयमें प्रश्‍न है ] तब क्या बोलता है ? अर्थात्‌ जब कोई स्तुति 
या निन्दा करता है तब क्रमशः अभिनन्दन तथा द्वेष प्रगट करता है या नहीं! यह 
द्वितीय प्रश्‍न है । 'किमासीत' व्युस्थित स्थितप्रज्ञ चित्तके निम्नहके लिए बाह्ेनदरयोंका 
निग्नह कैसे करता है और इ्द्रियनिग्रहाभावकालमें विषयोंको केसे प्राप्त करता है ? उसके 
भाषण, आसन तथा गमन मूढ़ जनोंके भाषणादिसे क्या विलक्षण होते हैं ! इस प्रकार 
चार प्रइन हैं यानी समाप्रिके समयमे एक और व्युत्थानकालमें तीन यों कुछ चार प्रन 
हैं। आप सबके अन्तर्यामी हैं, अतएव आप ही इस रहस्यको जानते हैं, दूसरा नहीं, 
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इस आशयसे 'केशव' यह संबोधन किया है । इन चारों प्रइनोंका उत्तर श्रीभगवानने 
क्रमसे अध्यायसमापिपय्यैन्त दिया है । 
प्रजहाति यदा कामान्‌ सर्वान्‌ पार्थ मनोगतान्‌ । 
गातमन्येवाऽऽसना तुष्टः स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते ॥ 

प्रमाण, विपय्गैय, विकल्प, निद्रा और स्थृतिके भेदसे पाच प्रकारकी काम, सङ्घ- 
ल्य आदि मनोवृत्तियोंका जो त्याग कर देता दै, वही स्थि तप्रज्ञ कहळाता है । कामादि 
आत्म नहीं हैं, अमसे आत्मगत प्रतीत होते हैं, अतः वे त्यागके योग्य हैं, इस 
अमिप्रायसे 'मनोगतान! कहा है । यदि आत्मधम होते, तो वहिगत उष्णत्वके समान 
जबतक आत्मा है तबतक कामादि रहते अथात्‌ नित्य होनेसे उनका त्याग ही असंभव 
हो जाता । मनोधमै होनेसे मनका त्याग करनेसे उनका भी स्वयं त्याग हो जाता है । 

शट्टा--मुखप्रसत्नतासे स्थितप्रज्ञम सन्तोष आदिकी प्रतीति होती दै, यह 
प्रतीति सब कामनाओंका त्याग होनेपर केसे होगी ! 

समाधान--परमानन्दरूप स्वातमामें स्वप्रकाश चिद्रूप आतमासे ही वह तुष्ट होता 
है, मनोवृत्तिसे नहीं, क्योंकि परम पुरुषा्थके लामसे परितृप्त हो गया है। श्रुतिं भी 
यही कहतीदै- “यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः। अथ मर्त्योडयृतो- 
भवत्यत्र ब्रह्म समइनुते ॥' इस छक्षणसे समाधिस्थ स्थितप्रज्ञ समझा जाता है । 
व्युत्यितचित्तके भाषण, उपवेशन आदि प्रश्नका 'दु:खेष्वनुद्विग्नमना;? इत्यादिसे भग- 
वान्ते उत्तर दिया है । शोक, मोह आदि आध्यात्मिक; व्याप्त, सर्प आदिसे प्रयुक्त 
आधिभौतिक तथा अतिवृष्टि आदिहेतुक भाघिदेविक--यों तीन प्रकारके दुःख होते 
हैं। दुःख रजोगुणका परिणामविशेष माना जाता है, प्रारब्ध कमौनुसार प्राप्त तापात्मक 
मनोवृत्तिविरोषकी दशामे जिसका चित्त उद्विनि यानी दुःखके हटानेमें असामर्थ्यवश 
व्याकु नहीं होता, वही अनुद्विलमनाः कहलाता है । अविवेकीको जब 
दुःख होता है, तब उसे में बड़! पापी हूँ, ऐसे दुःखभागी मुझको धिक्कार है, मेरे इस 
दुःखको कौन हटा सकता है, यों अनुतापात्मक तामस चित्तवृत्तिविशेषरूप उद्वेग 
होता है । यदि यह उद्वेग पाप करनेके समय होता, तो बड़े कामका होता, क्योंकि 
ऐसा ज्ञान होनेपर निन्द्य कर्म कोई करता ही नहीं । भोगकालमें जब ज्ञान होता है, 
तब वह निष्फल दै; क्योंकि कारणीमूत पूर्वजन्मार्जित दुरदृष्टके रहनेपर तनि- 
मित्तक दुःखका परिहार नहीं हो सकता | विवेकीको दुःख होनेपर भी ऐसा परिताप 
नहीं होता, क्योंकि बह जानता है कि यह दुःख पूर्व कर्मका फल है, 
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भोगनेसे ही इसका क्षय होगा, अन्यथा नहीं । एवं सत्त्वपरिणामरूप सुख जब 
प्रारब्ध पुण्य कर्मसे प्राप्त होता है, तब उसमें स्पृहा नहीं होती, जैसे अविवेकीको 
होती है । वह सुखानुभवकालमें तज्जातीय सुखकी इच्छा करता है--ऐसा ही 
सुख बना रहे, पर यह नहीं जानता कि यह सुख आकस्मिक नहीं है, किन्तु पूर्वकृत 
सुक्ृतकां ही फल है, उक्त सुकृतके नष्ट होनेपर वह भी नष्ट हो जायगा, इसलिए 
स्पृहा व्यथे है। विवेकीको इसका परिज्ञान है, इसलिए वह स्पृहा नहीं करता 
इत्यादि विशेष जिज्ञासा हो तो श्रीगीताको देखिये । 
“थे तु सर्वाणि कर्माणि मयि संन्यस्य मत्यराः । 
अनन्येनेव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥! 
इत्यादिसे बारहवे अध्यायमें भगवद्भक्तोंका लक्षण कहा गया दै । 'सगुण 
ब्रह्म वासुदेवात्मक मुझमें सब कर्माको समर्पण कर, मपर होकर जो अनन्ययोगसे 
यानी अनन्यभक्तिलक्षण योगसे आनन्दघन चतुभुज या द्विभुज जैसे अभीष्ट हो 
वैसे भगवान्‌ वासुदेवकी ध्यानपूर्वक उपासना करते हैं, उनका संसारसागरसे 
(मुष्युयुक्त मिथ्या अज्ञानकार्य्थ प्रपञ्चामक संसार ही सागर है, वह भति दुस्तर है, 
उस अतिदुस्तर संसारसागरसे ) शीघ्र उद्धार कर सबके बाधका अवधिस्वरूप परब्रह्म 
भें उनको धारण करता हूँ ।' इत्यादि भगवद्भक्तोंका स्वभाव उक्त अध्यायमें वर्णित 
है । विशेष जिज्ञासा हो तो उस अध्यायको देखिये | चौदइवे अध्यायमें भगवानसे 
अजुनने प्रश्न किया है-- 
“कषेहिङ्गिजीन्‌ गुणानेतानतीतो भवति प्रभो । 
किमाचारः कथं चैतांस्रीन्‌ गुणानतिवतेते ॥! 
जो गुणसे यानी सत्त्व, रज और तमसे अतीत ( परे ) है, उसका लक्षणं 
क्या है, क्या आचार है? क्या उसकी चेष्टा नियन्त्रित है या वह यथेच्छाचारी है ! 
और किससे उक्त गुणोंका अतिक्रमण करता दै, इस प्रकार अजुनके तीन प्रश्न हैं । 
इनका उत्तर भगवानले इस प्रकार दिया है 
प्रकाश च प्रवृत्ति च मोहमेव च पाण्डव | 
न द्रेष्टि सम्प्रवृत्तानि न निवृत्तानि काब्वति ॥' 
यह प्रथम प्रश्नका उत्तर है । प्रकाश सत्तका कोय है, प्रवृत्ति रजोगुणका कार्य्य 
है और मोह तमोगुणका कार्ये दै । उपलक्षणमिधया अन्य गुणकायाँका भी प्रकृतमे 
अहण समझना चाहिए । सम्पूर्ण गुणकाय्ये स्वकारणवश जो प्राप्त होते 
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येन चिह्न तत्राऽयमीडगेव निरेपण; । 

उपलक्षयितु शक्यस्तदेवाऽस्त्बस्य लक्षणम्‌ ॥ ८६ ॥ 

आक्षिप्यते यदा लक्ष्म तदाऽभिम्राय उच्यते । 

नियतं लक्षण ` किञ्चिन्न ह्यस्ति ब्रह्मवेदिनः || ८७॥ 
हैं, चाहे वे दुःखरूप ही क्यों न दों, किन्तु दुःखबुद्धिसे उनसे द्वेष नहीं करता 
एवं विनाशसामग्रीवश जो निवृत्त होते हैं, चाहे सुखरूप ही वे क्‍यों न हों, 
किन्तु सुखबुद्धिसे उनकी इच्छा नहीं करता कि पेसे सुख सदा बने रहें, कारण 
कि स्वाम्निक सुखके समान उनको मिथ्या मानता है, यह लक्षण स्वाथे है। पराथे नहीं, 
क्योंकि राग और तदभाव एवं द्वेष और तदभाव स्वात्मसाक्षिक ही होते हैं, अन्यके 
अन्तःकरणे रहनेवाले राग आदि और उनके अभावका अन्य प्रत्यक्ष नहीं कर 
सकता । गुणातीतक्रा आचरण केसा होता है ! इस प्र्क्ा उत्तर 'उदासीन- 
वदासीन' इत्यादि छोकसे दिया गया है । तृतीय प्रश्नका उत्तर 


“मां च योऽग्रभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
स गुणान्‌ समतीत्येतान्‌ ब्रह्मभूयाय करपते ॥' 


इस छोकसे दिया गया है । ये दो झोक अतिस्फुट हैं, इसलिए इनका 
अर्थ करनेकी आवश्यकता नहीं है। प्रथम छोकके मतभेदसे अनेक अर्थ किये गये 
हैं, वे सब प्रकत अन्थके अनुकूल नहीं हैं, इसलिए अपेक्षित अथे किया गया है, 
जिससे उपनिषदर्थ समझनेम सहायता मिले । ग्रन्थके विस्तारके भयसे रोष अथ 
छोड़ दिये गये हैं । जिज्ञासुओंको उनके ज्ञानकी पिपासा गीतासे ही निवृत्त 
हो सकती है ॥ ८५ ॥ 

“येन चिह्वेन' इत्यादि । उक्त तीन अध्यायोंके हक्षणोंमें से जिस लक्षणसे 
यही आत्मतस्वज्ञानी परमहंस है, यह ज्ञान हो सके, उसी लक्षणसे विद्वान्‌ परमहंसको 
जानना चाहिए, अतः उसका वही लक्षण है, यह निष्कर्ष है ॥ ८६ ॥ 

हक्षणाक्षेपपक्षमें 'केन' इत्यादि प्रश्‍नवाक्यका अथ करते इँ-आक्षि- 
प्यते'इत्यादिसे । 

यदि रक्षणका आक्षेप है, तो प्रष्टाका अभिप्राय यह है कि ब्रह्मज्ञानीका कोई 
लक्षण ही नहीं है, जिससे यह निश्चय किया जाय कि यह ब्रह्मज्ञानी इस लक्षणसे 
युक्त दै, क्योंकि ज्ञानी अनेक प्रकारके देखे व सुने जाते हैं | यदि कोई नियत 
आचरण आदि होते, तो यह कहा जाता कि ऐसे आचारादि ब्रह्मवेत्तामें नियमसे 


POSS 


७ 00. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


पञ्चम ब्राह्मण ] माषानुवादसहित १८०५ 


ज 
oS ७.७. ०००१ १७ ००९ पि ५० २५ १७०० ९» कट TST 2 २ न स्वन 
YY: TRESS 
१.” *. बट “रज 
SY ६० ६० *२/१./*१/*१/१%/ ०००० ०००० 


रागी कथ्रिद्दिरक्तोञ्न्य छुद्ोऽन्यः शान्तिमान्‌ पर; । 
आरब्धभोगनानात्वातू कथ लक्ष्म नियम्यते ॥ ८८ । 
देहेन्द्रियमनोबुद्धिघमनिषोञ्त्यवर्चत | 

प्रत्यगात्मेकसम्योधाचद्धमक्ष्ते कथम्‌ ॥ ८९॥ 


IRR a त 
पाये जाते हैं, अतः ये ही इक्षण हैं । पर सप विद्वानोगे कोई नियत घै नहीं 
देखे pp लक्षण नहीं हैं ॥ ८७ ॥ 
रागी इत्यादि । कोई महात्मा रागी होते हैं, हठ 

क्रोधी होते हैं और कोई शान्त वभावके होते हैं । क २. 

शङ्का--क्यों ! 

समाधान --प्रारळ्य कमे अनेकविध होते हैं, प्रारव्धके अनुसार ही मनो- 
वृत्तियॉ होती हैं, अतः उक्त कर्मोके वैचिड्परसे वर्षमानमें चित्तवृत्तियों भी उसके 
अनकूळ अनेक प्रकारकी होती हैं, इसमें आश्व नहीं दै पर वे वृत्तियोँ परायः प्रारब्ध 
कर्मको भोगनेके लिए ही होती हैं, उनसे ज्ञानीकी बन्धनोपयोगी कर्मं प्रवृत्ति नहीं 
होती, कमी किसीकी प्रबळ प्रारूभसे हो जाती है, तो उस क्के मोगनेके लिए 
'जुचीनां श्रीमतां गेहे योगअष्टोडमिजायते! इस भगवद्वचनके अनुसार उसको फिर 
भोगानुकूछ शरीर-धारण करना पड़ता है, यह इतिहास-पुराणोंमें प्रसिद्ध है, परन्तु 
यह भी भगवदू-वाक्य है कि “नहि कल्याणकृत्‌ कश्चिद्‌ दुर्गति तात गच्छति? 
इसके अनुसार अवशिष्ट कर्म मोगनेके बाद फिर उसके चित्तसे वे भाव सर्वदाके 
लिए दूर हो जाते हैं और जिनके निकृष्ट प्रारब्ध कर्म थोड़े हैं, उनकी क्रोषादि 
वृत्तियोंसे ही उन कर्माकी निवृत्ति हो जाती है, उसके लिए अन्य शरीरको धारण 
करनेकी आवश्यकता नहीं होती ॥ ८८ ॥ 

दिहेन्द्रिय०' इत्यादि । 

शङ्का- जैसे प्रथिवी आदिका उनसे भिन्न गन्धवत्त्वादि लक्षण है, वैसे ही 
ब्रक्मज्ञानीका उससे अतिरिक्त कोई लक्षण क्यों नहीं हो सकता £ 

समाधान- क्या आप शमादि भावभूत धर्मको ज्ञानीमें चाहते हैं या संसारा- 
भावरूप अभावात्मक धर्मको £ प्रथम पक्षमें उत्तर यह है कि ज्ञानी देह, इन्द्रिय, 
मन और बुद्धिके धर्मोत्े अतिक्रान्त है, इनसे अपनेको भिन्न मानता है, अतः 
रयामत्व, कृशत्व आदि शरीरघर्म; अन्ध्व, काणत्व आदि इन्द्रिययम। संञ्रप 
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सर्वसंसारभावोऽस्य न यथा लक्षणं तथा। 
सर्वाभावोऽपि नेव स्यात्‌ सुषुप्ते व्यभिचारतः ॥ ९० ॥ 
शोभते श्रद्दधानानां लक्ष्मेतञ्न विवेकिनाम्‌ । 
वेद्यानुरोधतो यस्माद्युज्यते लक्ष्म तद्विदः ॥ ९१ ॥ 
_ = oot MN 
आदि मनोधम तथा शमादि बुद्धिधमाँसे भी अपनेको परे समझता है; अविवेकीको 
ही अध्यास द्वारा ये धम आत्मगत प्रतीत होते हैं, विवेकको उक्त धर्मोसे 
शून्य आएमाका ज्ञान है, इसलिए शम आदि घर्म मी आसमामें नहीं दै, अतः 
प्रथिवी आदिमें गन्धके समान यै घर्म लक्षण नहीं हो सकते। जो घर्म छक्ष्यमें नहीं हें, 
वे उसके रक्षण केसे कहे जा सकते हैं ! इसमें हेतु दै--प्रत्यगात्मेकसंबोध । 
प्रत्यग्‌ जीव दै, आत्मा ब्रह्म है, उनके ऐक्यका समीचीन ( अबाधित ) बोध 
अथवा प्रस्यगासमा ब्रह्म दै, उसका ऐक्यज्ञान ब्रह्मस्वरूप ही आत्मा है और वह 
सकल संप्तारधर्मोंसे अतीत है, ऐसा निश्चय जिप्तको होगा, वह उन घर्मेको, 
जिनको ब्रक्षमें नहीं मानता, वस्तुतः आत्मामें नहीं मान सकता ॥ ८९ ॥ 
“सर्वसंसार० इत्यादि । इस तत्त्वज्ञानीके लक्षण सांसारिक भावभूत धर्म 
नहीं होते, कारण कि संसारमै ही सांसारिक भावभूत धर्म बारबार देखे जाते हें, 
ज्ञानी (तत्त्वज्ञानी) संसारसे अतीत हे, इसलिए असंसारी आत्मामें वस्तुतः संसारके धर्म 
कैसे रह सकते £ अज्ञानमूलक उनकी प्रतीति भात्मामें तबतक होती है, जबतक 
आात्मस्वरूपका निश्चय नहीं हो सकता, उक्त निश्चय होनेपर वे घर्म आत्मामें नहीं 
रह सकते, अतः संसारके भावात्मक घर्म आत्मामें नहीं हैं, यह कहना ठीक है । 
यदि शङ्का हो कि सांसारिक भावभूत धर्म तत्तवज्ञानीमें नहीं रहते, यह कहना 
ठीक है, परन्तु सांसारिक धमीभावरूप घै तो उक्त ज्ञानीमें रह सकता है, अतः वही 
लक्षण क्यों न कहा जाय, तो इस द्वितीय शङ्काकी निवृत्तिके लिए कहते हैं--उक्त 
घर्मं भी लक्षण नहीं हो सकता, कारण कि सुषुप्त आत्मामें उसका भी व्यभिचार है। 
उप्त दशामें अभावात्मक भी धर्म प्रतीत नहीं होता दै, अतएव्‌ सुप्तोत्यित पुरुषका 
परामश है- “न किश्चिदवेदिषम' । किञ्चित्पदसे भावाभावात्मक निखिल 
घर्मॉका अज्ञान रहता है, अतः उक्त अभावभूत धर्म भी आत्मामे नहीं है, इसलिए 
वह प्रबुद्धात्माका वास्तविक लक्षण नहीं है ॥ ९० ॥ 
शोभते' इत्यादि । ज्ञानसाधनकी अवस्थामै जो अमानित्व, अदम्मित्व आदि 
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भावाभावोभयघ्वंसि ब्रह्म वेद्यं ततः श्रुतिः । 
येने्गेव तेनेति लक्षण तद्विदोऽब्रतीत्‌ ॥ ९२ ॥ 


ज्ञानके साधन हें, वे ही ज्ञानीके लक्षण हैं, ऐसा आचायोने माना है, अतएव 
गीतामें क्षेत्रज्ञविवेकके साधनोंका निदेश है 
“अमानित्वमदम्मित्महिंसा क्षान्तिराजवम्‌ । 
आचा्य्योपासनं शौच स्थैयमात्मविनिग्रहः ॥! इत्यादि । 

विद्यमान अथवा आरोपित गुणोंसे अपनी इछाघा करना मानित्व है, ठाम, 
पूजा और ख्यातिके ढिए स्वधमैको प्रकट करना दम्मित्व है। कायिक, वाचिक और 
मानसिक त्रिविध हिंसाका अभाव अहिंसा है । निर्विकार भावसे परकीय अपराध 
सहना क्षान्ति है । जसा हृदय हो, वैसा ही व्यवहार करना अकौटिल्य है | हृदयके 
विपरीत व्यवहारको कौटिल्य कहते हैं । मोक्षसाधनका उपदेष्टा प्रकृतमें 
आचाय्य विवक्षित है, मनूक्त 'उपनीय तु यः शिष्य वेदमध्यापयेद्‌ द्विजः? इत्यादि 
लक्षणसे लक्षित आचार्य प्रकृतमें विवक्षित नहीं है। शुश्रषा, नमस्कार आदि प्रयोगके 
द्वारा उसका सेवन आचार्य्योपासन है । इत्यादि लक्षण ज्ञानीके हो सकते हैं । 

परन्तु यहाँ यह समझना चाहिए कि ये लक्षण साधनावस्थावाले योगीके ही हैं 
ज्ञानावस्थावाले तत्वदर्शीके नहीं, क्योंकि बह तो सकल धर्मासे अतीत है । 

शङ्का--अच्छा, तो व्यवहारातीतका कुछ लक्षण हो सकता है या नहीं ! 

समाधान--हां, स्वरूप लक्षण हो सकता है। वेद्य ब्रह्म है, त्रह्मका जो स्वरूप 
लक्षण है--सत्य, ज्ञान, आनन्द आदि, वही लक्षण ब्रह्मवेचाका है। त्रह्म वेद ब्रद्मैव 
भवति’ इस श्रुतिके अनुसार ज्ञानी ब्रह ही हो जाता है, इसलिए ब्रह्मका लक्षण ब्रह्म- 
वेत्ताका लक्षण है, यह ठीक ही है, अतएव गीतामें मगवानने कहा है--'ज्ञानी त्वा- 
त्मैव मे मतः? इत्यादि | अग्रिम इछोकसे भी इसका निर्देश स्वयं ग्रन्थकार करेंगे ॥९१॥ 

“भावाभावो०' इत्यादि । 

शङ्का--“तद्यथा अहिनिल्त॑यिनी इत्यादि श्रुति तथा “स्थितप्रज्ञस्थ का भाषा! 
इत्यादि प्रशनोत्तरबोधक स्मृतियोमें तत्त्ववेत्ताका क्षण पाया जाता है, फिर आप 
कैसे कहते हैं कि आसञ्चानीका रक्षण नहीं हो सकता ! 

समाधान- ढक्षण दो प्रकारके होते हैँ--एक भावात्मक और दूसरा 
झभावात्मक पुथिवीका गन्ध लक्षण भावात्मक है । गुण आदिका निगुणत्व 
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ब्रह्म याइक्ताइगेव भवेद्विद्ान्निबोधतः। 

बोधोऽतो लक्षणं तस्य बोधश्च स्वात्मसाक्षिकः ॥ ९३ ॥ 

अतोऽन्यदारत्तमित्येष व्यतिरेकस्मिधोच्यते । 

ग्रतीचो बल्नतेहोक्ता ततोऽन्यद्यद्विनाशि तत्‌ ॥ ९४ ॥ 

विन RN 

आदि लक्षण अमावात्मक है। ब्रह्म भावाभावोभयध्वंसि है यानी भाव और 
अमाव दोनोंसे शून्य है । इसलिए दोनों प्रकारके लक्षण ब्रह्मं नहीं हैं । यहाँ 

- ध्वंसपद अभावका बोधक है, न्यायमतके अनुसार जन्य अभावविशेषका बोधक नहीं 
है, क्योंकि वेदान्तमें त्रह्मसे अतिरिक्त सब अनित्य है, इसलिए जन्यत्व विशेषण 
अभावे व्यर्थ दै । 

शङ्का--ब्रह्म सकल धर्मासे शून्य भले ही हो, उसके लक्षणका तो यहाँ प्रश्‍न 
नहीं है । प्रश्‍न तो ब्रह्मशानीके लक्षणका दै ! 

समाधान--श्रुति स्वयं उत्तर देती है--'येनेहगेव” इत्यादि । जिप 
डद्ेतामबोधसे वेध ब्रह्म उक्त उभय धर्मसे शूऱ्य माना जाता है, उसी बोधसे 
तद्रेचा ज्ञानी भी तथाविध उभय धर्मोंसे शूत्य है, इसलिए उसका भी लक्षण 
असम्भव है | 'तदिवायं हर्यत इति इक्‌" यानी ब्रह्मविद्‌ ज्ञानी मी संसार धर्मोसे 
अतीत है; इसलिए ज्ञानी अक्षरक्षण ही है। सत्य, ज्ञान, आनन्द आदि स्वरूपलक्षण 
ही अक्षशानीका हो सकता है, उससे अतिरिक्त नहीं, अतएव श्रुतिने स्पष्ट ही कहा 
है बरह्म वेद ब्रह्मेव भवति’ । एवं कारसे सम्पूण घमौका निषेध प्रकृतमें विवक्षित 
है, इससे तद्वावापचि मोक्ष ही श्रुति-सम्मत है, 'तत्साढोक्यादि मोक्ष गौण है; 
मुख्य नहीं, यह भी स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ९२ ॥ | 
_ उक्त अर्थको ही स्पष्ट करते हैँ- शर्म याद्‌ इत्यादिसे । हम जैसा है, 
वसा ही ज्ञानी भी होता है | इसमें कारण है--अक्मका यथार्थानुभत्र । ब्रह्मा 
वास्तविक स्वरूप है बोध, इसलिए मुक्तका भी स्वरूपलक्षण बोध ही है, वह 
प्रकृतमें प्रत्यक्षानुभवस्वरूप है, सो स्वात्मसाक्षिक है ॥ ९३ ॥ 

'अतोञ्च्यदात०' इत्यादि । इस प्रकरणमें आत्मामें ब्रह्मभाव कहा है, 
त्रह्मसे अन्य आते यानी विनाशी है, यहाँ तीन ब्यतिरेकोंका हेयत्वेव बोध कराना 
अभीष्ट है, और तत्मतियोगित्रयका उपादेयत्वेन बोध कराना विवक्षित दै । 

शङ्का--कोन प्रतियो गित्रय ? 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


पञ्चम ब्राह्मण 
] भाषाचुवाद्सहित १८०९ 


"0 NANA 


निरेषणत्वं विद्याया हेतुरात्ता इहे 
ष्णाः । 
विदुषो लक्षणं बोध आई तह्०क्षणान्तरम्‌ ॥ ९५ ॥ 


इति वात्तिकसारे वृतीयाध्याये पञ्चम ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


nn, आयी 


य 


ह ms कच बोधका साधन और प्रबुद्धका ढक्षण--ये 
ना उपादयत्वरूपसे विवक्षित हैं और इन तीनेकि अभाव 
ब अ 

विवक्षित हैं ॥ ९४ ॥ eg 

१ a वमू' 

निरेषणत्वम्‌' इत्यादि । निरेषणत्व (इच्छारहितत्व) विद्याका हेतु है, इसका 
उपपादन पमे हो चुका है । एषणाएँ सब भाते यानी विनश्वर हैं। विद्वानूका लक्षण 
बोध है | सम्पूर्ण अनात्म पदार्थोका रक्षण जाते है, यह ढक्षणान्तर है॥ ९५ ॥ 


वात्तिकसारके भाषानुवादमें तृतीय अध्यायका पञ्चम ब्राह्मण समाप्त 


२२८ 
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कन्क्क्व्व्क्क्क्व्व्व्क्क्क्क्क्क्क्वक््व्व्व्व्व्व्व्व्व्स्स्स्स्व्व्स्व्व्व्व्व्व््न् 
पष्ठ ब्राह्मणस्‌ 


ष्ठेऽस्मित्‌ ज्राह्मणे अक्मकाये सर्वे विविच्यते । 
सर्वान्तरत्व॑ निर्णय ब्रह्मणः सर्वनिणयात्‌॥ १ ॥ 
_________ 15 MN 
षष्ठ ब्राह्मण 


“ष्ठुञस्मिन्‌? इत्यादि । पहलेके दो त्राह्षणोसे आत्मामें सवीन्तरत्व कहा 
गया है, इसका निर्णय 'सर्व' पदार्थके निर्णयके अधीन है, अतः सम्पूर्ण ब्रह्मकायेकि 
निर्णयके लिए उत्तर ब्राक्मण है। यही पूर्वोत्तर ब्राह्मणोंकी सङ्गति है। इस छठे 
राह्मण सम्पूर्ण अ्षकाय्यांका निरूपण किया जायगा, कारण कि पूर्व ब्राह्मणमें कष 
सवीन्तर कहा गया है। “सर्व” पदार्थके ज्ञानके बिना सर्वान्तरत्वका ज्ञान नहीं हो 
सकता और मुमुक्लुको बरहममें सर्वान्तरत्वका ज्ञान आवश्यक है, भतः उसके ज्ञानके 
लिए सब ब्रह्मकार्योका इस छठे ब्राक्षणमें निरूपण किया जायगा । 

शङ्का-+ाक्षाद्‌? इत्यादि विशेषण भी पूर्वमें कहे गये हँ, उनको छोड़ 
केवर सर्वान्तरत्वका ही निर्णय क्यों किया जाता है ! 

समाधान- भासमासेँ सर्वान्तरत्वका निर्णय हो जानेपर 'साक्षादू' इत्यादिका 
निर्णय अनायाससे हो जाता है, इसलिए विशेषतः सवीन्तरत्वका निर्णय करते हैं । 

शङ्का- योडशनायापिपासे अतिक्रामति’ इत्यादिसे पश्चायका निर्णय हो 
ही चुका है, पुनः उस विषयमें गार्गीका प्रश्न क्यों! 

समाधान--वह निर्णय समीचीन नहीं है, इस अभिप्रायसे गागीने पुन; श्री- 
याज्वरक्यजीसे प्रश्न किया है । | 

शङ्का- “यससाक्षाद' इत्यादि प्रश्नका “योञ्शनाया०' इत्यादिसे निर्णीत अथ 
समीचीन क्यों नहीं है ! 

समाधान- जब तक प्रथिवीसे लेकर आकाशपर्यन्त पदार्थामे एक ही आत्मा 
है, यह निर्णय न हो जाय, तब तक सर्वान्तरखका निर्णय नहीं हो सकता । अशनाया 
आदिके अतिक्रमसे आत्मा शरीर आदिका आन्तर हो सकता है; किन्तु सबीम्तर नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि 'सबै' पदार्थमें एथिव्यादि पदार्थ भी आ जाते हैं, अतः. उक्त 
हेतु सवोन्तरत्वका निर्णय करनेमें असमथ है । 
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यन्य वळ 

आ 23, हैनं गार्गी वाचक्रवी पग्रच्छ याज्ञवल्क्येति होवाच 
यदिद सर्वमप्स्वोतं च प्रोतं च कस्मिन्नु खल्वाप ओताश्च ओताश्चेति वायौ 
गार्गीति करिमन्दु खड वायुरोतश्व ग्रोतशचेत्यन्तरिक्षलोकेषु गार्गीति 
करिमन्डु खर्वन्तरिक्षलोका ओताश्च प्रोताश्चेति गन्धर्वलोकेषु गार्गीति 
कस्थिन्तु खढ गन्धर्वलोका ओताश्च रोताश्चेत्यादित्यलोकेषु गार्गीति 


सङा-भच्छा, प्रश्ना समीचीन निर्णय नहीं हुआ, 
श्रीयाञ्चवस्क्यजीसे पृछा, यह मान लेते हैं, किन्तु त पर गक 

समाधान--मूळ व्याप्ति है । जैसे पार्थिव छोष्ठ (मिट्टीका देहा. ), कुम्म आदि 
भीतर बाहर प्रथिवीसे व्याप्त हैं, क्योकि प्रथिवी उक्त विकारोंकी उपादान है, वैसे 
ही जळ आदिके कार्य्य एथिवी आदि जढादिसे व्याप्त हैं, इस प्रकार जो जो अनात्मा 
होकर व्यापक है, वह तदन्यसे व्याप्य है, यह व्याप्ति स्फुट प्रतीत होती है; जैसे 
कि घट आदि प्रथिवीसे व्याप्त हैं; प्रथिवी आदि स्वकारण जल आदिसे बात हब 
इस प्रकार यदि आत्मा सबका कारण हो, तो सर्वव्यापक तथा सवान्तर हो सकता 
है, अन्यथा नहीं, इस अभिप्रायसे यह प्रश्‍न हुआ है ॥ १॥ 

“अथ हन गार्गी वाचक्रवी पप्रच्छ' इत्यादि श्रुति पूरवे 'यत्साक्षादपरोक्षादू 
ज्म ( त्रझ साक्षात्‌ अपरोक्ष है ) तथा 'सर्वान्तर आत्मा” ऐसा कहा गया दै । 
उस सवोन्तर आत्माके स्वरूपके ज्ञानके लिए शाकल्यब्राह्मणपर्यन्त अन्थका प्रारम्भ 
किया जाता है । एथिवीसे लेकर आकाश पर्य्यन्त जो भूत हैं, वे सब ( प्रथिवी 
आदि ) अपने कारणमें वाह्यान्तरभावसे अवस्थित हैं, उनमें जो जो बाहय हैं, परिज्ञान 
पूर्वक उनको हटाकर आसञ्चानके अभिढाषीको सवीन्तर तथा सर्वसंसारधर्मोसे रहित 
आत्मा दिखछाना चाहिए, इस आशयसे श्रुतिका 'अथ हैनम्‌? इत्यादिसे आरम्भ 
है। गार्गी यह नाम है । वह वचक्नुकी पुत्री थी, इसलिए वाचक्तवी भी कही जाती 
थी । उसने श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे पूछा कि जो ये सब पार्थिव धातु हैं, वे जरूमें ओत 
और श्रोत हैं जैसे पट सीधे और छने तागोंमें ओत तथा तिर्यक्‌ तन्तुओंमें पोत 
रहता है अर्थात्‌ जैसे पटकी लम्बाई और चौड़ाई तन्तुओमि ही रहती है, 
वैसे ही प्रथिवी सर्वतः जलमें ही ओत और प्रोत है, अन्यथा सतुए अथवा 
बाळूकी मुट्ठीके समान वह अळग-भळग विशीर्ण हो जाती, उसके अवयव भी 
श्यकृ-एथक्‌ रह जाते, स्थूळ, कठिन तथा एक अवयवी नहीं होता । चूणोंको 
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ि्््-्------___“>र्ल्््ज्ज््ज्ज््स््ज्य्य््य्य्य्य्य्यज्य्यज्ज्यि सख््ब्ल्ब्य्य््य्य्य््य्य्य्य्य्य्न्न्न्य््य्र mm 
करिमन्तु खल्वादित्यलोका ओताश्च प्रोताश्चेति चन्द्रलोकेषु गागीति 
कर्मिन्तु खड चन्द्रहोका .ओताश्च प्रोताश्चेति नक्षत्रलोकेष गार्गीति 
कस्मिन्नु खळ नक्षत्रलोका ओताश्च प्रोताश्चेति देवलोकेषु गार्गीति कस्मिन्नु 
खछ देवलोका ओताश्च गओरताश्रतीन्द्ररोकेषु गार्गीति कस्मिन्तु खरिवन्ट्र- 
ठोका ओताश्च प्रोताश्चेति प्रजापतिलोकेषु गार्गीति कस्मिन्चु खलु प्रजापति- 
लोका ओताश्च प्रोताश्चेति ब्रह्मलोकेषु गार्गीति कस्मिन्छु खल ब्रह्मझोका 
ओताश्च प्रोताश्चेति । 
__ __  फ_. ७ 225 क ती बन 
पिण्डरूपमें परिवर्तित करनेमें हेतुभूत गुण ( स्नेह ) जळमें ही रहता है, उसीसे 
जवयवोंसे अवष्टव्य अवयवी बनता है । यह अनुमान देखा गया है कि जो कार्य 
परिच्छिन्न ( परिमित ) तथा स्थूळ है वह अपरिच्छिन्न सूक्ष्म कारणसे व्याप्त रहता 
ङ्गे । अतः जैसे प्रथिवी जलसे व्याप्त है, वैसे ही पूर्वेपूर्वे पदाथेका व्यापक उत्तर-उत्तर 
पदार्थ होना चाहिए, यही आसवीन्तर आत्मामें प्रश्न है| यहॉपर पांचों भुत संहत 
परस्पर मिश्रित हैं और वे उत्तरोत्तर सूक्ष्म, व्यापक तथा कारणरूपसे व्यवस्थित हैं, पर 
परमात्मासे अतिरिक्त उससे उत्तर कोई वस्तु ही वस्तुतः नहीं दै, अतएव अुतिने 
हमको सत्यका सत्य कहा है । लोग पाँच भूतोंको भी सत्य समझते हैं, पर श्रुति 
उनको सत्य नहीं मानती, उनका भी सत्य आत्मा ही है, आत्मव्यतिरिक्त वस्तुमात्र 
ज्ञानकर्पित और असत्य है, परमार्थ सत्य परमात्मा ही है। जल किसमें ओत 
और प्रोत है, क्योंकि जळ मी कार्य, स्थूळ और परिच्छिन्न है, अतः उसको भी कहीं 
ओत-प्रोत अवश्य होना चाहिए। इसी प्रकार उत्तरोत्तर प्रश्न समझना चाहिए। जर 
किसमें ओत-प्रोत है ! इसका उत्तर दिया कि वह वायुमें ओत-प्रोत है । 

शङ्का--यह तो ठीक नहीं, कारण कि जढका कारण अभि है, इसलिए 
अरू अग्निमें ओत-प्रोत है, ऐसा कहना चाहिए । 

समाधान- पार्थिव अथवा जलीय धातुके बिना स्वतन्त्र अभि नहीं रहती । 
तार्किक अभिको चार प्रकारकी मानते हँ भौम, आप्य, उदर्य और आकरज । 
भौम (अभि) का्ादिमें आश्रित है, विद्युत्‌ जलमें आश्रित है, उद्य ( जठराग्नि ) 
पर्वोक्त दोनोमें आश्रित है; और आकरज (सुवण आदि) पार्थिवाश्रित है। उन दोनोंमें 
न रहनेवाठा स्वतन्त्र अग्निपदार्थ नहीं है, इसलिए भग्निका निर्देश न कर वायुका 
ही निर्देश श्रुतिने किया है । 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


षष्ठ ब्राक्षण ] भाषानुवादसहित १८१३ 


TTT जज जज्ज जज ee INNS 


यदत्कार्य कारणेन व्यापमन्तषहिश्च यत्‌ । 
इति तकण पप्रच्छ कारणस्य परम्पराम्‌ ॥ २॥ 
पार्थिव कठिनं सर्वमोतप्रोत द्रवे जले । 

दधिपिण्डद्रवक्षीरे जरं तत्र तथा स्थितम्‌ ॥ ३.॥ 


शक्का--वायु किसमें ओत-प्रोत है ! 

समाधान--अन्तरिक्ष छोकमें । संहत भूत अन्तरिक्षकोक कहलाते हैं । वे मी 
गन्धबेळोकमें ओतप्रोत हैं । उक्त लोक किसमें ओतप्रोत है ? आदित्यलोकर्मे, आदित्य- 
लोक किसमें ओतप्रोत है! चन्द्रळोकमें | चन्द्रलोक नक्षत्रहोकमे, नक्षत्रलोक देवळोकमे, 
देवकोक इन्द्रकोकमे, इन्द्रहोक प्रजापतिलोकमै और प्रजापतिलोक ब्रह्मलोकमें ओत- 
प्रोत है । ब्रह्मलोक किसमें ओतप्रोत है ! ऐसा पुनः गागीके प्रश्न करनेपर श्रीयाश्वर्क्य- 
जीने उससे कहा कि हे गार्गि, अन्यायसे अपने प्रश्नको मत पूछो, जो आगमैकवेद 
है, वह अनुमानसे नहीं कहा जा सकता है; इस रीतिसे यदि तुम प्रश्‍न करोगी, 
तो तुम्हारा सिर घड़से गिर जायगा, इसलिए सबके कारण ब्रक्मको अनुमानसे 
मत पूछो, जिससे कि तुम्हारा सिर न गिरे | यह प्रश्न आगमविषयक है, उसका 
अतिक्रमण कर गार्गका प्रश्न आनुमानिक हुआ है, अतः ऋषि कहते हैं कि जिस 
ब्रह्मदेवताका तुम प्रश्न करती हो, वह देवता अनतिप्रइन्या है यानी केवळ आगमगम्या 
है, अतः उसके विषयमें प्रश्न इस प्रकारसे तुम्हें नहीं करना चाहिए, इस प्रकारके 
प्रभोत्तर अनुमेय विषयमें ही हो सकते हैं; उससे भिन्नमें नहीं, अतः गागी यदि 
तुम्हारी इच्छा मरनेकी न हो, तो ऐसा प्रश्‍न मत करो, तदनन्तर गार्गी वाचक्तवी 
चुप हो गई ॥ १ ॥ 

'यद्यत्कारय्यम्‌? इत्यादि । जो जो कार्य्य है, वह बाहर भीतर अपने- 
अपने कारणसे व्याप्त है, इस तर्कसे गागीने कारणकी परम्परा श्रीयाज्ञवरक्य- 
जीसे पूछी ॥ २ ॥ 

“पार्थिवम्‌) इत्यादि । सब कठिन पार्थिव पदार्थ द्रवात्मक जलमें ओत- 
परोत रहते हैं । 

शङ्का--दधिपिण्ड द्रवात्मक क्षीरमें रहता है, जल्में नहीं । 

समाधान--क्षीरमें जढीय अंश अधिक है, उसीम पिण्ड रहता है । इसढिए 
वंयभिंचारकी आशङ्का व्यर्थ है ॥ ३ ॥ 
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दीर्घतन्तुवदोतत्वं तिर्यक्तन्तोरिवेतरत्‌ । 
यद्वान्तर्व्यापिरोतत्व प्रोतत्व तु बहिः स्थितम्‌ ॥ ४ ॥ 
जलस्य कारण तेजस्तेजसो वाधुराश्रयः । 
श्वृत्यन्तरादिदे ज्ञेयं वायोस्तु बियदाश्रयः ॥ ५ ॥ 


ओत और प्रोत शब्दोंका अर्थे कहते हैं--दीघेतन्तु ०” इत्यादिसे । 
दीपतन्तुओंमें पट 'ओत' कहा जाता है और तिययैक्‌ तन्तुओंमें 'प्रोत' कहा 
जाता है, अथवा अन्तव्यीपि ओतशब्दका अर्थ है और बहिव्यीति प्रोतशब्दका अर्थ 
है, अन्तर्बहिव्योप्तिके सूचनके लिए दो शब्दोंका उपादान है । अन्यथा जैसे सूत्रमें 
माला प्रोत है, यों केवळ प्रोत कहनेसे माढाके भीतर सूत है, ऐसी प्रतीति होनेके 
कारण अन्तव्योप्तिका बोध होनेपर भी बहिव्याप्तिका छाम नहीं होता वैसे ही प्रकृतमें 
दोनों पदोंके उपादानके बिना अन्तव्योप्ति और बहिग्यीप्तिका ढाम नहीं होगा और 
उसके बिना कार्यकारणभाव नहीं होगा, इस अभिप्रायसे दो पदोंका उपादान 
किया गया है ॥ ४ ॥ | 
'जलस्य' इत्यादि। “एतस्मादात्मन आकाशः सम्मूतः। आकाशाद्वायुः । वायोरग्निः । 
अग्नेरापः । अद्भयः प्रथिवी’ इत्यादि ते्तिरीयक श्रृतिसे जळका कारण तेज कदा 
गया है, पर गागीके प्रश्नोतरमें श्रीयाज्ञवरक्यजीने जळका कारण वायु बतलाया है | 
आधुनिक वैज्ञानिक केवळ कहते ही नहीं, बरिक वायुसे जल होता है, यह प्रत्यक्षतः 
दिखाते भी हैं, इसलिए उक्त महर्षिका उत्तर समुचित ही है । लेकिन तैत्तिरीयक 
अतिके विरोधका परिहार भी होना चाहिए, इसलिए भाप्यकारने कहा कि अभि भौम 
और आप्य इनमें से किसी एक भागमें आश्रित ही रहती है; स्वतन्त्र अग्निधातुकी 
स्थिति नहीं दै, इसलिए जळ वायुके आश्रित है ऐसा कहा गया है । वस्तुतः वायुसे 
अग्नि होती दै, अतः अग्निमे भी वायुतस्व रहता है; अग्निगत वायुतत्त्वसे जळकी 
सृष्टि होती है, ऐसा माननेसे उक्त विरोधका परिहार हो जाता दै । जैसे लोकमें 
गोधृत कहा जाता है; पर साक्षात्‌ गौसे त नहीं होता, किन्तु गौसे दुग्ध तदनन्तर 
शृत होता दै, फिर भी परम्परया गौसे भी होता है, इसलिए गोघृत कहा जाता 
है, वैसे ही यद्यपि वायुसे उतपन्न तेजसे जळ होता है, तथापि परम्परया वायुसे भी 
होता है, इस तात्पर्य्येसे उक्त ऋषिने जळ वायुके आश्रित है, यह कहा है । वैज्ञा- 
निको अभीतक् तेजसे जळ उत्पन्न करनेका प्रकार परिज्ञात नहीं हुआ है। यदि 
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न त्तरोत्त 
सक्ष्मताव्यापिते इष्टे ताभ्यां का ॥ ६॥ 
पञ्चभूते् उत्पन्ना अस्मदेहादयो5खिला: । 
अह्माण्डान्ता इमे देहा भोग्यत्वाह्णोकसंज्ञकाः ॥ ७॥ 
यथकस्मादिश्नुरसाहुत्तरोत्तरपाकतः । 
ुडादीनि बहूनि स्युशूतेभ्योऽण्डादयस्तथा ॥ ८ ॥ 
[सके कने ततर रहो, तो उसका नी परिशन हो बाव अलक ख भन्वेषणमें तत्पर रहेंगे, तो उसका भी परिज्ञान हो जायगा | वस्तुतः स्वतन्त्र 
[अयविषयक गार्गीका प्रश्न है, अगति स्वतन्त्ररूपसे स्थित नहीं है, किन्तु, वह 
नियमसे भौम जळीय एतदन्यतर भागमें आश्रित है, वायु स्वतन्त्र है; हरि जळू 
किसमें आश्रित है, इसका उत्तर वायुं, ऐसा जो कहा, वह ठीक ही है | 
शङ्का पूर्वेपूव उत्तरोत्तरसे व्याप्त है, इसमें क्या हेतु है ? 
समाधान-मूमिसे लेकर आत्मपयेन्त पदार्थं पूरव-पूरवकी अपेक्षा उत्तरोत्तर 
सूक्ष्म और व्यापक हैं, यही कारण है कि पूर्व-पूर्व उत्तरोत्तरसे व्याप्त हैं ॥ ५ ॥ 
'थूस्पादि०” इत्यादि । भूमि आदिसे लेकर आकाश्प्यन्त पञ्च महामूतोमें 
उतरोतरं सूइमता और व्यापिता इष्ट है, इसलिए उत्तरोत्तर पूर्व-पूर्यके कारण हैं, 
ऐसा कहो । कार्य्यकी अपेक्षा कारण सूक्ष्म और व्यापक होता है ॥ ६ ॥ 
'पञ्चभूतैश्च' इत्यादि । पाँच भूतोंसे यानी प्रथिवी, अपू, तेज, वायु और 
आकाश- इन पाँच भूतोंसे हम छोगोंके देह आदि निखिळ ब्रह्माण्डान्त पदार्थ 
उपपन्न हुए हैं । ये सब देह भोग्य होनेसे छोक भी कहे जाते टवं 
शक्का--हम छोगोंकी देह तो देहशब्दसे छोकमें प्रसिद्ध है, पर अश्वाण्डान्त 
सब देह केसे हैं ? 
समाधान--देह भोगपाधन है और ब्रह्माण्डान्त सब पदार्थ भी भोगके 
साधन हैं, इसलिए ये सब देहस्वरूप ही हैं । 
शङ्का--मोगसाधन तो विषय भी हैं, क्या वे भी देह कहे जा सकते हैं £ 
समाधान--हाँ, कहे ही जा सकते हैं । तापर्य यह है कि अस्मदादि 
देह व्यष्टिरूपसे देह कहे जाते हैं और अक्मण्डादि समष्टिरुपसे देह हैं, यों विराड्के 
सब देह ही हैं | ७॥ 
“ययैक० इत्यादि । जैसे एक ही इक्षुरससे परिपाकवश गुड़, चीनी, मिश्री, 
आदि भनेक प्रकारके विलक्षण परिणाम होते हैं, वैसे ही उक्त पाँच भूतोसे 
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नरगन्धर्वमातेण्डचन्द्रनक्षत्रदेवता! । 
इन्द्रो विराटू तदण्डश्वेत्येता भूतदशा; स्थिताः ॥ ९ ॥ 
तत्तदेहारम्भदशास्तत्तत्राम्ना समीरिताः । 
स्थूलसरक्ष्मदश्ास्वासु कार्यकारणताक्रमात्‌ ॥ १० ॥ 
श्रुतः--स होवाच गार्गि मातिप्राक्षीर्मा ते सूद्धा व्यपप्तदनति- 
ग्रश्‍न्यां वे देवतामतिएच्छसि गार्गि मातिप्राक्षीरिति ततो ह गार्गी 


वाचुक्रव्युपरराम ॥ १ ॥ 
इत्युपनिषदि षष्ठं ब्राह्मण समाप्तम्‌ 


परिपाकवश और गदृष्टवश अनेकविध त्रक्षाण्ड होते हैं, भोगप्रद अदृष्टके अनुसार 
विविध प्रकारके प्राणिसमूह इनमें निवास करते हैं, यही ईश्वरकी ढीढा हे ॥ ८॥ 

(नरगन्धर्व०' इत्यादि । दशा यानी अवस्थाविशेष । नरादिसे अण्डान्त ये 
सब पाँच भूतोंकी दशा ( अवस्थाविशेष ) हैं, जीवके उपभोगके लिए ही निखिल 
ब्रक्षाण्डकी रचना दैेइवरने की है ॥ ९ ॥ 

“तत्तइहा ०! इत्यादि । भूमिसे लेकर आाकाशपर्यन्त उत्तरोत्तर पूर्व-पूर्वका 
कारण है, इसका समथन भी श्रुति और युक्तिसे हो चुका, इन पाँच भूतोंकी 
जो मनुष्यादि-आरम्मक दशा है, वह स्थूळतमा है, इसी अवस्थाका 'कस्मिन्नु 
स्वह्वन्तरिक्षलोक? इत्यादि प्रश्‍नवाक्यमें स्थित अन्तरिक्षपद्से निदेश किया गया 
है । यह दशा स्वकारणीमूत गन्धर्गलोकशब्दित गन्धर्वशरीरारम्मक पाँच भूतोंकी 
दृशामें अवस्थित है । और वह आदित्यशरीरारम्मक भूतावस्थामें रहती है । इसी 
प्रकार चन्द्र आदिमँ भी योजना कीजिए । इन्द्रशरीरारम्मक भूतदशा प्रजापति- 
लोकशब्दित चतुमुखशरीरारम्भक भूतदशामें विद्यमान है । और वह ज्र्मळोक- 
शब्दित ब्रह्माण्डशरीरारम्भक पञ्चीकृत पश्चमहामूतकी अतिसूक्ष्मावस्थामें रहती है । 

शङ्का-“भन्तरिक्ष आदि कोक तो एक ही है, इसलिए एकवचनान्त प्रयोग 
ही होना चाहिए, बहुवचनका प्रयोग क्यों किया गया ! 

समाधान--आरम्मक बहुत हैं, इसलिए उनके बोधके तात्यर्मेसे बहुवचन 

ठीक है । 

शङ्का- अनातममात्रकी कारण अविद्या है, सो एक ही है, इसलिए एक- 

न्तका ही प्रयोग उचित प्रतीत होता दै । 
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ष्ठ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित 
` पील प भूतानां बरक्षमताऽण्डे समाप्यते | 


एतावदेव तर्केण गम्य १ 
अष्डारण्मकशूतानामप्ीकतर तव ४. । कु 
मनै कारणमित्येतदागमेनैतठ गम्यते ॥ १२ ॥ 
अचिन्त्याः खलु ये भावा न तांस्तरकेण योजयेत्‌ । 
ान्तर्याम्यक्षराणि ताकि नाऽ्नुमन्वते ॥ १३ ॥ 
तर्कामासो भवेत्तेषु हेतुर्शन्तवरजनात्‌ । 
अन्यथाम्रतिपच्पाऽतो मूद्धपातं युनिर्जगौ ॥ १४ ॥ 


इति वार्चिकमारे तृतीयाध्यायस्य पष्ठ बराह्मणं समाप्तम्‌ ॥ ६ ॥ 
a 114 
>या 
समाधान---अविद्याकाय्य पाँच भूत साक्षात्‌ तत्‌-तत्‌ ढोकके आरम्भक हैं और 
वे अनेक हैं, इसिए बहुवचनान्तका प्रयोग किया गया है.॥ १० ॥ 
पश्चीकृतानाम इत्यादि । उक्त रीतिसे पश्चीकृत भूतोंकी सूद्ष्मावस्था अण्डमें 
(अपश्वीक्ृत “भृतोंकी सूदमावस्थामें) समाप्त होती है। यहाँ तक ही तर्कगम्य विषय है. 
आगे त्का विषय नहीं है ॥ ११ ॥ 
अण्डारम्भक०! इत्यादि | भण्डारम्भक भूतोंकी सृक्ष्मावस्थाका अपश्वीक्षत- 
पूतसूद्षमजन्य सूत्र कारण है, यह आगमसे जाना जाता है, अनुमानसे नहीं, अतः 
इस विषयका ज्ञान अनुमान द्वारा नहीं हो सकता, अतः उसीके हिप तुम्हारा प्रदन 
होना चाहिए यानी प्रष्टव्य विषय ही तुम्हें पूछना चाहिए ॥ १२ ॥ 
'अचिन्त्या;! इत्यादि । जो विषय चिन्तासे (अनुमानसे) परे हैं, उन विषयोंमें 
तक्रकी योजना उचित नहीं है। सूत्र, अन्तयीमी और अक्षर--इनका अनुमान 
तार्किक भी नहीं कर सकते अथीत्‌ ये अनुमानके विषय नहीं हैं | १३ || 
'तर्काभासो? इत्यादि | अचिन्त्य विषयका अनुमान आभास कहा जाता है, 
कारण कि ऐसे विषयमें हेतु या दृष्टान्त नहीं मिळता । अतः हे गार्गि, विषयका अति- 
केपण कर प्रश्न मत पूछो । आनुमानिक प्रश्‍नके विषय इन्द्र आदिका अतिक्रमण कर 
सूत्रज्ञानके लिए अनुमान द्वारा प्रन मत करो । अन्यथा तुम्हारा सिर गिर जायगा । 
अनतिप्रश्‍न्याका अथे यह है--अविषयका प्रत अतिप्रशन कहलाता है, 'अति- 
१२५ 
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प्रश्‍नम्हति' इति अतिप्रइन्या, न अतिप्रइन्या अनतिप्ररन्या यानी अनुमान द्वारा प्रश्‍नके 
अयोग्य। स्थूळ पदार्थको अनुमान द्वारा जान सकते हैं, अतः अनुमान द्वारा उसके 
ज्ञानके लिए प्रश्न ठीक है और जो देवता अचिन्त्य एवं अप्रतक्य है और प्राणभावसे 
स्थित है, उसको भागमातिरिक्त प्रमाणसे नहीं पूछना चाहिए, अन्यथा शिरःपातरूप 
अनिष्ट अनिवाय होगा ॥ १४ ॥ 


वार्तिकसारके भाषानुवादमें तृतीयाध्यायका छटा ब्राह्मण समाप्त 
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सप्तम ब्राह्मणं ] र न 
1 भाषानुवादसहित १८१९ 


सप्तम ब्राह्मणम्‌ 
सप्तमत्राह्मणे तफे सन्त्यज्याऽऽ्गममार्गतः | 
नह्माण्डकारणं खूजमन्तर्यामी च वर्ण्यते || १ ॥ 
खत्जान्तर्यामिणौ जानन्गन्धर्वस्योपदेशतः | 
तर्काञ्चिति विवक्षित्वा कथां अज्युवदुक्तवान्‌ ॥ २ ॥ 


- सप्तम ब्राह्मण 

'सप्तमत्राह्नणे' इत्यादि । अक्म सवीन्तर है। उसके निर्णयके लिए अनु मान- 
गम्य सम्पूर्ण काय्योँका निर्णय करके अब आगमगम्य सूत्र और अन्तर्यामीके निर्णयक 
लिए सप्तम ब्राह्मणका आरम्म है, यही पूर्वोत्तर अन्थकी संगति है। जिनको--सूत्र 
तथा अन्तर्यीमीको- अनुमान द्वारा जाननेके लिए गार्गनि प्रश्‍न किया था और 
सिर गिरनेका भय दिखला कर मुनिजीने जिसे रोक दिया था, तर्कका त्याग कर 
उन्हीं विषयोंको आगम द्वारा जाननेके छिए उद्दालळकजीने इस त्राझणमै प्रइन किया 
है, अतः जगतके कारणमूत सूत्र और अन्तयीमीका इस ब्राक्षणमें निरूपण 
किया जाता है ॥ १ ॥ 

खत्रान्तर्यासिणौ' इत्यादि । 

शक्का--सूत्र और अन्तयीमीका ज्ञान उद्दालकको था या नहीं ? प्रथम पक्षमें 
शात होनेसे जिज्ञासा आदिके अभावसे प्रइन ही नहीं हो सकता । द्वितीय पक्षमें 
परष्ट्य विषयके अज्ञानसे भी प्रश्‍न अनुपपन्न है, क्योंकि तद्विषयक प्रइनमें तद्विषयक 
शान कारण माना जाता है। यदि विषयज्ञान नहीं हो, तो तद्विषयक प्रश्‍नके बोधनके 
लिए शब्दप्रयोग ही असंभव हो जायगा, अतः सामान्यरुपसे ज्ञात तथा विशेषतः 
अज्ञात पदार्थ ही सर्वत्र प्रश्‍नका विषय होता है । | 

समाधान--ठीक है, प्रकृत प्रश्नका विषय उपदेश द्वारा आरुणिको भी ज्ञात 
है, किन्तु तद्विषयक गार्गीके प्रश्नको मगप्रदर्शन द्वारा मुनिजीके रोक - देनेसे कुछ 
लोगोंके मनमें यह भी सन्देह हो सकता है कि गार्गीके प्रइनका उत्तर मुनिजी 
नहीं दे सकते थे, इस सन्देहकी निवृत्तिक लिए उद्दालकने आगम द्वारा 
उसके परिज्ञानके लिए वही मदन किया । प्रश्‍नविषयका उनको पुरा ज्ञान था, 
अतः उक्त विकल्प असङ्गत है, ज्ञान होनेपर भी परीक्षाके लिए प्रइन होता है । 
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१ ७.० 


श्रतिः--अथ हेैनमुद्दालक आरुणिः पप्रच्छ याज्ञवल्क्येति होवाच 
मद्रेष्ववसाम पतश्वलस्य काप्यस्य गृहेषु यज्ञमधीयानास्तस्थासीद्धार्या 
गन्धवंगृहीता तमएच्छाम कोऽसीति सोच्त्रवीत्कबन्ध आर्थवण इति 
सोष्त्रवीत्पतञ्चले काप्यं याज्ञिकाश्च वेत्थ नु त्वं काप्य तस्सूत्रै येनायं 
च लोक! परश्च लोक! सर्वाणि च भूतानि संदव्धानि भमन्तीति 
सोऽब्रवीत्पतश्चलः काप्यो नाहं तद्भगवन्वेदेति सोऽञ्रवीत्पतश्चलं काप्यं 
याक्षिकाश्थ वेत्थ जु त्वं काप्य तमन्तर्यामिणं य इमं च लोकं परं च 


उद्दाळक शान्तस्वमाव थे, अतएव उन्होंने तद्विषयक ज्ञानाजनके साधनका 
भार्यायिका द्वारा स्पष्ट निर्देश कर दिया है ॥ २ ॥ 

(अथ हैनमुद्दालक आरुणिः” इत्यादि श्रुति | सिरके पतनके भयसे गार्गीके 
प्रश्‍नसे उपरत हो जानेके अनन्तर अवइयनिरूपणीय ब्रझलोकके अन्तरतम 
सून्रका निरूपण करनेके लिए इस प्रकरणका आरम्भ है। उसे आगमसे 
ही पूछना चाहिए, इसलिए इतिहास द्वारा आगमका उपन्यास किया गया 
है । उद्दाळक नाम था, अरुणके पुत्र थे, इसलिए आरुणि भी कहे जाते थे। 
उन्होंने याज्ञवल्क्रयजीसे पृछा हम लोग मद्रदेशमें काप्य (कपिगोत्रोतपन्न) पतश्चछ- 
नामक विद्वानके घरमै यज्ञशाख्क़ा अध्ययन करते हुए निवास करते थे। पत- 
ञ्चङकी माय्यी गन्धर्वसे ग्रहीता थी । हम छोगोंने उस गन्धर्वसे पूछा कि तुम 
कौन हो £ उसने कहा- मैं नामतः कबन्ध हुँ और अथर्वाका पुत्र होनेसे आथर्वण 
भी कहलाता हूँ । उस गन्धवैने पतश्वळ काप्यसे तथा याशिकोंसे ( हम छोगोंसे ) 
पृछा--हे काप्य, क्या तुम उस सूत्रको जानते हो ! 

शङ्का--किस सूत्रको £ 

समाधान- जिस सूत्रसे यह रोक, यह जन्म, परळोक, भावी (धाव्य) जन्म 
और ब्रक्षासे लेकर स्तम्बपय्येन्त सब भूत ग्रथित हें, जैसे कि सूत्रसे माछाके फूछ गुंथे 
रहते हैं | इस प्रश्नका काप्यने उत्तर दिया--भगवन्‌ , नहीं, उसको नही जानते । 
उस गन्धने उन उपाध्याय ( अध्यापक ) तथा हम छोगोंसे फिर प्रश्‍न किया, 
हे काप्य, क्या उस अन्तयीमीको जानते हो, जो इस लोक, परलोक तथा सब 
भूतोंके अन्दर स्थित होकर सबका नियमन करता है जैसे नट कठ- 
घोड़वा, हिंडोझा, दारुयन्त्र आदिको नचाता दै, अपना अपना उचित व्यापार 
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ठोक«सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयतीति सोऽप्रवीत्पतश्चलः काप्यो 
नाई त भगवन्वेदेति सोञघ्वीस्पतश्चरु काप्यं याशिकाश्य यो वै की 
हन्न विद्याच चान्तर्यामिणमिति । स॒ ब्रह्मवित्स लोकवित्स वति 
वित्स भूतवित्स आत्मवित्स सर्वविदिति तेभ्योऽ्रीच्द वेद ॥ 
यावरक्य इत्रमविद्वाशस्तं चान्तर्यामिणं ब्रह्मगवीरुदजसे र 
विपतिष्यतीति वेद बा अहं गौतम तत्तत्नं त चा 

इदं कश्चिद्‌ ब्रूयाद्वेद वेदेति यथा वेत्थ तथा ब्रूहीति ॥ १ ॥ न 


कराता है। काप्यने सम्मानपूर्वक उत्तर दिया-- भगवन्‌ , में उसे नहीं जानता | सूत्र 
और अन्तयोमीके ज्ञानकी स्तुतिके लिए उस गन्धर्वने फिर कहा कि हे काप्य, जो 
कोई उस सूत्रको तथा उस अन्तर्यामीको जानता है अर्थात्‌ उस सूत्रके ति 
अन्तयामीको जानता है, वही त्रद्मवित्‌ और वही परमात्मवित्‌ है। और वही 
अन्तर्यामीसे नियन्त्रित भू आदि लोकोंको जानता है, वही अभि आदि देवताओंको, 
सब प्रमाणभूत वेदोंको तथा सूत्रसे धृत तथा तदन्तगत अन्तयीमीसे नियन्त्रित 
ब्रह्मादि भूतोंको जानता हे | वही कतृत्व, भोक्तृत्व आदिसे विशिष्ट उस अन्तर्यामीसे 
नियन्त्रित आत्माको भी जानता है और यथावस्थित संपूण जगत्को भी जानता है । 
इस प्रकार अन्त्यामीके विज्ञानकी स्तुति होनेपर उसके ज्ञानक्री प्राप्तिके लिए ढ्ब्प्र 
काप्य उनके संमुख स्थित हुए, हम लोग भी अवहित हुए । हम लोगोंको उस 
गन्धने सूत्र और अन्तर्यामीके विषयमै उपदेश दिया । अतः मैं उस गन्ध्के 
द्वारा सूत्र और अन्तर्यामीका ज्ञान पा चुछ हूँ, इसलिए हे याजञवर्क्रय, उस सूत्र 
और अन्तर्यामीको न जानकर यदि तुम अपनेको ब्रक्ञवित्‌ मानते हो और ब्रह्म- 
वेत्ताओंकी गउओंको अपने घर ले जाते हो, तो तुम अन्यायसे जक्षस्व ले जाते हो, मेरे 
शापसे आज तुम्हारा सिर गिर जायगा । उद्दालकके यों कहनेपर श्रीयाज्ञवस्क्यजी 
सावधान होकर बोले--में जानता हूँ गौतम £ गन्धर्वने जो तुमसे कहा दै यानी 
जिस अन्तर्यामीको गन्धर्वसे आप छोगोंने जाना है, उस अन्तर्यामीको हम जानते 
हं | ऐसा कहनेपर गौतम बोले--प्राकृत मनुष्य उस अन्तर्यामीको केसे जानेगा, 
जिसको कि भाग्यवश हम छोगोंने गन्धर्षसे जाना हे । हम जानते हैं, जानते हैं, 
इस प्रकार आप आत्मइळाघा कर रहे हैं, केवल गर्जनेसे काम नहीं चलेगा, उसको 
दिखलाइये, कार्य द्वारा स्पष्ट कीजिये और जैसा जानते हैं वैसा कहिए ॥ १ ॥ 
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सहोवाच बायुबै गौतम तत्सत्र वायुना चै गौतम सुन्नेणाय न्‌ 
लोक! परश्च ठोक! सर्वाणि च भूतानि संहब्थाने भवान्त स्माद 
गौतम पुरुष प्रेतमाहुव्यस शसिबतास्याङ्गानीति वायुना हि गौतम स्रत्रेण 
सेइब्धानि भवन्दीत्येवमेदेतयाइबर्कयान्तर्यामिण ब्र्हीति॥ २॥ 
यः पृथिव्यां तिष्ठन्पृथिव्या अन्तरो यं परथिवी न वेद यस्य एथिवी 
शरीरं यः एथिवीमन्तरो यमयत्येप त आत्माऽन्तर्यास्यञ्ृतः ॥ हे ॥ 
RU ON म लस 


क १५ क अवस कक 


स होवाच चापुबै गौतम तत्सत्रस्‌ इत्यादि श्रुति । हे पृथ्वी जरम 
ओत-प्रोत है, वैसे वर्तमान कालमें जिसमें बरद्महोक ओत-प्रोत हैं, उस आगमगम्य 
सूत्रकों कंहना है, इसलिए दूसरा प्रश्‍न उठाया गया है; अतः उसके निर्णयके 
लिए 'वायुबै' इत्यादि कहते हैं । दूसरा प्रश्‍न छि. सूत्रविषयक गौतमका वाक्य । 
याज्वर्क्यजीने कहा--हे गौतम, वायु ही वह सूत्र है, न नहीं । वह वायु 
आकाशके समान अतिसूक्ष्म थिवी आदिका विष्टम्भक ( धारयिता ) हे । सत्रह 
प्रकारके रिङ्ग उसीके स्वरूप हैं, वही प्राणियोंके कर्म और वासनाका आश्रय है, 
वही उत्तर सष्टिका कारण, कर्म और वासनाका आश्रय है, एवं उसीके समुद्रकी तरङ्गके 
समान बाह्ममेद सात-सात मरुदूगण हैं यही वायव्य तत्त्व ( वायुका तत्त्व ) सूत्र 
कहा जाता है । हे गौतम, वायुरूप सूत्रसे यह छोक, पर ठोक और सब भूत शथे 
हुए हैं | हस विषये विशेष व्यास्यानकी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि इसकी 


लोकमें प्रसिद्धि है । 
शङ्का-क्या प्रसिद्धि है ¦. 


समाधान: बायु सूत्र है, वायुरूप सूत्रसे सत्रं वरतुए अपने-अपने स्थानमै 
स्थित हैं । हे गौतम, प्रेत (मृत) पुरुपके प्रति लोग कहते हैं कि इसके सब अङ्ग 
गिर गये हैं, जैसे सूतमें गुँथी हुईं मणियां सून्रके अरग हो जानेपर सब विखर जाती 
है, वेसे ही वायुरूपी सूत्र मणि आदिके समान सब अङ्ग शुँथे हैं, सूतके 
टटनेपर जैसे मणियों भरूग-अछग हो जाती हैं, वैसे वायुरूप सून्नके अपगमसे सब 
अङ्गोक्रा अवसंपन होना उचित ही है, अतः हे गौतम; दायुरूप सूत्रसे सब 
ग्रथित हैं । यह सुनकर उद्दालकने कहा कि हां, ऐसा ही है, हे श्रीयाजबरक्य, आपने 
सूत्रको यथा्ैरूपसे कह।। अच्छा, अब सूत्रान्तर्गत और सूत्रके नियन्ता अन्तयीमीको 
कहिये, ऐसा कहनेपर श्रीयाइवशदय बोले ॥ २ ॥ | 
' धय एथिव्यां तिप्रन इत्यादि श्रुतिं। जो एथिवी आदिमे स्थित रहता दैः 
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बद्ध दारुयन्त्र पुरुपो नर्तयेद्यया। .. 
अन्तयामी जगत्तइत्सत्रबद्ध नियच्छति ॥ ३ ॥ 
नतरान्तयामिणो सर्वे जगत्यनुगताबतः | 


तौ विद्वानखिहं वेत्तीत्यतो ज्ञातव्यता तयोः ॥ ४ ॥ 


सप्तम ब्राह्मण 
] भाषानुवादसहित १८२३ 
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वह अन्तर्यामी है । प्थवीमें तो अनेक पदाथ रहते हैं, अतः वे भी अन्तर्यामी हो 
जायेगे । उनमें इस लक्षणकी अतिव्याप्रिके वारणके किए और भी विशेषण 
देते हे--एथिवीके अन्तर ( अभ्यन्तर ) हे । वपर रहनेबाला प्रथिवीदेवता 
भी अन्तर्यामी हो जायगा, अतः उसका वारण करनेके लिए फिर विशेषण हू 
“य पृथिवी न वेद? एथिवी देवता भी जिसक्नो नहीं जानता कि दूसरा कोई नियन्ता 
मुझमें अवस्थित है । प्रथिवी अपनेको जानती है, इसलिए अतिव्यापिका परिहार 
हो गया। जिसका शरीर प्रथिवी है, यानी एश्वीदेवताका जो शरीर है, वही जिसका 
शरीर है, दूसरा शरीर अन्तयांमीका नहीं है.। यहाँ शरीरग्रहण उपलक्षण है- 
इन्द्रियाँ भी वे ही हैं अर्थात्‌ एथिवीदेवताके जो कारण हैं वे ही अन्तयीमीके है । 
प्रथिवीदेवताके स्वकमप्रयुक्त ही कार्य ( शरीर ) और करण ( इन्द्रियाँ ) हैं | 
शक्का-- एथिवीदेवताकरे कार्य करण और ही अन्तर्यामीके कार्य और करण क्यों 
मानते हैं ? अन्तर्यामीके स्वकमप्रयुक्त ही कार्य और करण क्यों नहीं मानते £ 
समाधान--अन्र्यामी नित्यमुक्त दवै अतः उसके कर्म ही नहीं हैं, तत्म- 
युक्त कार्य और करणकी क्या सम्भावना है ! अन्तर्यामी पराथक्रतब्यतास्वभाव है, 
इसलिए परके जो कार्य और करण हैं वे ही अन्तर्यामीके भी हैं; स्वतः वे. नहीं हैं, 
अतः श्रुति कहती है--जिसका एथिवी शरीर है । देवताके कार्य और करणोंकी प्रवृत्ति 
और निवृत्ति केवल इश्वरसाक्षीके सानिध्यसे ही होती है । जो ऐसा नारायण प्रथिवी- 
देवताका नियमन करता है; वही तदन्त'स्थित तुम्हारा आत्मा है, मेरा और सब 
भूतोंका भी वही आत्मा है, यही अन्तर्यामी है जो आपने पूछा | वह. अमृत और 
सम्पूर्ण संसारधर्मोसे शून्य है। ऐसा ही जङ आदिके विषयमै भी समझना चाहिए ॥३॥ 
'सूत्रवद्धूम! इत्यादि । पुरुष सूत्रबद्ध कठपुतलियोंको जसे नचाता है, वैसे ही 
अन्तर्यामी सूत्रबद्ध समस्त संसारको नचाता है यानी उसका नियन्त्रण करता है ॥३॥ 
सूत्रान्त०' इत्यादि । सूत्र और अन्तर्यामी ये दोनों सम्पूण जगतमें अनुगत 
हैं, सवव्यापक हैं, अतः सूत्र और अन्तर्यामीको जो जानता है; वह अखिलज्ञ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१८२४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 
I ane 


समष्टि्यष्टिरूपेण ग्रुज्यु प्रति य ईरितः। 
स एव वायुः सत्रात्मा तेन सवे जगद्धतम्‌ ॥ ५ ॥ 
रह्मादिस्तम्बपर्यन्तं प्राणिकर्म पुरा कृतम्‌ । 
वाय्यात्मना परिणतं वत्तेते कारणात्मनि ॥ ६ ॥ 


NN 


सर्ववेत्ता है, इस कारण सूत्र और अन्तर्यामी--ये दोनों अवशय ज्ञातव्य हैं, सूत्रसे 
विधुत और अन्तर्यामीसे नियन्त्रित समस्त जगत्‌ तथा आत्माको जो जानता है; 
वही आत्मविद्‌ है, सूत्रान्तयीमी रूपसे जो इन पूर्वोक्तोंको जानता है, वही ब्रक्षकोक- 
पर्थन्तक्को जानता है, यह निष्कर्ष है ॥ ४ ॥ 
` “समष्टि? इत्यादि । सुञ्युब्राह्मणमें समष्टिव्यश्रिपसे लिङ्गात्मा जो 

हिरण्यगरभशब्दसे कहा गया है, वही हिरण्यगभे क्रियाशक्तिप्रधान होकर वायु 
कहा जाता है, यह पूर्वमें भी कह चुके हैं । यही सूत्रशब्दसे भी कहा जाता है । 

शङ्का - सूत्रके ज्ञानके लिए ही गागीने पश्न किया, पर श्रीयाज्ञवस्क्यजीने यह 
कहकर क्यों रोका कि यह विषय अनुमान द्वारा नहीं जाना जा सकता, किन्तु 
केवल आगमसे ही जाना जाता है । 

समाधान--सवोन्तर और अतिसूक्ष्म यह सूत्र है; अतएव अनुमानका विषय 
नहीं है । जो यद्विषयक नहीं है, उससे उसको पूछना अनुचित है ॥ ५ ॥ 

'ब्रह्मादि०' इत्यादि | 

शङ्का- वायु सबका विधारक कैसे है : 

समाधान- वायु लिङ्गात्मा दै, अतएव सबका विधारक है; यह सर्वानुभव- 
सिद्ध है; इसको स्पष्ट करनेके लिए ढिङ्गखरुप कहते हैं। ब्रह्मने सूत्ररूपसे 
यजमानावस्थामँ जो कर्म किये अथोत्‌ पूर्वजन्ममें यजमानावस्थामँ सूत्र जन्म- 
प्राप्तिनिमित्तक जो उत्कृष्ट कम करता है और जो कर्म अन्य प्राणियोंके जन्मान्तर- 
साधनक्षम हैं, वे सब सूत्रात्मरूपसे परिणत हो जाते हैं । 

शङ्का- क्या ! 

समाधान- ते सब यजमानके देहका अवसान होनेपर फल देनेके लिए अभि- 
व्यक्त होते हैं, प्रलयकालमैं हिरण्यगर्भ मी नहीं रहते, इसलिए मूळकारणगें ही सबकी 
स्थिति रहती है । सृष्टिकालमें फल देनेके लिए फिर अभिव्यक्त होते हैं, उक्त 
सूत्रात्मक दी सब वासनाके आश्रय हैं, अतएव समष्टिव्यष्ट-ात्मक लिङ्ग देह भी 
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ूर्तामूतन्रामणोक्तवासना एतमाश्रिताः । 
तदात्मकमिदं ढिङ्ग यत्सपदशमुच्यते ॥ ७ ॥ 
र वायुना देह इत्येतन्मरणे सति । 
अवायोव॑पुषो उड जातिय कर्मायोग्यस्वादवसीयताम्‌ ॥ ८॥ ` ॥ ८॥ 
माने जाते हैं। पाँच महाभूत, दस इन्द्रियो, पाँच प्रकारका प्राण ( एक ) 
चतुर्विष अन्तःकरण ( एक )- ये सत्रह पदार्थ रिङ्ग रहते हैं । 
शक्का--कर्म लिज्ञमें क्यों रहते हैं ! 

समाधान---साधनरूप आश्रयके बिना कोई कर्म रह नहीं सकता। कमै साध्य- 
स्वभाव है और साध्य साधनके अधीन रहता है। कर्मका साधन वायु ही है 
क्योंकि माणके बिना स्पन्द मी नहीं हो सकता । प्राण वायुस्वरूप ही है, लत 
वायुस्वरूप सूत्रका आश्रय कर कर्म अपनी स्थिति करता है ॥ ६॥ . 

'मूर्तामूत ०! इत्यादि । मूर्वामू्वत्राइ्णमे उक्त वासना इसी वायुका आश्रयण 
करती हैं । वाय्वात्मक ही वह यह ढिङ्ग है; जो सत्रह प्रकारका कहा गया है। 
सामान्य क्रिया और तत्‌-तत्‌ प्राणियोंकी विशेष क्रिया--इन सब क्रियाओोंका आश्रय 
वायु ही है। यह तो स्वानुभवसिद्ध है कि वायुके बिना क्रिया नहीं हो सकती । 
क्रियाशक्ति वायुमें ही मानी जाती है । कर्माश्रय वायु और तदाश्रित कर्म--इन 
दोनोंको सम्बन्धीरूपसे प्राप्त कर जो पुरुषोंके बीचमें स्थित है, वही उन दोनेमि आत्मीय 
अभिमान करनेवाला जीव यहाँ फलस्वरूप वायु कहलाता है। आकाशके समान सूक्ष्म- 
रूपसे अवस्थित यह सूत्र वर्तमानजन्म तथा भावी जन्मक्नो धारण करनेवाला है, 
यही एथिवी आदिका भी घारक है ॥७॥ 

“विष्टब्धो' इत्यादि । वायु देहको धारण करता है, यह मरणावस्थामें 
स्पष्ट प्रतीत होता है; कारण कि शरीरसे जब प्राण-वायु निकल जाता है, तब 
शरीर कर्मके अयोग्य हो जाता है, अतएव मृत पुरुषके प्रति उसके ज्ञातिजन यह 
कहते हैं कि अब यह जीवित नहीं है, क्योंकि इसके शरीर आदिमें पहले जैसी क्रिया 
थी, वैसी अब नहीं है, हाथ, पैर सब गिर गये। ये चि सृतकके ही होते हैं। जब 
जीवित अवस्थामें वायुसे अङ्ग स्तब्ध रहते हैं, तब वे कर्मकुशल रहते हैं । अब 
इसके कोई अङ्ग स्वकर्मक्षम नहीं हैं, अतः यह गतप्राण (मृत) है। आवह, प्रवह, 
निवह, संवह और उद्वह आदि भेद समुद्रतरज्ञके समान वायुके ही हैं, यह शास्रा- 
न्तरमें स्फुट है, इसलिए यहाँ इस विषयक विशेष निरूपण नहीं करते हैं ॥ ८॥ 

३३० 
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१८२६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 
स्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्स्स्ख्य्य्य्य्य्य्य्स्स्ल्य्स्स्स्स्ल्स्स्स्स्ट 
अपश्वीकृतभूतानां कार्यं सत्रमुदीरितम्‌। ` 

अण्डारम्भकभूतानि प्रोतान्योतानि चाऽत्र हि ॥ ९ ॥ 
त्रादप्यान्तरं त्मन्तर्याम्याख्यमुच्यते । 
कार्यकारणभावोऽयं यस्मिन्बुक्ते समाप्यते ॥ १० ॥ 
भूमिष्ठोऽभ्यन्तरो भूमेभूम्यज्ञातथ भूवपुः । 
नियच्छति शुबं योऽन्तः स आत्माञ्न्यस्य तेऽपि मे ॥११॥ 
लोक घतते स्वयं भूमिः स्वान्तर्यामी स्वयं ततः । 
इति स्वभाववादोऽयं भूमिष्ठस्वेन वार्यते ॥ १२ ॥ 
अन्तरत्वेन भूमिष्ठपर्वतादिनिवतते । 
भूदेवतानिवृत्तिः स्याद्‌ यं न जानाति भूरिति ॥ १३ ॥ 
अपश्वीकृत० इत्यादि । अपञ्चीकृत पाँच महाभूतोंका काये सूत्र कहा गया 
है, अण्डारम्मक भूत इसी सूत्रमें ओत-प्रोत हैं ॥ ९ ॥ 
सूत्राद०' इत्यादि । सूत्रसे भी आन्तरतम और अतिसूक्ष्म अन्तर्यामी नामक 
तत्त्व है, जिसका निरूपण करनेपर कार्यकारणमावकी समासि हो जाती है ॥१०॥ 
भूमिष्ठो०' इत्यादि । जो मूमिमें स्थित तथा सूमिके भीतर है जिसका 
भूमि ही शरीर है और जिसको भूमि भी नहीं जानती कि मेरे अन्दर 
स्थित होकर मेरा कोई नियन्त्रण करता है, वही अन्तर्यामी अन्यका, तुम्हारा और 
हमारा आत्मा है । वही एक सबका आत्मा है, वही सबका नियन्ता है ॥ ११ ॥ 
लोक घत्ते' इत्यादि । स्वयं थिवी लोकको तथा अपनेको भी धारण करती 
है, ऐसा ही स्वपरधारणस्वमाव भूमिका है, यों स्वभाववादी मानते हैं। उनका 
कहना है कि प्रथिवी लोकको धारेण करती है और प्रथिवीको दूसरा धारण 
करता है, ऐसा यदि माना जाय, तो अनवस्था हो जायगी, क्योंकि प्रथिवीको धारण 
करनेवालेको दूसरा धारण करेगा और उसको धारण दूसरा, फिर उसको तीसरा, 
इस मकार कहीं विश्रान्ति न देखकर अन्तमें एकको ही स्वयं धारण करनेवाला 
सानना पड़गा, अतः उपस्थित प्रथिवीका ही स्वपरधारणस्वभाव मानना अच्छा 
है। इस स्वमाववादका श्रुति स्वयं निराकरण करती है---'प्रथिव्यां तिष्ठन 
इत्यादिसे | अर्थात्‌ एथिवीमे स्थित होकर प्रथिवीका नियन्त्रण करता है । आत्माश्रय- 
द्व 4004. परथिवी नहीं रह सकती, इसलिए तदन्य ही अन्तयोमी है ॥१२॥ 
अन्तरत्वेन' इत्यादि । अभ्यन्तरत्वविशोषणसे भूमिमें स्थित पववत आदि अन्तयीमी 
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संसमं आरक्षण ] माषानुवादसहित 
पितिविरिकि 60.21. > फरार I= स्ट 
नाऽन्तर्यामी विदेहत्वे साथनानामसम्भवात्‌ । 
देहिता तु न इष्टेति न दोमो भूवपुष्मत; ॥ १ ४॥ 


नहीं हैं, यह स्पष्ट सिद्ध होता है। यद्यपि पर्वत भुधर या महीघर शब्दसे भी कहे 
जाते हैं, उनका प्रथिवीको भारण करना यह अर्थ शब्दसे सूचित होता दै, तथापि वे 
स्वये एथिवीके आश्रित तथा जड़स्वभाव हैं; अतः वे नियन्त्रण नहीं कर सकते । 

शक्का--कच्छा, तो भूदेवताको ही अन्तयीमी कहि तन 
अतः प्रंथिवीका नियन्त्रण करनेमें समय है । मसा 

समाधान--भूदेवता भी थ्रुतिको इष्ट नहीं है, अतएव उसकी व्यावृत्तिके 
लिए विशेषण दिया गया है-“यं एथिवी न वेद! अर्थात्‌ जिसको एथिवीदेवता नहीं 
जानता, वह अन्तयोमी दै । प्रथिवीदेवता तो अपनेको जानता हे । यद्यपि मैं महा- 
मुशरीर हँ और सब जगत्को धारण करता हूँ, यों उक्त देवताको अभिमान हो 
सकता है, तथापि वह यह नहीं जानता कि मुझको धारण करनेवाळा सूत्र है, सूत्रके 
प्रभावसे में स्थिर हूँ तथा वही मेरे अन्दर स्थित होकर मेरा नियमन करता है ॥१३॥ 

ननाउन्तर्यामी' इत्यादि । 

शङ्का त अन्तर्यामीके शरीर आदि हैं या नही ! प्रथम पक्षमें श्रुतिविरोध 
स्पष्ट है, क्योंकि “न तस्य कार्य करणं च विद्यते! ( उसका कार्य और करण है 
नहीं ) इत्यादि कहा गया है। शरीर होनेसे अनित्यत्व आदि दोषोंकी प्रसक्ति होगी। 
शरीर कमेजन्य होता है और कमका अनुष्ठान अज्ञानके बिना नहीं हो सकता 
इत्यादि अनेक दोष प्रथम पक्षमें हैं। दूसरे पक्षमें दृष्टवेरोध है, सशरीर ही तक्षादि- 
वास्यादिके अधिष्ठाता होते हैं, अतः उभयतः पाशारज्जु है। 

समाधान--इसका उत्तर स्वयं श्रुति देती है- “यस्य एथिवी शरीरस? इत्यादि । 
प्रथिवीके शरीरसे शरीरी होकर ईश्वर प्रथिवीका नियन्त्रण करते हैं । 

शङ्का--जो शरीर आदि जिस पुरुषके कमैसे उपार्जित हैं, उन्हीका वह अघि- 
छाता होता है और उन्हीसे दूसरेका नियन्त्रण करता है । तक्षाके हाथसे दूसरा 
हाथ वसुळा नहीं चढा सकता । कारण स्पष्ट है कि पुरुषान्तरके कर्मसे वैसा हाथ 
नहीं उत्पन्न हुआ है, किन्तु तक्षाके कमसे उत्पन्न हुआ दै, इसलिए वही उसको 
चला सकता है, दूसरा नहीं, अतः एथिवीके शरीर आदिसे अन्तर्यामी नियामक 


कैसे हो सकता है ! 
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१८२८ बृहंदारण्यंकवातिकसार [ ३ अध्याय 


भूदेवताया यो देहोऽन्तर्यामिणोऽपि स! । 

देवस्य कमेणेशस्य मायया चाऽजितो यतः ॥ १५ ॥ 

न चैकदेहयोगेऽपि यन्तृयन्तव्यसङ्करः । 

बहिष्ठां देवता भूमिमन्तःस्थेशो नियच्छति ॥ १६ ॥ 

समाधान--भूदेवताका अपने शरीर आदिके साथ स्वकमोंपार्जितत्वरूप जैसा 

असाधारण संबन्ध है, वेसे ही अन्तर्यामीका भी अपने शरीर आदिके साथ स्वाविद्या- 
जिंतत्वरूप असाधारण संबन्ध है । केवळ भेद इतना ही है कि प्रथिवीदेवताका 
उक्त संबन्ध स्वशरीरादिके ही साथ है और अन्तर्यामीका उक्त सम्बन्ध जगन्मात्रके 
साथ है, अतः प्रथिवी आदि शरीरसे नियन्त्रण अनुपपन्न नहीं है। भाव यह है कि 
अन्तर्यामी भी अपने मोहके द्वारा एथिवी आदिको उत्पन्न करता है, उत्पन्न करके 
“तत्सृष्टा तदेवानुप्राविशत्‌’ इस श्रुतिके अनुसार स्वयं उसमें प्रविष्ट होकर तदीय 
कार्य-करण आदिसे स्वयं कार्यकरणवान्‌ होकर सम्पूर्ण कार्योका नियमन करता 
है; इसीको अग्रिम छोकसे स्पष्ट करेंगे ॥ १४ ॥ 

'भूदेवताया' इत्यादि । मूदेवताकी जो देह है, वही देह अन्तयीमीकी भी 
है। देवताकी देह कमेसे भर्जित है और साक्षीकी वही देह मायासे भजित है । जिस 
देहके साथ जिसका असाधारण सम्बन्ध है, उसी देह आदिसे वह नियन्त्रण कर 
सकता है । पुरुषान्तरके शरीरसे पुरुषान्तरके नियन्त्रणकी शड्घा नहीं हो सकती, 
क्योंकि उक्त शरीर आदिके साथ उक्त पुरुषान्तरका असाधारण सम्बन्ध नहीं है । 

शक्का--अन्तयीमी अपने शरीर आदिसे नियन्त्रण क्यों नहीं करते, जिस देवतामें 
जगत्‌-सननशक्ति है, क्या वह अपने शरीर आदिको नहीं बना सकता ? जिससे कि 
वह दूसरेके शरीर आदिसे नियन्त्रण करता है, यह मांना जाय । जिसके प्रभावसे 
ऋषियोंमें कामनानुरूप शरीर-घारणकी शक्ति प्राप्त होती है, उसमें वैसी शक्ति नहीं 
है, ऐसा कहनेकी तो सम्भावना भी नहीं है । 

समाधान--ठीक है, शक्ति क्यों नहीं है! अवश्य है, पर उससे प्रकृतमे प्रयोजन 
क्या है £ जो प्रयोजन अभीष्ट है, उसकी सिद्धि यदि उक्त रीतिसे नहीं होती, तो 
स्वशरीरघारण करनेकी आवश्यकता भी होती । स्वयं अकारण, अदेह, निर्गुण, चिद्धना- 
नन्द और स्वयंप्रकाश है । चिदाभासवश ही कार्यकरणवान प्रतीत होता है ॥ १५ ॥ 

न चेक० इत्यादि । 

थडा--भन्तर्यामी यदि भूदेवताके शरीर, इन्द्रिय आदिसे स्वयं शरीरादिमान्‌ 
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सप्तम आक्षण ] भाषानुवादसहित १८२९ 
नबी  एटदक २९ 
Ra 
कार्योपाथिबंहिष्ठः स्यात्‌ कारणोपाधिरान्तरः | 


उपाधिमात्रतो भेदो वस्तुतस्तु न भिद्यते ॥ १७॥ 


है, तो ताइशदेहवत्त्वेन नियामकत्व नियम्यत्व के 
तो आत्माश्रयदोषसे दुष्ट है । डि ळी डव. हो अ (व्याक यह 
रड त्र नियम्य और नियामकका भेद ही दृष्ट है । 

यदि ताइश देह आदिसे युक्तको नियम्य कहिये, तो अन्तर्यामी भी तादश देइव 
है, अतः वह भी नियम्य कहा जायगा है | एवं नियामक माने, तो सृदेवता द 
नियामक हो सकता है, क्योंकि उक्त देह आदिके साथ उसका भी सम्बन्ध है । 
यह दूसरा भी दोष है-विनिगमकके न रहनेसे कौन नियम्य और कौन नियामक 
है, इस विषयका विवेक ही नहीं हो सकेगा | 

समाधान--जेसे दाइक अभि दाहय काष्ठ आदिके संसरते उत्पन्न होकर ही 
दाह्मकी दाहक होती है, स्वतः नहीं, क्योंकि काष्ठ आदिके साथ संयोगक्रे बिना सूक्ष्म 
रूपसे अन्तःस्थित होनेपर भी स्थूलरूपसे उसका आविमीब न होनेके कारण वह 
दाहक नहीं होती, वैसे ही यह आत्मा भी देवता आदिरूप कार्यगत होकर देवता 
आदिके शरीर द्वारा ही देवता आदिका नियन्ता होता है, स्वतः नही | काष्ठादि चांतु- 
भातिक होनेसे जैसे अभिके कार्य हैं, वैसे ही भूमि आदि मृत भी आत्ममोहजन्य 
होनेसे आत्मकार्य हैं। यद्यपि एकरूपसे नियम्य-नियामक माननेसे जात्माश्रयदोषकी 
शङ्का हो सकती है, तथापि वह यहाँ नही है, क्योंकि कार्य्यकारणतादाल्यापत्न भूदेवता- 
भिमानित्वेन नियम्यत्व और उक्त तादास्यामिमानरहित मायोपहित चिद्धातुत्वरूपसे 
नियामकत्व माना जाता है। अतएव द्वितीय दोष भी नहीं है, क्योंकि उक्त तादात्म्या- 
मिमान और उसका अभाव- यै दोनों ही नियम्यनियामकमें विनिगमक हैं ॥१६॥ 

कार्योपाधि०' इत्यादि । 

शक्का--उक्तरूपसे नियम्य-नियामकभाव माननेपर वास्तविक दोनोंमें भेद 
सिद्ध होनेसे अद्वेतका भङ्ग होगा, इसलिए यह व्यवस्था अद्वैतियोंकों मान्य नहीं 
हो सकती । र 

समाधान--कार्य्यांपाधिसे ही आत्मा बहिष्ठ यानी नियम्य माना जाता है । सबै 
खरिवदं त्रक्ष नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रुति तथा “तदनन्यस्वमारम्भणशब्दादिभ्यः 
इत्यादि सूत्रोंमें यह अथे स्फुट है। कारणोपाषि द्वारा उक्त आत्मा आन्तर यानी निया- 
मक माना जाता है, अतएव आत्मामें उपाधिके भेदसे दोनों व्यवहार होते हैं, अतः 
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अतस्ते मेऽखिलस्याऽपि सोऽन्तर्याम्यात्मतां गतः । 
अमृतत्वान जीवत्वमात्मत्वेऽप्यस्य शङ्क्यते ॥ १८ ॥ 
भेद औपाधिक है; वास्तविक नहीं है। जैसे एक ही व्यक्तिमें निमित्तभेदसे पिता, पुत्र, 
आता, जामाता इत्यादि अनेकविध व्यवहार लोकमें होते हैं और व्यक्ति परमाथेतः एक 
ही रहती है, शास्रमें भी प्रमाण, प्रमेय आदि व्यवहार निमित्तमेद्से एक व्यक्तिमें 
देखे जाते हैं, वैसे नियम्यनियामकादि व्यवहार निमित्तभेदसे एक आत्मामें 
माननेमें अद्वैतहानिकी शङ्का नहीं हो सकती, यह श्रुतिका भाव है ॥ १७ ॥ 
(एप ते! इत्यादि श्रौत वाक्यका अथ कहते हैं--“अतस्ते' इत्यादिसे । 
पते” यह प्रतिवादीका वाचक शब्द है, वह अपना और अन्यका उपलक्षक है, 
अथीत्‌ तुम्हारा, हमारा तथा अन्य वक्ता एवं श्रोतासे व्यतिरिक्त सबका अन्त- 
यामी आत्मा ही हुआ है । र 
शङ्का- आत्मा, तो प्रतिव्यक्ति सुख, दुःख आदि भेदसे भिन्न देखा 
जाता है । यदि एकको ही सबका अन्तर्याभी मानते हो, तो फिर अन्तर्यामी आत्मा 
केसे हो सकता है ! 

- समाघान--आत्मा भी तो सबका एक ही है, भिन्न-भिन्न नहीं, अतएव 
अति स्पष्ट कहती है, “नान्योऽतोऽस्ति द्रश श्रोता मन्ता’ इत्यादि । इससे दो चेतनोंका 
स्पष्ट निरास दै । 

शङ्का--यदि आत्मा अन्तर्यामी ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है, तो वह संसारी 
ही है, संसारध्मोसे शून्य नहीं । संसारी नियम्य है नियामक नहीं, फिर अन्त- 
याभी नियामक केसे ! 

समांधान--एक होनेपर भी अन्तर्यामी अमृत है, उससे अभिन्न आत्मा भी 
वस्तुतः अमृतस्वरूप ही है । जसे जले सूय्येका प्रतिबिम्ब जरूगत चाञ्चश्यसे चञ्चल- 
सा प्रतीत होता है, परन्तु वास्तविक चञ्चढता उक्त प्रतिबिम्बमें नहीं है, किन्तु उसके 
उपाधिभूत जलें है, वैसे ही बुद्धिप्रतिविम्बित आत्मामें भी सुख, दुःख आदि 
संसारघमे परमार्थतः नहीं हैं, किन्तु वे सब परमार्थतः बुद्धिमँ ही हैं | बिम्बप्रतिबिम्बके 
अभेदका अन्यत्र स्पष्टरूपसे प्रतिपादन किया गया. है । अतएव जैसे प्रतिबिम्ब 
अवस्तुसत्‌ होता है, वेसे आत्मा मी अवस्तुसत्‌ दो जायगा, यह शङ्का निराधार दै । 
विस्तारमयसे यहाँ उसका प्रतिपादन छोड़ दिया गया दै ॥ १८ ॥ 
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000. वक्तुमस्येप बहुपाधिषु वरणित!। 

ल य यः सोञ्न्तर्यामीति गम्पताम्‌॥ १९ ॥ 

उ याञ्प्यु तिष्ठन्नद्योऽ्तरो यमापो न विदुर्यस्यापः शरीर 
योऽपोऽन्तरो यमयत्येष त आस्माच्न्तर्याम्यम्रतः ॥ ४ ॥ योऽम्नौ ति ने 
रन्तरो यमभिर्ने वेद यस्याग्निः शरीरं योऽग्निमन्तरो यमयत्येष त बा. 
न्तर्याम्यसृत; ॥५॥ योऽन्तरिक्षे तिषत्न्तरिक्षादन्तरो यमन्तरिक्षं न 
वेद यस्थान्तरिक्ष शरीरं योऽन्तरिश्चमन्तरो यमत्वैष त आत्माऽन्तर्या- 
म्यशृतः ॥ ६॥ यो वायौ तिष्ठन्वायोरन्त्रो यं वायुने वेद यस्य वायुः 
शरीरं यो वायुमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्यसरृतः || ७॥ यो दिवि 
तिष्ठन्‌ दिवोऽन्तरो य द्योने वेद यस्य द्यौः शरीर यो दिवमन्तरो यमयत्येष 
त आत्माडन्तर्याम्यसृतः ॥ ८ ॥ य आदित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्तरों यमादित्यो 
न वेद यस्यादित्यः शरीरं य आदित्यमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्या- 
म्यसृतः ॥ ९ ॥ यो दिक्षु तिष्ठन्दिरभ्योऽन्तरो य दिशो न बिदर्यस्प दिशः 
शरीरं यो दिशोऽन्तरो यमयत्येष त आत्माडन्तर्याम्यमृत ॥ १०॥ ग 
न्द्रतारके तिष्ठ श्थन्द्रतारकादन्तरो ये चन्द्रतारकं न वेद यस्य चन्द्रतारक ९ 
शरीरं यशचन्द्रतारकमन्तरो यमयत्येप त आत्माच्न्तर्याम्यमृत; ॥ ११॥य 
आकाशे तिप्ठन्नाकाशादन्तरो यमाकाशो न वेद यस्याकाशः शरीरं य 
आकाशमन्तरो यमयत्येष त आत्माञ्न्तर्याम्यसृतः ॥ १२ ॥ यस्तमसि 
तिष्ठऽस्तमसोऽन्तरो यं तमो न बेद यस्य तमः शरीरं यस्तमोऽन्तरो यमय- 
त्येष त आत्माऽन्तर्याम्यम्रतः ॥ १३॥ यस्तेजसि तिष्ठश्स्तेजसोऽन्तरो ये 
तेजो न वेद यस्य तेजः शरीरं यस्तेजोऽन्तरो यमयत्येप त आत्माउन्तर्याम्यमृत 


सार्वात्म्यस्‌? इत्यादि । 'यो$प्यु तिन्‌! इत्यादि अनेक उदाहरणोंका प्रकृतमे 
क्या तात्पय्य है ! 

समाधान--चराचर जगतमात्रका आन्तर आत्मा अन्तर्यामी एक ही है, भिन्न 
नहीं, इसी अर्थको स्फुट करनेके लिए अनेक उपाधियोंमें अन्तर्यामीका वर्णन किया 
गया दै । इससे सर्वात्मत्व सिद्ध होता है। सर्वात्मशक्तिसे युक्त जो है, वही 
अन्तर्यामी है, यह समझो । स्वतः देहादिरहित होनेसे नियम्य देहादिसे वह नियामक 
माना गया है ॥१९॥ 
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जज्ज? ~ — =< 
त्यधिदैवतमथाधिभूतम्‌॥१४॥ यः सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्‌ सवेभ्यो भूतेभ्योऽन्तरो 
य सर्वाणि भूतानि न विदुर्यस्य सर्वाणि भूतानि शरीरं यः सर्वाणि भूता- 
न्यन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्यस्रत इत्यधिभ्ूतमथाध्यात्मम्‌ ।। १५॥ 
यः प्राणे तिष्ठन्‌ प्राणादन्तरो यं प्राणी न वेद यस्य प्राणः शरीरं यः प्राण- 
मन्त्रो यमयत्येष त आत्माऽन्तयाम्यसृतः। १६ ॥ यो वाचि तिष्ठन्वाचोऽ- 
न्तरो यं वाङ्‌ न वेद यस्य वाक्‌ शरीरं यो वाचमन्तरो यमयत्येष त 
आत्माऽन्तर्याम्यम्वतः। १७ ॥ यश्रक्षुषि तिष्ठःशरक्षुषोऽन्तरो यं चक्षुने वेद 
यस्य चक्षुः शरीरं यञ्क्नुरन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्य्रतः ॥ १८॥ 
यः श्रोत्रे तिष्ठञ्छोत्रादन्तरो य श्रोत्रं न वेद यस्य श्रोत्रं शरीरं यः 
श्रोत्रमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्यसृतः ॥ १९॥ यो मनसि 
तिष्ठन्मनसोऽन्तरो यं मनो न वेद यस्य मनः शरीरं यो मनोऽन्तरो 
यमयत्येष त आत्माऽन्तरयाम्यमृतः ॥ २० ॥ यस्त्वचि ति्ठईस्त्वचोऽन्तरो 
यं त्वङ्‌ न वेद यस्य त्वक्‌ शरीरं यस्त्वचमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽ" 
र्तर्याम्यमृतः ॥ २१॥ यो विज्ञाने तिष्ठन्विज्ञानादन्तरो यं विज्ञानं न 
वेद यस्य विज्ञान शरीरं यो विज्ञानमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्या- 
म्यमृतः ॥ २२ ॥ यो रेतसि तिष्ठन्‌ रेतसोऽन्तरो यश रेतो न वेद 
यस्य रेतः शरीरं यो रेतोऽन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्य मृतः ॥ 
प्रत्यग्ध्वान्त चिदाभासं स्वकार्यनियमात्मकम्‌ । 
तदुपाधिनियन्तेष परः प्रोक्तो न तु स्वतः ॥ २० ॥ 


“योऽप्सु तिष्ठन्‌! इत्यादि श्रुतियोंका सुगम अथे है । | 

किसीका मत है कि अन्तर्यामी निरुपाधिक परमात्मा ही है, वही सकळ 
संसारका नियामक है, इस मतका निराकरण करते दैं--'्रत्यगूध्वान्तम्‌' इत्यादिसे । 

प्रत्यक आत्माका चिदामास चित्मतिबिम्बसे विशिष्ट अज्ञान स्वकीय विवर्त दै । 
“झतस्वतोऽन्यथामावःः ( अतास्विकरूपसे अन्यथा प्रतीत होना ) विवत्त कहा 
जाता है । जैसे रञ्जुसर्प रज्जुका विवे है । रज्जु वस्तुतः सर्प नहीं है, किन्तु 
आन्तको जैसे सरूपे प्रतीत होती है, वैसे ही वस्तुतः आत्मा भूमि आदिके रूपसे 
परिणत नहीं दै, किन्तु तदपसे प्रतीत होता है । वस्तुतः तदूपसे जो परिणत 
होता है, वह परिणाम कहलाता है । जैसे मृत्तिका घटरूपसे और दुग्ध दघिरूपसे परि- 
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ल्य: 
सर्वज्ञः ` सर्वेशक्तिश सर्वश्ुक्‌ सगो घुवः। . व 
जगजनिस्थितिध्वंसहेतुरेषी  महेश्रवरः ॥ २१॥ 
नारायणाभिधो मन्त्र एतस्यैवाऽभिघायकः । 

पञ्चाक्षरेण मन्त्रेण शिव इत्येष गीयते ॥ २२ ॥ 


णत होता हे । जड़ और सावयवका ही सर्वत्र परिणाम देखा जाता है । आत्मा 
निरवयव और चेतन है, इसलिए उसका परिणाम नहीं हो सकता । अतः सम्पूर्ण 
जगत्‌ ब्रह विवत है, ऐसा अद्वैतवादियोंका सिद्धान्त है । सविव स्वनियम्य हे 
इस रे नियम्यनियामकभाव भी अमकालिक ही है, इसलिए वह भी बत 
नहीं ४। अतः परमात्मा उक्त उपाधि द्वारा ही नियन्ता कहा जाता है, स्वतः > 
- क्योंकि व्यापारवान्‌ ही नियन्ता होता है । उदासीन आत्मामें स्वत: त कह 
इसलिए उसमें औपाधिक ही नियन्तृत्व है || २० ॥ 

'सर्वेज्ञ? इत्यादि । 

शङ्का--जैसे निरुपाधिक परमात्माको सर्वज्ञ मानते है, वैसे ही उसे नियन्ता 
क्यों नहीं मानते ? 

समाधान--सर्वज्ञत्व आदि भी निरुपाधिकं आत्मामें नहीं माना जाता । वास्तवमें 
सम्पूर्ण विषय हों, तो सर्वविषयकज्ञानवत्त्वरूप सर्वज्ञत्व आत्मामें कह सकते हैं। 'ऐत- 
दात्म्यमिदे सर्वम्‌? इत्यादि श्रुतिसि जब आत्मा ही एक वस्तुतत्त्व है, उससे अन्य कुछ 
है ही नहीं, तब उसमें उक्त धर्म भी तत्त्वतः कहाँसे रहेगा? उक्त धर्म भी औपाधिक 
ही है । एवं जगतजन्मस्थितिमन्ञहेतुत्व आदि धर्म भी औपाधिक ही हं, अतः 
दृष्टान्तके अभावसे निरुपाधि आत्मामें नियन्तृत्वकी सम्भावना नहीं है ॥ २१ ॥ 


'नारायणा०' इत्यादि । नारायणाख्य मन्त्र है--३ँ नमो नारायणाय । यह 
मन्त्र संन्यासियोंके समुदायमें प्रसिद्ध है । इस मन्त्रका वाच्य उक्त अन्तयीमी ही 
उनका उपास्य है और पाञुपत शैवोंका ३० नमः शिवाय” यह मन्त्र है, इस पदका 
वाच्य भी वही है । केवल घट और कलशके समान वाचकराब्दानुपूर्वी भिन्न है । 
अर्थ दोनोंका एक ही है । एवं भागवत तथा रामानुजीय लोग भी पश्चरात्रमतके 
अनुसार इसी अन्तयीमीकी उपासना करते हैं । उक्त मतके अनुसार वासुदेव 
भगवान्‌ अन्तयीमी हैं, चार विभाग कर चतुव्मूहरूपसे उनका पूजन करते हैं। 

२३१ 
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हिरण्या हैरण्यगभीया एनमूचिरे । 
| वतदातयाचितात्‌ ॥२२॥ 
चार व्यूह इस प्रकार हैँ वासुदेव, संकर्षण, प्रद्यमुमम और अनिरुद्ध । इनमें 
प्रधान वासुदेव हैं-- 
“प्रं ब्रह्म पर धाम चतुरात्मकमव्ययम्‌ | ` 
प्रीणयेद्वासुदेव च मूर्तित्रयसमन्वितम्‌ ॥' 
वासुदेव, संकर्षण, प्रद्युज्ञ और अनिरुद्धस्वरूप चतुरात्मक तथा संकर्षण, पुन्न, 
अनिरुद्ध- इन तीन मूर्तियाँसे समन्वित ( युक्त ) वासुदेव भगवानको उपासना द्वारा 
प्रसन्न करना चाहिए । वासुदेव ही परब्रह्म और मुमुक्षुओंके परम धाम ( प्राप्य ) 
हैं। माहेश्वर भी कहते हैँ- 
“निरज्ञने परे व्योप्ति नित्यस्थः कारणो उव्ययः । 
साझने: शक्तिकरणेरधितिष्ठति शाङ्करः ॥ 
स्थितौ स कारकानेतान्‌ समाक्रम्य स्वतेजसा । 
युनक्ति स्वार्थसिद्धयथे मूंतेरनभिलक्षितः ॥ 
अञ्जन यानी माया, उससे शून्य, परम व्योममें यानी आकाशके समान सर्वव्यापक 
स्वस्वरूपमें नित्य स्थित होकर अर्थात्‌ उदासीन होकर कारणस्वरूप अविनाशी भग- 
वान्‌ श्रीशङ्कर अज्ञनयुक्त शक्तिकरणों द्वारा मायाके अधिष्ठान होते हैं । वे अपने 
तेजसे सम्पूर्ण कारकोंका नियमन कर प्रथिवी आदि भूतोंसे अलक्षित होकर जगत्‌- 
विकासके लिए उक्त कारकोंका संयोजन करते हैं । स्थितिसमयमें भी निखिल 
भूतोंका परस्पर सहयोग इश्वरेच्छावश रहता है, संहारसमयमें सम्पूर्ण पदार्थोका 
परस्पर वियोग होता है इत्यादि विस्तृत विचार अन्यत्र देखिये ॥ २२ ॥ 
“हिरण्यगर्भम इत्यादि । हिरण्यगर्भीय योगशास्रके वेत्ताओँने हिरण्यगभको 
ही अन्तयीमी माना है । ईश्वरमाणिधानसे योग सिद्ध होता है । 
शङ्का- ईश्वर कौन है ! 
समाधान- क्विशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्टः पुरुषविशेष ईश्वर; ।' केश पाँच हैं-- 
अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष और अभिनिवेश । शुक्क और कृष्ण आदि मेदसे कर्म 
तीन हें । विपाक यानी जाति, आयु और भोग | आशय यानी कमीशय, उनसे 
असंस्पृष्ट पुरुषविशेष ईश्वर है । तत्र निरतिशयं सर्वज्ञबीजम्‌ ( उसमें निरतिशयता सर्व 
ताका बीज है ), 'स पूर्वेषामपि गुरुः० (वह पूर्वोका भी गुरु है) इत्यादि योगसत्नोंसे 
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णिरुपरराम ॥ २३ ॥ 


इत्युपनिषदि सप्तमं आहाणं समाहतम्‌ 
भूम्यादिदेवताः कस्मान्न स्वान्तर्यामिणं विदुः । 


अदृष्टो$श्वत इत्याह कारण तदवेदने ॥ २४॥ 


Dt 


ईश्वरका मदिपादन किया गया है। एवं ईश्वरवादियोंके मतमें ईश्वरका जो निरूपण है 
वही अन्तर्यामीका है । व्यासजीने तत्‌-तत्‌ पुराणोंमें सात्त्विक, राजस और ताक 
रूपसे ईश्वरका विशेषरूपसे निरूपण किया है । जैसे--- 

'नारायणः परो.ऊवयक्तादण्डमव्यक्तसंभवम्‌॒ | 

अण्डस्या उन्तस्त्विमे छोकाः सप्तद्वीपा च मेदिनी ॥! 

तस्मै नमोऽस्तु देवाय निर्गुणाय गुणात्मने । 

नारायणाय विश्वाय देवानां परमात्मने |” 
॥ ( अव्यक्तसे नारायण पर है, ब्रह्माण्ड अव्यक्तसे उत्पन्न है, त्रह्माण्डके भीतर 
ये लोक और सात द्वीपोंसे युक्त प्रथिवी है । उस सगुण और निर्गुण स्वरूप, विश्व 
स्वरूप तथा देवताओंके ईश वासुदेव नारायणको नमस्कार है ) इत्यादि । 
१ केवल पुराण आदिसे ही ईश्वरका अधिगम नहीं होता, किन्तु श्रुतिवाक्योंसे भी 
इश्वरका प्रतिपादन स्पष्ट है --/सहसशीर्ष पुरुपः!, 'एतावानस्य महिमा” इत्यादि ॥२ ३॥ | 

अद्ष्टो! इत्यादि श्रुतिवाक्य । 
बह साक्षीस्वरूप अन्तर्यामी किसी पुरुपके दशनक्रा विषय नही है, किन्तु 
स्थ द्रष्टा हैं; वह किसी पुरुषके श्रोत्रेन्द्रियका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं श्रोता 
है; वह किसीके मनका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं मन्ता ( मननक्रती ) है; वह 
किसीके निश्चयका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं निश्चयकर्ती है । इस अन्तयीमीको 
छोड़कर दूसरा द्रष्टा, ओता, मन्ता और विज्ञाता नहीं है, यही तुम्हारा आत्मा है, 
यही अन्तयीमी और सम्पूर्ण सांसारिक धर्मोंसे रहित है, इससे अन्य विनाशी है, 
याझवल्क्यके यों कहनेपर आरुणि चुप हो गये ॥ २३ ॥ 
भूम्यादि०! इत्यादि । 
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दृष्टिश्रृतिमतिज्ञातिविषयत्व॑ चिदात्मनः ।. 
उपस्तत्राह्मणे पूर्वे युक्त्या सम्यङ्‌ निवारितम्‌ ॥ २५ ॥ 
` मागोचरातिवतित्वाद्‌ मातमानादिसाक्षिणः । 
द्रष्टुरन्यस्य चाऽभावान्न त पश्यन्ति देवताः ॥ २६ ॥ 
अदृष्टत्वाश्चृतत्वादि प्रत्यग््वान्तेऽपि सम्भवेत्‌ । 
तन्निवृत्त्ये श्रतिद्रंश श्रोता मन्तेत्यभाषत॥ २७ ॥ 


` शङ्का--प्रथिव्यादिके देवता अपने अन्तर्यामीको (साक्षीको) क्यों नहीं जानते ! 
समाधान साक्षीके अवेदनमें कारण है- अद्दष्टत्व, अश्नुतत्व आदि । 
दृश्यत्वशक्ति जिसमें है, वही दृश्य होता है; उक्त शक्ति अन्तर्यामीमें नहीं है, 
अतः वह इझ्य ( ज्ञेय ) नहीं हे । यद्यपि प्रथिवी महाभाग देवता है, फिर रभ 
वह अन्तर्यामीको जाननेमें असमथै है । “अदृष्टो द्रष्टा ऽश्रुतः? इत्यादि श्रुति अन्तर्यामीमें 
विषयत्वका निराकरण करती है ॥ २४ ॥ 

*दृष्टिश्रुति०' इत्यादि । चिदात्मामें दृष्टि, श्रुति, मति और विज्ञातिके विषयत्वका 
निराकरण उपस्तत्राह्मणमें युक्तिसे भली भाति किया गया है, अतः इस विषयके 
जिज्ञासुओंको उसी प्रकरणको स्थिर चित्तसे देखना चाहिए। वस्तुतः यहाँ भी 
यह स्पष्ट कह चुके हैं कि जिसमें इश्यत्वादि शक्ति है, वही दृष्टि आदिका विषयं 
हो सकता है । श्रृतिने विषयत्वसामान्यका निराकरण किया है, इसलिए फिर उसमें 
जञेयत्वादिकी शङ्का ही अयुक्त है ॥ २५॥ 

“मागोचराति०' इत्यादि । प्रमाता और प्रमाणका साक्षी ज्ञानबिषयतासे रहित 
है, इसलिए दृश्य नहीं है । दूसरा द्रष्टा है नहीं, क्योंकि “नान्यो ऽतो ऽस्ति द्रष्टा” 
इत्यादि श्रृतियोंसे तद्भिन्न द्रष्टाका स्पष्ट निषेध है, अतः देवताओंका न देखना 
उचित ही है. ॥ २६॥ 

“अरृश्त्वा० इत्यादि । 

शङ्गा-~अदष्टो द्रष्टाऽश्रुतः श्रोताऽमतो मन्ता’ इत्यादि श्रुतिवाक्यमें अदृष्ट 
इत्यादिः पर्दोसे स्वेतर व्यावृत्त साक्षिस्वरूपका बोध हो जाता है, फिर द्रष्टा 
इत्यादि विशेषणोंका उपादान किसकी व्यावृत्तिके लिए किया गया है । 

समाधान-साक्षिभास्य आत्माके अज्ञानमें अहष्टत्व और अश्रतत्व आदि विद्यमान 
हैं, अतः वही (अज्ञान ही) दरष्टा है; इस प्रकारका अम हो सकता है, उसकी निवृत्तिके 
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अलप्नचित्स्वभावत्वान्न ` विकारो 
लोकसिद्धा नियम्यस्य जीवस्य A । अरा 
अन्तर्याम्यपि चेद्‌ दरष्टा देहे भासेत तद्वयम्‌ ॥ २९ ॥ 


'ढिए “दरष्टा ओता” इत्यादि पदोंका उपादान आवश्यक है, 
वह द्ष्टा' या श्रोता नहीं हो सकता । द्रष्टल्वादि के ह ee 
द्रष्टा, दृश्य और दरीन--इनमें परस्पर आश्यग्राहकमाव नहीं है, कारण कि 
उनका विषयत्वरूपसे साम्य है, अन्तर्यामीसे ही उनका भान माना जाता है, अतएव 
इनसे साक्षीका दर्शन नहीं होता ॥ २७ ॥ i ; 

दरष्टुत्वश्रोतृता०' इत्यादि । 

शक्का--यदि साक्षीको द्रष्टा मानते हो, तो दृश्यविषयक ज्ञानवान्‌ ही द्रष्ट 
कहा जाता है, ज्ञानवान्‌ माननेमें अन्तयीमी भी विकारवान्‌ हो जायगा, . जो 
इष्ट नहीं है । | 

समाधान---्रष्टाको अन्तर्यीमी इसलिए कहा जाता है कि वह इष्टि; श्रति 
आदिका साक्षी है। द्रष्टाको जो रूप आदिका ज्ञान होता है, उसका अन्तयीमी साक्षी 
है और दृत्त्यादि ज्ञानके उत्पाद और विनाशका भी साक्षी है एवं यह ज्ञान उत्पन्न 
हुआ, यह ज्ञान नष्ट हुआ इत्यादिका जो आत्मामें मान .होता है, उसका भी 
साक्षी अन्तंबीमी ही है । । 

शङ्का- क्यों ! 

समाधान--वही सबका आन्तर है, चिन्मात्रस्वरूप है, नित्यात्मदृष्टिस्वरूप 
है, अढुसचित्स्वभावत्वका यही अर्थ है । अतः विकारकी शङ्का अन्तयीमीमें नहीं हो 
सकती, इन्हीं कारणोंसे प्रथिवी आदिके देवता अन्तयोमीको नहीं देख सकते ॥२८॥ 

'लोकसिद्धा' इत्यादि । | 

शक्का--लोकसिद्ध नियम्य जीव द्रष्टा, श्रोता और मन्ता है, यह तो सर्व- 
मान्य है; अन्यथा विधि और प्रतिषेधके बोधक शास्त्र निर्थक हो जायँगे । जीवके 
ही इष्टकी प्राप्तित लिए विधिशास्र है तथा उसीके अनिष्टके परिहारके लिए 
निषेधशास्र हे । अन्तयीमी तो संसारी है नहीं, अतः उक्त शास्न उसके लिए हें, 
इस कथनकी तो संभावना ही नहीं है । यदि जीव भी द्रष्टा, श्रोता आदि न हो, 
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इति शङ्कानिवत्त्यर्थ नान्योऽतोऽस्तीति भण्यते । 
लोकरे जीवतया मूदैरन्तर्याम्येव भाव्यते ॥ ३०॥ 
साधारणो यथा ख्यो. मां प्रत्येवेति पामरेः । 
असाधारणरूपेण भाव्यते जीवता तथा ॥ २१ ॥ 


तो उक्त झा अधिकारीके अभावसे व्यथ हो जायँगे। उपायोंकां उपदेश तो उपेयार्थीके 
लिए होता है। एवं बन्धमोक्षशास्र भी द्रष्टा जीवके लिए ही हैं, यह तो निर्विवाद 
अभ है । यदि आप उसके अतिरिक्त अन्तयीमीको भी द्रष्टा मानते हैं, तो ऐसी 
परिस्थितिमें शरीरमें दो द्रष्टा सिद्ध हो जाते हैं, एक अन्तयीमी और दूसरा सर्व- 
सम्मत जीव । परन्तु लोकमें एक शरीरमें दो द्रष्टाआंक्रा भान नहीं होता, अतः उक्त 
सिद्धान्त माम्य नहीं हो सकता । 

समाधान--ठीक है, इसी शङ्काकी निवृत्तिके लिए “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता” 
इत्यादि श्रुति दो द्रष्टाओंका बारण करती है । प्राप्ति होनेपर ही वारण किया जाता 
है, अन्यथा नही ॥ २९ ॥ 

उक्त अर्थको ही स्फुट करते हैं--“इति शङ्का०' इत्यादिसे । 

उक्त शङ्काकी नित्रत्तिके लिए ही उक्त श्रुति अन्य चेतनक्रा वारण करती है । 
अन्तयीमीसे अतिरिक्त द्रष्टा जीव नहीं हैं; किन्तु मूढ़ संसारी लोग अन्तर्यीमीको ही 
जीव समझते हैं, वस्तुतः जीव चिदाभास है, जिसको वेदान्ती चिदचिद्अन्थि 
कहते हें । वस्तुतः वह द्रष्टा नहीं हे, किन्तु विवेकाग्रहसे द्रष्टा अन्तयीमीमें ही 
सुख, दुःख आदिको मानकर जीवको भोक्ता, द्रष्टा कहते हैं, परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी 
नहीं है, इसी अथको “नान्यो ऽतो ऽस्त द्रष्टा? इत्यादि श्रतिने व्यक्त किया है । अन्त्यीमी 
ही निखिळ व्यवहारका साक्षी होनेसे द्रष्टा है, वह भी उपाधिस्वरूपसे, स्वतः 
नहीं । स्वतः ता निर्विकार तथा सम्पूर्ण संसारधर्मासे अतीत चितिमात्र तथा अद्वितीय 
परमानन्दस्तरूप है ॥ ३० ॥ 

अद्वितीय उक्त चिद्धातुको स्वकीय अज्ञानवश मूढ़ जनता बुद्धयाद्यवच्छिन 
मानकर तद्धमवान्‌ और प्रत्येक शरीरम भिन्न-भिन्न मानती है, अतएव सर्वसाधारण 
होनेपर भी उसको असाधारण ही मानती है । इस आन्तिमें दृष्टान्त कहते हैं-- 
'साधारणो' इत्यादिसे । 

जैसे आकाशमै स्थित सूर्य सर्वसाधारण है, पर प्रत्येक पुरुप यह समझता 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


सप्तम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १ लतालालाललालपशणाणलणणप्लम्णपियुबाददितक्‌ दहह 
८ ~ > क ७ र है 
बुद्धिस्थः पर एवाऽऽत्मा जीवात्मेति निगदते । र 
उदू व्यागमापायसाक्षी नियन्तेत्युच्यते परः । 

क ये । ३२ ॥ 


शास्नगम्यत्वेन प्रतिष्ठितौ । 


अप्रतिष्ठिततर्कण गस्यमानमितोऽपरम्‌ ॥ ३३ ॥ 
इति वातिकसारे तृतीयाध्याये सप्तमं त्राह्मण समाप्तम | 


ee 


(3 


TY 


है कि ० मेरे च हे सरेके 
र छ अबा मो पस 0 हीय ज्ञान वास्तविक नहींहो सकता, 
जनताका यह समझना कि मेरे सम्मुख सूर्य है, अनु 3 ७ ता हि 
रू सूर्य हे, अनुचित नहीं, कारण कि सूयैमण्डल 

महान्‌ होनेसे उन दोनोंके सम्मुख अवश्य है; पर साथ ही यह मानना कि अन्यत्र- 
स्थित पुरुषके सम्मुख वह नहीं है, अम है, इस अममें मूल कारण सूर्ग- 
मण्डलके अल्प परिमाणका प्रत्यक्ष ही है। यदि यह समझमें आ जाय कि सू 
मण्डलका वास्तविक परिमाण, जैसे ज्योतिष शास्रमै वर्णित है, प्रथिवीपरिमाणसे 
अधिक है, तो उक्त दुराग्रह निवृत्त हो जाय और यह प्रामाणिकरूपसे निश्चय 
हो जाय कि सूर्य सबके संमुख है; केवल मेरे ही नहीं, वैसे ही प्रकृतमें 
परिच्छिन्न स्वस्थबुद्धिमें आरूढ़ अन्त्यीमीके सर्वसाधारण होनेपर भी उसको 
स्वाविद्योत्थबुद्धि आदि. उपाधिके द्वारा अनेक प्रकारका और मिन्न-मिन्न मानते 
हैं, इसी आन्तिकी निश्ृत्तिके लिए वेदान्तशास्रका उपदेश है, इसमें विश्वास कर 
जो इस सिद्धान्तको हृदयंगम करते हैं, उनका अम सदाके लिए निवृत्त हो 
जाता है और जीवनका मुख्य कर्तव्य समाप्त हो जाता है, दूसरोंका नहीं ॥ ३१ ॥ 

प्रकरणाथैका उपसंहार करते हैं--बुद्धिस्थः” इत्यादिसे । 

बुद्धिस्थ परमात्मा ही जीवात्मा कहा जाता है । उससे अतिरिक्त नहीं, बुद्धि आदिके 
आगम और अपायका (उत्पत्ति और विनाशका) साक्षी होनेसे वही परमात्मा नियन्ता 
भी कहा जाता है, एक ही परमात्मामें उपाधिभेदसे दो व्यवहारोंकी उत्पत्ति होती 
है। सर्वानात्मविलक्षण एक ही दृष्टि अनेक प्रकारसे सर्वत्र भासती है, यह प्रकरणका 
निप्कृष्ट अथ है ॥ ३२ ॥ द 

“अतोऽन्यदार्तम्‌? इसका अर्थ कहते हँ सूत्रान्तर्यासिणौ' इत्यादिसे । 
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IIIT a 
III 


सूत्र और अन्तर्यामी--ये दोनों शाख्नगम्य होनेसे प्रतिष्ठित हैं, इन दोनोंसे 
व्यतिरिक्त प्रमाता आदि अनात्मवग. स्वयं अप्रतिष्ठिततर्कमूलक होनेसे अप्रतिष्ठित 
हे । अद्वितीयप्रतिपादक आगम तत्परक होनेसे स्वार्थमे वस्तुतः प्रमाण माना 
जाता है । तर्क स्वयं अप्रतिष्ठित होता है, क्योंकि एक पुरुषके तर्कसे जो पदा 
सिद्ध होता है, वह अन्य पुरुषके तर्कसे अन्यथासिद्ध हो जाता है; इससे तक- 
सिद्ध पदार्थमें प्रामाणिकोंका विश्वास नहीं होता, तर्ककी परिसमाप्ति हे नहीं, 
इसलिए तकोन्तरसे अब यह अन्यथा न होगा, इसकी आशा नहीं कर सकते । अतः 
तकेसिद्ध पदार्थोके यथार्थस्वरूपके अवधारणमें विश्वास न होना उचित ही है ॥३३॥ 


वार्तिकसारके भाषानुवादमें तृतीय अध्यायका सप्तम ब्राह्मण समाप्त 
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अष्टमं ्ाह्मणभ्‌ 
अष्टमत्राह्मणे ब्रह्मतस्तं 
वत्रमन्तर्यामिता च सम्यङ्निरूप्यते | 


यत्रोतग्रोततां व्रजेत्‌ । 
पेत्र गौतमोञ्च्छत्‌ बत्रान्त्यामिवसतुनी। ˆ 
3 त्मता गागी तयोरेवाऽत्र पृच्छति ॥ २ ॥ 
डात” अथ ह वाचक्नव्युवाच ब्राह्मण भगवन्तो हन्ताहमिमं 
शचौ प्रक्ष्यामि तौ चेन्मे वक्ष्यति न - युष्माकमिमं शाहा 
जेतेति पृच्छ गागीति ॥ १ क त नबो 
` 
अष्टम ब्राह्मण 
'अष्टम्‌०' इत्यादि । पूर्व ब्राह्मणमें सूत्र और अन्तर्यामीका 
गया है । अत्र उत्तर ब्राह्मणका तात्यय कहा जाता है। स 
अन्तर्यामी हेयपक्षमें ही है, अतः उसके ज्ञानसे पुरुार्थका लाम नहीं हो सकता. 
न तो क अक्षरज्ञानसे ही होगा । साक्षात्त आदि विरोषणवाला 
प्रपञ्च अक्षर ब्रह्म जो वस्तुतः वाक्याथ 
इसलिए उत्तर ब्राह्मणका उत्थान है ॥ १ ॥ nen र 
'पूर्वत्र' इत्यादि । पूर्वमें गौतमजीने सूत्र और अन्तर्यामीके ही विषयमें 
प्रश्न किया-था। इसलिए श्रीयाज्ञवर्क्यजीने उक्त दो स्वरूपोंका ही निर्णय किया । 
व्याप्य और व्यापकका निर्णय नहीं किया, क्योंकि वे प्रश्नके विषय ही नहीं 
थे । सम्मति गार्गीने ओतमोतत्वविषयक प्रश्न किया है, इसलिए इस विषयका विशेष- 
रूपसे निरूपण आवश्यक है ।. सूत्रका ब्यापक आकाश है और आकाशका व्यापक 
अक्षर है। अक्षरमें ही समस्त संसार ओत-भोत है, इसका निर्णय किया जाता है॥२॥ 
'अथ ह वाचक्नव्युवाच’ इत्यादि श्रुति। सोपाधिक वस्तुके निधीरंणके अनन्तर 
वाचक्रवी गार्गीने प्रश्न किया । । 
शङ्का-पूर्वमै श्रीयाज्ञवल्क्यजीने पुन'प्रश्नके विषयमै मूद्धपातका भय 
दिखलाकर गार्गीको विरत किया था । वह भय अब मी ज्योका त्यों बना है, फिर 
गार्गीको अन्य विद्वानोंकी उपेक्षा कर प्रश्न करने का साहस क्यों हुआ ! 
समाधान---इसीसे उपस्थित ब्राह्मणोंसे प्राथना करती है और प्रश्न करनेकी 


१३२ 
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सा होवाचाहं बै त्वा याज्ञवल्क्य यथा काश्यो वा वेदेहो वोग्रपुत्र 
उज्ज्यं घनुरधिज्य कृत्वा दौ बाणवन्तौ सपल्तातिव्याधिनौ हस्ते कृत्वो- 
पोत्तिष्ठेद्‌वमेवाह त्वा द्वाभ्यां प्रश्नाम्यागनुपोदस्थाँ तौ मे ब्रूहीति पृच्छ 
गागीति॥२॥ ` 


अनुमति चाहती है। सिरके पतेनके भये ब्राह्मणोंकी अनुज्ञा नहीं चाहती है, उक्त 
भयका परिहार तो तर्फसे न पूछ कर आगमसे पूछनेपर ही हो जाता है; किन्तु 
केवल पुनःप्रश्रका अवसर ही चाहती है, क्योंकि और भी विद्वान्‌ प्रश्न करना चाहते 
होंगे, अतः उनको भी अवकाश देना समुचित है । गार्गीको समय मिल चुका था । 
एक व्यक्तिको ही पुनः पुनः प्रश्न करनेके लिए अवकाराप्रदानमें कुछ कारणे अवश्य 
होना चाहिए। शेष ब्राह्मणोंका तिरस्कार न हो, इसलिए पुनःप्रश्नके विषयमै जिज्ञासु 
बिद्वानोंकी अनुमति प्राप्त करना आवश्यक है । गार्गीने कहा--हे माननीय पूज्य 
बिद्वदूगण, मेरी बात झुनिये--फिर मैं शीयाज्ञवल्क्यजीसे दो प्रश्न पूछना चाहती 
हैं । ( हन्तका अथ है- यदि इस . विषयमै आप ` महानुभावोंकी अनुमति हो ) 
तो, में उनसे पुँ, यदि याज्ञवल्क्य मेरे उन दो प्रश्नोंका उत्तर अच्छी तरहसे देंगे, 
तो आप लोगोंम कोई भी विद्वान ब्रह्मज्ञानके. विषयमै उनको जीत नहीं सकेगा | 
ऐसा कहनेपर ब्राह्मणोंने अनुमति देते हुए कहा- है गार्गि, तुम -पूछो । 

्राह्मणोंकी अनुज्ञा पाकर श्रीयाज्ञवल्क्यके प्रति वह बोली; में आपसे दो 
प्रश्न करूंगी । tS 

शङ्का- कौन दो प्रश्‍न £ 

समाधान वे दोनों प्रश्न दुरुत्त हें, यह सूचन करनेके लिए इष्टान्त- 
पूर्वक दोनों प्रश्नोंकी कहती है- हे याज्ञवल्क्यजी, जैसे लोकमें काश्य ( काशीमें उत्पन्न 
काशिराज ) तथा वैदेह यानी विदेहके राजा ( ये दोनों शूरान्वय हैं, इनके वंशमें शूर 
[चीर] सन्तान होती हैं, अतः ये दोनों प्रसिद्ध वीर हैं ) उतरी हुई धन्वाको फिर 
चढ़ाकर बाण हाथमें लेकर ( प्रकृतमें बाणशब्दसे शरके आगे जो बाँसका टुकड़ा 
रहता है, वह विवक्षित है, उसके बिना भी शर होता है, इसलिए विशेषण 
है---बाणवान! अथीत्‌ अतिवेधनसम अथवा बाण यानी तीक्ष्ण छोहंखण्ड जो शरके 
आगे वेधन करनेके लिए लगाया जाता है, तद्वान्‌ होकर ) यानी अति दुःसह 
बाणवान्‌ शरको, जो शत्रुको पीडा देनेमें समथ है, हाथमें लेकर जैसे समीपमें 
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अष्टम ब्राह्मण ] भाषांनुवादसहित १८४३ 


सा होवाच पद बहता हे होवाच यदृध्वे याज्ञवल्क्य दिवो यदवांक्‌ पृथिव्या यदन्तर 

द्यावाएथिवी इमे यद्‌ भूतं च भवच्च भविष्यचेत्याचक्षते प ए 

च ग्रोतं चेति॥ ३ ॥ क नु बल 
- स होवाच यद्घ्वै गागि दिवो यदवाक्‌ पृथिव्या यदन्तरा 

रेत: दन्तरा द्यावो- 

री वप स भूत च भवच्च भविष्यचेत्याचक्षते आकाशे तदोत च 


सा होवाच नमस्तेऽस्तु याज्ञवल्क्य भ 
धारयस्वैति पच्छ गागीति ॥ ५॥ ss, ५2 नाता पर 
समीप उपस्थित हुई हूँ । यदि आप ब्रह्मवेत्ता हों, तो ड mb 
दीजिये । श्रीयाशवल्क्यजीने कहा- हे गार्गि, पूछो ॥ १,२॥ 

'सा होवाच' इत्यादि श्रुति गागीने कहा--भगवन्‌ जहमें सुवणका अण्डा 
था जिससे ब्रा उत्पन्न हुए। उस अण्डेका उपरका भाग कपाळ कहा जाता है । 
ऊद्धृकपालसे दुलोककी सृष्टि हे और अधःकपालसे प्रथिवीकी सृष्टि हे । प्रकृतं 
प्रश्न यह है कि चुलोकरूप अण्डकपालसे उपर. जो हे. और जो प्रथिवीरूप 
अधःस्थित अण्डकपालसे नीचे है, जो उन दोनोंके मध्यम है, जो स्वर्ग और प्रंथिवी 
ये दो हैं, जिसे ये सब लोग आगम द्वारा अतीत, वर्तमान और भावी कहा करते हें, ये 
सत्र द्वैतजात जिसमें एक हो जाते हैं, वह पूर्वोक्त सूत्र किसमें ओत-प्रोत हे ? जैसे 
परथिवी जल्में ओत-प्रोत हे, वैसे सूत्र किसमें ओतओत है ? याज्ञवल्क्यजीने उत्तर 
दिया--हे गार्गि, तुमने 'दिव उड इत्यादिसे जो सूत्र कहा, वह सूत्र आकाशमै 
ओत-भोत है, जो यह नाम, रूप आदि व्याकृत सूत्रात्मक जगत्‌ है, वहं अव्याकृत 
आकाशमें, जलमें प्रथिवीके समान, तीनों कालोमें रहता है एवं उत्पत्ति, स्थिति और 
ख्यं दशामें सम्पूर्ण जगत्‌ उसीमें रहता हैं। फिर गार्गी बोली [ प्रश्न दुरच है इस 
आशयसे गार्गीने याञ्ञवल्क्यजीको प्रणाम किया ] आपने मेरे ` दुर्वच “प्रश्नका 
जो ठीक उत्तर दिया [ इस प्रश्नके दुर्वचत्वमै कारण यह है कि जब सूत्र ही प्रथम 
आगमैकगम्य होनेसे दूसरोंके लिए दुवीच्य है तब सूत्र जिसमें ओत और मोत है, 
उसके विषयमें ता कहना ही क्या ? ] इसके लिए आपको नमस्कार है । अब दूसरे 
प्रश्नके उत्तरके लिए तैयार हो जाइये । श्रीयाञ्ञवल्क्यजीने कहा--हम तैयार हैं, 
है गार्गि, तुम पूछो ॥ ३-५॥ डक | 
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्व्््््््््््््ज्ज्प्फ््ज्फ्फ््््य्फ््य्य्यप्यख्यख्यख्य्ख्यस्य्ख्ख्ख््ज्ख्य्ज्व््््.. 
३. ०“. 


अण्डोध्वाधोमध्यदेशान्कालं च व्याप्य तिष्ठति । 
सरत्रमित्याहुराचार्या ओतं प्रोतं च कुत्रचित्‌ ॥ ३॥ 
अण्डारम्भकभूतानां न पृष्टा स्त्र ओतता | 
सत्रेण विश्वत समिति पूर्वत्र निर्णयात्‌ ॥ ४ ॥ 
_तार्किकवनिदत्यर्थमाचार्योक्तिमुदाहरत्‌ । 
निःशेषदेशकालोक्त्या पत्रसर्वात्मतोदिता ॥ ५ ॥ 


आण्डोद्धा०' इत्यादि । जो वस्तु दुलोकरूप अण्डकपालसे ऊपर हे और जो 
प्रथिवीरूप अण्डकपालसे नीचे है और जो दो अण्ड कपालोंके बीचमें है, तथा जो ये 
युरोक और प्रथिवी हैं, वे सब और जो-अतीत ( व्तमानध्वंसप्रतियोगी ), वर्तमान 
तथा भावी ( वतेमानम्रागमावम्रतियोगी ) ढिङ्गगम्य सम्पूर्ण द्वैतजात है, वे सब जिसमें 
एक हो जाते हैं, बही सून्नसंज्ञक है । वह सूत्र जलमें प्रथिवीके समान किसमें 
ओत-प्रोत है ? 'आहुः' का तात्पर्य अनुमान दोषके निरासमें है अथीत्‌ किसमें 
ओतप्रोत है, ऐसा आगमसे जाना जाता है ? मूद्धपातके भयसे तंक द्वारा प्रश्न और 
उत्तर हो ही नहीं सकता, इसलिए गार्गीने तर्कको छोड़कर आगमसे ही पूछा और 
आगमसे ही उत्तर भी चाहती है, जो श्रुत्यर्थ जानते हैं, वे कहते हैं कि सब भूत 
सूत्रमै ही हँ, अतः वह किसमें ओत और प्रोत है, यह कहिये ॥ ३ ॥ 

“अण्डा० इत्यादि । 

शङ्का--गार्गीत्राहमणमें ब्रह्मलोकपर्यन्त ही कौन किसमें ओतप्रोत है, यह पूछा 
गया है । वहाँ ब्रह्मलोक्शब्दसे अण्डारम्भक्‌ भूत विवक्षित हैं, अतः वे भूत 
किसमें ओत और प्रोत हैं, यही पूछना चाहिए, इसे पूछे बिना सूत्र किसमें ओत- 
प्रोत हे यह कैसे पूछा ? 

समाधान--सून्रका लक्षण कहनेसे यह प्रतीत होता. है कि सब भूत सूत्रमें 
ही ओत और परोत हैं। अब यहाँपर यह पूछना है .कि सूत्र किसमें ओत 
और प्रोत है॥ ४ ॥ 

'ताकिकस्व०' इत्यादि । यह प्रश्न तर्कसे नहीं, पूछा जाता है, इसको 
व्यक्त करनेके लिए आचक्षते” का प्रयोग किया गया है । निइशेष देशकालोक्तिसे 
सूत्र सर्वोतमा हैं, यह स्पष्ट ही कहा गया है । 

शङ्का- ससूत्र जगत्‌का आश्रय कौन है ? यही गार्गीका प्रश्न है, यहाँपर 
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ना गा दृजरूपमव्यक्तव्योमसेज्ञके । 
ओतं प्रोतं च विद्वीति प्राह पृष्टमनूद्य सः॥ ६॥ 


तुर काल्सें आश्रय पूछा जाता है वा अतीत या अनागत- 
शि त नामक सूत्रमे ही शरीर आदि हैं, क्योंकि प्राणके 
निकल जानेपर शरीर, इन्द्रिय आदि गिर जाते हैं, प्राणके रहनेपर ही रहते हैं, अतः 
अन्वुयव्यतिरेकसे देह आदि प्राणके आश्रित हैं, यह हृढ़ निश्चय होता है । अत 
वर्तमानकालमें प्रश्न नहीं है । अतीत या अनागत समयमें भी प्रश्न नहीं | 
क्योंकि अतीत समयमें जगतका भें ही प 
त्‌का नाश ही है और अनागत समयमें जगतूकी उत्पत्ति ही 
नहीं है, उक्त दोनों कालोंमें जब जगत्‌ ही नहीं है, तब तदाश्रयविषयक प्रश्न ही 
नहीं हो सकता । आश्रितके रहनेपर आश्रयका प्रश्न हो सकता है, अन्यथा नहीं । 
समाधान-- यह ठीक नहीं है, कारण कि असतूकी उत्पत्ति नहीं होती 
कारणमें सूक्ष्मरूपसे जो कार्य सत्‌ है, उसकी उत्पत्ति सब जगह देखी जाती है, 
जैसे तिलमै तेल रहता है, और गोमें दूध रहता है तो निप्पेपण, दोहन आदि जात 
तैल, दुख आदिकी अभिव्यक्ति होती है । बाझें तैल तथा बैलमै दुग्ध नहीं रहता, 
अतः उनमें उक्त व्यापार करनेपर भी उक्त कायाँकी उत्पत्ति नहीं होती, इसलिए 
अतीत अनागत-इशामें जो जगतका आश्रय होता है, वही वस्तुतः व्तमानकालमें 
भी आश्रय कहा जा सकता है, दूसरा नहीं । वर्तमानकालमे जिस सूत्रात्मामें जगत्‌की 
सत्ता निहित है, उस सूत्रात्माके साथ जगतूकी सत्ता अवर्तमानकालमें किसमें है, 
जिसमें सत्ता होगी, वही वस्तुतः ससूत्र जगतका आधार है, दूसरा नहीं, अतः 
हे श्रीयाज्ञवल्क्य उसे कहिये ॥ ५ ॥ 
“व्यक्त सर्वम्‌? इत्यादि । सम्पूर्ण सूत्ररूप व्यक्त ( व्याकृत नामरूपवत्‌ जगत्‌) 
आकाशनामक अव्यक्तमें ( नामरूपशूत्यमें ) ओत और प्रोत है, यों याज्ञवल्क्यजीने 
गार्गीके प्रश्नवाक्योंका अनुवाद कर उत्तर दिया । | 
शक्का--अनुवादकी क्या आवश्यकता थी ? 
समाधान---अग्रतिभानामक निग्रहस्थानके परिहारके लिए अनुवादकी 
आवश्यकता होती है, दूसरा प्रयोजन अग्रिम छोकमें व्यक्त होगा । प्रथिवी आदिसे 
लेकर सूत्रान्त यह सब जगत्‌ उतत्तिसे पूर्वे और नाशके अंनन्तर अविज्ञातसत्तामात्रसे 
आकाशसें रहता है, प्रविभक्तनामरूपात्मक उत्पत्तिशीर जगतका तत्त्व आकाश 
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१८४६ : बृहदारंण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 
CS स्््््व््््ल्व्््व््स्व्व्व्व्वव्व्व््व्व्स्स्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्यस्त्ञ्य्य्य्ज्ज्ज्य 
ही है, 'गृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इस श्रतिमें उक्त न्यायसे कार्यमात्रका तत्त्व कारण ही 
माना जाता है । : 

शङ्का- कार्यकारणका अमेद ही क्यों नहीं मानते ! 

` समाधान-अमेद असंभव है । आत्मा चित्‌ स्वयंप्रकाश है, जगत्‌ जड़े 
और तंमःस्वरूप है, दोनोंका वास्तविक अभेद हो नहीं सकता, इसलिए आत्मामें 
जगतको कल्पित मानना ही ठीक है, रज्जुसपैका तत्त्व जैसे रज्जु है, रज्जुके बिना 
रज्जुसर्पकी प्रतीति नहीं होती, वैसे ही आत्माके बिना जगतूकी प्रतीति नहीं हो 
सकती, अतएव आत्मामें जगत्‌ कल्पित है, कल्पितका तत्त्व अधिष्ठान ही होता है । 

शक्का--स्थितिकालमें ही जगत्को संत्‌ मानिये, अतीत और अनागतमें वह 
यदि असत्‌ ही हो, तो क्या आपत्ति है? 
- समाधान आपत्ति है- श्रुतिविरोध । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत’ यह श्रुति 
उक्त दशामें भी जगत्‌ सत्य ही है, असत्‌ नहीं, ऐसा कहती है । एवकार असत्‌की 
व्यावृत्तिके लिए ही आया है, इससे कालत्रयमें जगत्‌ सत्‌ है, यही अ श्रुति- 
सम्मत है । 

. शङ्का तार्किक सत्ताजातिको मानकर जगत्को सत्य मानते हैं, उनके मतमें 
वर्तमान समयमें ही जगत्‌ सत्‌ माना जाता है, कालान्तरमें नहीं, इस मतमें 
क्या दोष है ! | 

समाधान--सत्ताजाति स्वयं प्रमाणसिद्ध नहीं है और जगतमें वह कारण है, 
यह भी विचारसिद्ध नहीं है। यदि सत्तासम्बन्धसे जगत्‌ सत्य माना जाय, तो आत्मा- 
श्रय दोषसे सत्तमे सत्ता मानेंगे नहीं, अतः जब सत्ता ही स्वयं असत्‌ है, तब उसके 
सम्बन्धसे जगत्‌ सत्य कैसे कहा जां सकता है ! हां, 'सदेव सोम्येदम०? इत्यादिसे 
जो सच्छब्दवाच्य शक्ति तेजोबन्नादिसष्टिकतृत्वरूपसे कही गई है, वही 
शक्ति संपूर्ण जगतूकी उपादान कारण है, “सतो भावः सत्ता’ यह व्युत्पत्ति है, 
‘ॐ तत्सदिति ब्रह्मणो निर्देश” इस वाक्यके अनुसार 'सत्‌' शब्द ब्रह्मका वाचक 
है, यह सर्वैसिद्वान्त हे । 'सा जातिः सा महानात्मा तामाहुस्त्वतलादयः? इत्यादि 
हरिकारिकासँ भी यही अथ स्पष्ट है। सत्‌का भाव सत्से अतिरिक्त है या 
नहीं ¦ अतिरिक्त भावस्वरूप हो नहीं संकता, भावमात्र सदात्मक ही है। यदि अभाव 
कहें, तो अभावात्मक सत्ताके सम्बन्धसे धर्मी भी अभावात्मक हो जायगा और 'भावसे 
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hs “स्यूतीः देञात्मकं ततः ।. 
| 5काशमत्रेति खचनायाज्नुवादगीः ॥ ७ ॥ 
आकाशो वै: नाम नामरूपयोनिवेहेजनिम । 
` - इत्याह - कारणं ब्रह्म -शृतिराकाशश्चब्दतः ॥ ८ ॥ 


अष्टम ब्राह्मण ] - | 
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अतिरिक्त अभाव विचारसिद्ध नहीं --भांवान्तरमभावो ऽन्यो 
विशेष अन्यत्र देखिये ॥ ६ ॥ ET 

'देशकालौ च' की । आकाशशब्द यहाँ अव्यक्तवाचक है, प्रसिद्ध 
आकाशका वाचक नहीं है, इस अभिप्रायकी सूचनाके लिए अनुवाद किया गया 
है | प्रसिद्ध आकाश जगतूका एकदेश होनेसे जगदात्मक सूत्रके अन्तगत ही हे । 
प्रस सयू जगत्‌ अनुस्यूत ( अथित ) हे और आकाश देशात्मक है, अतः यहां 
आकाश उक्त अर्थका वाची है, प्रसिद्ध आकाशवाची नहीं है | ७ ॥ 

` आकाशो' इत्यादि । | | म 

र कमले मयर भकारे रूढ़ है, फिर उसे यहाँ कारणवाची कैसे 

समाधान - आकाश एव नामरूपयोर्निवेहिताः इस श्रृतिमें आकाशशब्दसे 
ब्रह्म ही कहा गया है । भूताकाश नाम और रूपका उत्पादक नहीं हो सकता और 
सबीन्तरत्व' विशेषण भी अनात्मपदार्थमें युक्तियुक्त नहीं होता है, अतः ससूत्र 
जगतका आन्तरत्वरूपसे श्रुत आकाश अज्ञात ब्रह्मे अतिरिक्त नहीं हो सकता | 
यद्यपि “आकाशवत्‌ संवेगतश्व नित्यः', 'एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’, ज्यायाना- 
काशात्‌! इत्यादि श्रुतियोंमें एवं अन्य शास्र तथा लोकमें भी आकाशशब्दसे 
भूताकाशका बोध होता है तथा श्रृतिमें भी ब्रह्ममोधके तात्पय्यसे बारबार 
` आकाशशब्दका प्रयोग देखा जाता है। 'को ह्यन्यात्‌ कः प्राण्याधदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात, 'सबीणि भूतानि आकाशादेवोत्यद्यन्ते! इत्यादि अ्रुतियोंमें 
ब्रह्मके तात्पयसे ही आकाशपदका प्रयोग आया है, अतः यहाँपर आकाश- 
शब्द किस तात्पर्यसे प्रयुक्त हुआ है, ऐसा संशय होता है, तथापि यहाँपर 
योग्यतावश आकाशशब्द अज्ञात ब्रह्मका ही, जो जगतका कारण है, वाचक 
है, मूताकाशका नहीं । आकाशस्तङिङ्गात इस सून्नमें इस प्रकार निर्णय हो 
चुका है, वही निर्णय यहाँ भी लागू है ॥ ८॥ | मद 
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आ समन्तात्काशतेऽयमिस्याकाशत्वमात्मनः । 
जगत्कारणता तस्य सर्ववेदान्तसम्मता ॥ ९ ॥ 
मायाम्रयुक्तमेवेदं कारणत्वं न वास्तवम्‌ । 
' अपूर्वानपरादुक्तेः कुतो वास्तवहेतुता ॥ १० ॥ 
- सायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
इति मायाम्रयुक्तं - तत्कारणत्वं श्रुतिजंगौ ॥ ११ ॥ 
(आ समन्तात्‌? इत्यादि । योगवृत्तिसे भी आकाशशब्द ब्रह्मका बोधक होता 
है, इस अभिप्रायसे “आ समन्तात्काशते’ यह व्युत्पत्तिप्रदशन हे । वस्तुतस्तु 
व्युत्पत्तिप्दशन अनावश्यक है । पूर्वोक्त प्रबल प्रमाणसे जगत्‌-कारण ब्रह्मे आकाश- 
शब्दका प्रयोग समर्थित हो चुका, अतः योगप्रदर्शनकी अपेक्षा नहीं हाती । फिर भी 
किसीको ऐसा दुराग्रह हो, तो उसके सन्तोषके लिए व्युत्पत्तिका भी प्रदर्शन 
किया गया है। सब वेदान्तोंका यही निर्णय है कि ब्रह्म ही जगतूका. कारण है ॥९॥ 
'माया०' इत्यादि । 
शङ्का यदि आकाशशब्दवाच्य ब्रह्मको ही जगतका कारण मानते हो, तो 
उसकी सर्वीन्तरताका निश्चय हो ही जाता'हे, फिर 'कस्मिन्नु' इत्यादि संशय क्यों ! 
समाधान---जगत-कारणत्व ब्रह्ममें मायिक है, वास्तविक नहीं है । वास्तवमें 
जब जगत्‌ ही नहीं है, तब ` तत्कारणत्व ब्रहममें वास्तविक कैसे हो सकता है ! 
“अपूवीनपर' इत्यादि वक्ष्यमाण विशेषणोंके व्याख्यानके समय यह अथे 
स्फुट होगा । ग 
' शङ्का- अच्छा, आकाशशब्दको अज्ञात ब्रह्मा ही वाचक मानिये, फिर 
भी वह अन्तर्यामीका वाचक है, यह सिद्ध नहीं हुआ, क्योंकि अन्तयीमी नह्मभिन्न है । 
समाधान- अन्तर्यामी जगजन्मस्थितिमङ्गका हेतु है, ऐसा कहनेपर ब्रह्म 
भिन्न कैसे हो सकता है । स श्रुतियोंने एकस्वरसे ब्रह्मातिरिक्तका निषेध किया है । 
अन्तर्यामी और ब्रह्म दोनों एक ही हैं, “एषो उन्तयीम्येष- योनिः सर्वस्य प्रभवाप्ययौ' 
इत्यादि माण्डूक्य श्रते ब्रह्म ही अन्तर्यामी है, : यहः स्पष्ट कहा है । दोके मेदमें 
प्रमाण नहीं है, अमेदम उक्त श्रुति प्रमाण है, अतः अन्तर्यामीसे अतिरिक्त 
अव्याकृत नहीं है ॥ १० ॥ | १ 
'मायां तु०' इत्यादि । 
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माया्युभूयमानेयं प्रत्याख्यातु न ज्ञयते ॥ १२॥ 


शङ्का--माया और अविद्या ये वाचकशब्द हैं, कहीं-कहीं 
सत्त्व, मलिनसत्त्व आदिवश उनका सका है, oe न्स 
दोनोंका संग्रह होता हे । माया मी तात्त्विक इष्टिका आच्छा करके अ 
पदार्थोका साक्षात्कार कराती है ens 

लि १ यह लोकमें प्रसिद्ध है । यह सम्पूर्ण जगत्‌ मायासे 

दीख पड़ता है, इसलिए मिथ्या हे । मायाका प्रभाव मायिक इन्द्रियोंपर पड़ता है 
आत्मा स्वयंप्रकाश तथा सवीवभासक है, अतः मायासे उसका आवरण कैसे हो मक्ता 
है! आत्माके साक्षात्कारसे माया स्वयं विलीन हो जाती है । अतः उसको माया आवृत 
करती है, यह कथन ऐसा ही है, जैसे कोई यह कहे कि मध्याहका सूर्य अन्धकारसे 
आदृत है । मध्याहका सूये अन्धकारसे आवृत है, इस कथनमें जैसे किसीका 
विश्वास नहीं होता, वैसे ही मायावृत ब्ह्ममें जगत-कारणत्व है; अतएव वह मायाम्रयुक्त 
( मायिक ) कहा जाता है, इसपर किसीका विश्वास नहीं हो सकता । 

समाधान- विश्वास श्रवण, मनन आदि द्वारा चित्तके परिशुद्ध होनेपर तथा श्रृति- 
वाक्यम श्रद्धा रहनेपर होता हे । यह अर्थ तर्कंगम्य नहीं है, किन्तु केवल आगमगम्य 
है । श्रुति स्वयंम्रमाण है । उसके ढिए इष्ान्तक्ी आवश्यकता नहीं है । अनुभूय- 
मान पदाथेका मत्याख्यान नहीं हो सकता। उसके हृदयङ्गम करनेका प्रकार वेदान्तमें 
बहुत स्थलोंमें कहा गया है, यहाँ भी संक्षेपसे कहेंगे ॥ ११ ॥ 

“व्याबृत्ति०” इत्यादि । अग्रिम छोकसे वक्ष्यमाण विधि और व्यावृत्ति रूपसे 

अन्धकारके समान भावस्वरूप अनुभूयमान इस मायांका प्रत्याख्यान कोई नहीं कर 
सकता। तमको नेयायिक तेजका अभावस्वरूप मानते हैं, कारण कि तेजका तमसे विरोध 
है, भाव और अभावका साक्षाद्‌ विरोध पाया जाता है, आलोकरूप सहकारी कारणके 
बिना तमका चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है, अतः उसे द्रव्यान्तर माननेमें कई बाधक हैं। यद्यपि 
नीलरूप तथा चलना आदि क्रिया तममें दीख पड़ती है, तथापि केवल इसीसे उसे द्रव्य 
नहीं कह सकते, क्योंकि रूपवत्‌ द्रव्यके प्रत्यक्षम आलोक सर्वत्र सहकारी कारण देखा गया 
है, परन्तु तमका प्रत्यक्ष आलोकके बिना होता है । दूसरी यह अनुपपत्ति है कि तमके 
कारणका निरूपण नहीं हो सकता। यदि परमाणुओंसे तमका आरम्म माने, तो उनमें स्पर्श 
नहीं है। स्पदीवत्‌ द्रव्य ही द्रव्यका आरम्भक होता है, निःसपरी द्रव्य आकाशके समान 
२३३ 
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व्यावृत्तः शुक्कपीतादेरन्धकारोऽनुभूयते । 
तथा विधिग्नुखेनाऽपि दिरेफोद्रवत्तमः॥ १३ ॥ 
या मनके समान द्रव्यका आरम्भक नहीं होता इत्यादि अन्यत्र विस्तृत बिचार है । इस 
मतका वेदान्ती और मीमांसक खण्डन करते हँ तम भावस्वरूप है। त्वग्‌ इन्द्रियसे 
जैसे आलोकके बिना मी द्रव्यका ग्रहण होता है, वैसे ही तमकें चाक्षुषमें आलोक कारण 
नहीं है। 'नीलं तमः चरूति’ इस प्रतीतिमें अमत्व नहीं है। मनसे आरब्ध द्रव्य पुरु- 
षार्थजनक नहीं होते, अतः मन आरम्भक नहीं है । आकाश अन्यथासिद्ध है, इसलिए 
वह भी आरम्भक नहीं है । परमाणुसे ही द्रव्यका आरम्भ होता है, यह सिद्धान्त नहीं 
है, क्योंकि मेघमण्डल आदिसे ही संहसा तमका आरम्म होता है इत्यादि अन्यत्र 
विरेषरूपसे निरूपण किया गया है । यहाँपर केवळ सारांशमात्र कहा है । तमको 
भावरूप माननेका मुख्य प्रयोजन यह है कि ब्रह्मकी आवारक माया यदि अभाव- 
रूप मानी जाय, जैसा कि तार्किक तमको कहते हैं, तो 'अभावसे किसीका आवरण 
नहीं होता इस सिद्धान्तसे उससे भी ब्रका आवरण नहीं होगा । इसलिए तमको 
मावस्वरूप मानते हैं । मायाविषयक अनुभव अग्रिम छोकसे दिखलाया जायगा ॥१२॥ 

व्यावृत्ति और विधिरूपसे मायाविषयक अनुभवको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते 
हे--_'व्यावृत्तः इत्यादिसे । 

व्यावृत्ति यानी स्वेतरमेद्‌। घट आदि सम्पूर्ण पदार्थ प्रतीतिके समय स्वेतरब्या- 
वृत्तरूपसे ही प्रतीत होता है, जैसे---यह घट ही है, पट आदि नहीं । अन्यथा घटमें ही 
घटज्ञानसे नियमतः प्रवृत्ति न होगी। “अयं शुक्लो न नीलः? जैसे यह प्रतीति होती है, 
बैसे ही 'अन्धकारोऽयम्‌, इदं तमः, न झुङ्कादि’ इस प्रकार इतरव्यावृत्त स्वस्वरूपकी 
प्रतीति दोनोमें समान है । अतएव शुक्ल आदिके समान तम भी भावरूप पदाथ 
है एवं विधिरूपसे भी तमकी प्रतीति होती है । यदि तम तेजो 5भावस्वरूप होता, 
जैसा किवैरोषिक कहते हैं, तो निषेधमुखसे ही उसकी प्रतीति हाती; जैसे कि 'घटो 
नास्ति! इस रीतिसे घटाभावकी प्रतीति होती है । अभावप्रत्यक्षमें प्रतियोगी 
आदिका ज्ञान कारण है । तिजो नास्ति’ इस प्रकार यदि अन्धकार प्रतीत होता, 
तो अन्धकार तेजोऽमावरूप कहा जाता । 'शुङ्कोऽस्ति’ के समान 'तमोऽस्तिः यह 
प्रतीति जब सवीनुमवसिद्ध है, तब तम भावस्वरूप ही है, अभावस्वरूप नहीं। द्विरेफ 
यानी अमर, उद्र यानी पेट । श्रमरके पेटके समान भावरूप काला तम सबके 
अनुभवसे सिद्ध है, अतएव वह मावस्वरूप ही है अमाबस्वरूप नहीं ॥ १३ ॥ 
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स्वमाज्ञागरणाब्चैवै व्यावृत्ता सुसिरीक्ष्यते । 
मूढो$स्मीति विभात्येष मोहो विधिमुखादपि ॥ १४ ॥ 
अहङ्कारजनेः पूर्व मोहशिन्मात्रवत्त्येभूत्‌ । 
तदुत्पत्तावहड्जारविशेषणमिवेक्ष्यतें ॥ १५ ॥ 
-++--६---+-२-२++-२२०-+- का या 
स्वप्ना०' इत्यादि । सुधुप्तिरूपा अविद्या वेदान्तीके मतमें मानी जाती है । 
'तमः्रधानालम्बना वृत्तिर्निद्राः इस योगसूत्रके अनुसार तमका (अविद्याका) ही प्राधान्य 
उक्त वृत्तिदशामें रहता है | नैयायिकमतमें ज्ञानाभाव रहता है, कारण कि ज्ञानजनक 
सामग्रीसामान्यका अभाव है, “न किश्चिदवेदिषम्‌! (कुछ नहीं जाना) यह सुसोत्थितको 
परामश भी होता है; इसलिए यह निर्विवाद है कि जागरणदशामे या स्वप्त- 
दशामें जैसे ज्ञान होते हैं, वैसे सुषुिदशामें ज्ञान नहीं होते । विवाद केवल 
इसमें है कि 'कुछ नहीं जाना? यह परामश ज्ञानाभावविषयक है.? या अज्ञानरूप 
तमोविषयक है £ वेदान्तियोंका दावा है कि वह अविद्याविषयक है, ज्ञानाभावविष- 
यक नहीं, क्योंकि प्रतियोगी और अधिकरणज्ञानके बिना अभावज्ञान नहीं हाता; उस 
समय उन दोनोंका ज्ञान माननेपर ज्ञानसामान्याभाव ही नहीं हो सकता, उक्त ज्ञानके 
न होनेपर ज्ञानाभावग्राहक सामग्री ही नहीं है, इसलिए ज्ञानाभावका समर्थन करना 
असंभव है । यदि उक्त पराम् स्मरण नहीं है, किन्तु अनुमान है, यह माना जाय; 
तो भी सुषुत्तिदशामें पक्ष, हेतु आदिके ज्ञानके अभावसे अनुमान नहीं हो सकता । इस 
विषयका विचार पूर्वमें हो चुका है और यह भी निश्चय हो चुका है कि यह परामशी 
अविद्याविषयक स्मरण ही है, दूसरा नहीं हो सकता । स्वमदशामै जागरावस्थासे 
व्यावृत्तरूपसे मोहकी प्रतीति हाती है और सुघुस्तिदशामें विधिमुखसे “मूढो ऽस्मि! 
यह प्रतीति हाती है। यद्यपि उस दशामेँ स्वयं यह मी नहीं जानता कि झैं 
मूढ़ हूँ, किन्तु बोध होनेपर यह स्मरण अवश्य करता है कि “उस समय मैं मूह 
था कुछ भी नहीं जानता था? । स्मरण समानविषयक अनुभवके बिना नहीं हो 
सकता, स्मरणसे तात्कालिक ताइश अनुभव सिद्ध होता है अथवा सुषुप्त अन्य पुरुषके 
प्रति यह कहा जाता है कि इस समय यह मूढ़ है, पर यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
दूसरेके मोहका दूसरेको प्रत्यक्ष नहीं होता, अतः पूर्वोक्त ही प्रत्यक्ष अविद्यापर- 
पर्याय मोहका साधक है ॥ १४ ॥ 
शङ्का-- अहङ्कार० इत्यादि। मोहका आश्रय कौन है £ आत्मा या भहह्वार ? 
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प्रत्यक्तच्च मोहयुक्त पूर्वे व्यक्त जगजनेः । 
अच्याकृताख्यमभवत्‌ स्त्रं तत्र समाश्चितम्‌ ॥ १६ ॥ 


प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, कारण कि “अहं मूढः? यह प्रतीति अहङ्कारगत मोहको 
विषय करती है, आत्मगत मोहको नहीं । अन्यथा “आत्मा मूढः? यह प्रतीति 
हानी चाहिए, 'अहं मूढः? ऐसी- नहीं होनी चाहिए । यदि अहङ्कारगत माने, 
ते अहङ्कार अज्ञानका कार्य है, अतः अज्ञानके बाद हुआ है, इस परिस्थितिमें 
पूर्वसिद्ध मोहका उत्तरसिद्ध अहङ्कार आश्रय कैसे हो सकता है £ अज्ञानके सिद्ध 
होनेपर अहङ्कारकी सिद्धि, अहङ्कारकी सिद्धि होनेपर तदाश्रयतया मोहकी सिद्धि, 
यों अन्योन्याश्रय भी है । संक्षेपशारीरककारने स्पष्ट कहा है- “पूर्वेसिद्धतमसो हि 
पश्चिमो ना55श्रयो भवति नाऽपि गोचरः ।' इत्यादि ॥ १५ ॥ 

समाधान---प्रत्यक्तत्वम? इत्यादि । मोहयुक्त आत्मा जगत्की उत्पत्तिसे पूर्व 
अभिव्यक्त होता है, तदाश्रित अव्याकृतसज्ञक सूत्र होता है अर्थात्‌ पूर्व प्रश्नका 
उत्तर है । मोह आत्मामें ही उत्पन्न होता है और आत्मा ही तद्विषयक है जैसे 
ज्ञान सविषयक और साश्रय हाता है, वैसे ही अज्ञान भी नियमसे सविषयक और 
साश्रय होता है । मोह और अज्ञान एकं ही हैं । इस विषयका संक्षेपशारीरककारने 
भी प्रतिपादन किया है-- 

“आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला । 
पूर्वैसिद्धतमसो हि पश्चिमो नाऽऽश्रयो भवति ना5पि गोचरः॥” इति । 

शङ्का- चिदात्मा ही नियन्ता तथा कारण है, यह वेदान्तसिद्धान्त है। 
अज्ञानको भी यदि जगत-कारण तथा नियामक मानो, तो सिद्धान्तविरोध होगा । 
यदि अज्ञानविशिष्ट चिदात्माको कारण कहोगे, ता विशेषण अज्ञान भी कारण कहा 
ही जायगा, ऐसी परिस्थितिमें केवल चिदात्मा ही कारण नहीं रहा । 

समाधान- ठीक है, ऐसा समझिये कि केवल चिदात्मा ही कारण तथा 
नियन्ता है; इसका यह अभिप्राय है--उदासीन अतएव अविक्रिय आत्मामें स्वतः 
कारणत्व या नियामकत्व नहीं हो सकता, किन्तु अज्ञानप्रयुक्त ही उक्त दोनों धर्म है 
ऐसा कहा गया है । ज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस होनेपर वही अकार्य, अकारण अक्षर 
स्वरूप कहा जाता है, इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि आत्मामें कारणत्व और 
नियामकत्व आदि अज्ञानकल्पित ही हैं, वास्तविक नहीं । “यक्षानुरूपो बलिः' इस 
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एषोऽन्तर्याम्येष योनिरिति . श्रतिसमीक्षणे । 
नोक्तान्तर्यामिणः कल्प्यमन्यत्तत्वान्तरं बुधेः॥ १७ ॥ 
वन कल यदूध्वे. याज्ञवल्क्य दिवो यदवाक्‌ पृथिव्या 
रा द्यावा यद्‌ भूतं च भवश्च भविष्यच्चेत्याचक्षते कस्मि- 
शस्तदोतं च प्रोतं चेति ॥ ६॥ ! ु 
न्यायके अनुसार नियम्य ( कार्य ) ही जब कल्पित है, तब कारणत और नियामकत्व 
भी कल्पित ही हो सकते हें; वास्तविक नहीं ॥ १६ ॥ 

'एषो$न्तर्याम्येष” इत्यादि । कोई अव्याकृत और अन्तयीमीको भिन्न 
भिन्न मानते हैं। उनका खण्डन करते हैं कि दोनों एक ही है, भिन्न नहीं । “ही 
अन्तयीमी है, यही कारण है? इस अर्थकी प्रतिपादक श्रुतिको देखनेसे यह स्पष्ट ज्ञात 
होता है । श्रुति उक्त दोनों पदार्थॉको भिन्न नहीं मानती, किन्तु उपाधिमेदसे 


उक्त व्यवहार एक ही में होता है, अतः विद्वानोंको भी तत्त्वान्तरकी कल्पना नहीं 
करनी चाहिए । 


रङ्का--'नेति नेति’ इत्यादि वाक्यसे चिदात्मामें स्थित कल्पित द्वैतका यदि 
निषेध मानते हैं, तो कराहिका भी निषेध मानिये, क्योंकि वह मी द्वैतमें ही 
आ जाती. है; फिर उत्तर सरी ( सृष्टि ) कैसे होगा ! 

समाधान- उक्त वाक्यसे कर्मराशिका निषेध नहीं होता, कारण कि वह 
उत्तर सगैकी कारण है, अतः प्रलय आदिके समयमै उसकी स्थिति कारणरूपसे 
रहती है, कार्यरूपसे नहीं । उक्त वाक्यसे कार्यरूपसे स्थित द्वैतका ही निषेध 
विवक्षित है, जो विशेषरूपसे विद्यमान होता है, बही प्रतिविध्य होता है । 

शङ्का- यदि प्रल्यमें मी सूक्ष्मरूपसे कमैराशि रहती है, ता उसका भान 
क्यों नहीं होता । यदि कहें कि आहक नहीं है, तो सो भी नहीं कह सकते, 
क्योंकि आहक साक्षी है ही। 

समाधान-स्वापद्शामें अहङ्कारके न रहनेसे जैसे अज्ञानका सविकल्पक ज्ञान 
नहीं होता, वैसे ही प्रख्यदशामें तदभावप्रयुक्त तद्विषयक सविकल्पक ज्ञान नहीं 
होता । निर्विकल्पक ज्ञान तो माना ही जाता है, पर यह कमैराशि है, यों व्यपदेश 
नहीं होता । कर्मराझिका अहण सविकल्पक है नहीं और निर्विकल्पक अहण 
व्यपदेशका कारण ही नहीं होता ॥ १७॥ 

“सा होवाच' इत्यादि श्ुतियाँ । इनका अर्थ पूर्व श्रुतियोंके ही अनुसार है । 
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टस्टक्व्ल्व्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्व्व्स्क्क्क्व्व्व्न्न्न्व्न्स्स्स्य्स 
स होवाच यदृ्ध्वे गागि दियो यदवाक्‌ एथिव्या यदन्तरा द्यावापथिवी 
इमे यद्‌ भूतं भवच्च भविष्यचचेत्याचक्षत आकाश एव तदोतं च ग्रोतं चेति 
कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चति ।। ७ ॥ 
' बोदर्धु बोभ्नयितुं चैतदत्यन्तं दुःशकं त्विति। 
विस्मिता प्रणनामाऽसौ तमव्याकृतवादिनम्‌ ॥ १८॥ " 
.. भूयोऽपि पृष्टमप्राक्षीत प्रधानादिषु शङ्कया । 
ग्रधानादीन्‌ जगद्धेतून्‌ वादिनः स्थापयन्ति हि ॥ १९ ॥ 


क्योंकि प्रश्‍न और उत्तरका अनुवाद ही किया गया है। गार्गीने फिर अन्तिम वाक्यसे 
प्रश्‍न किया कि हे श्रीयाज्वल्क्य, वह आकाश किसमें ओत और प्रोत है ॥६,७॥ 

' (बोद्धुं बोधयितुम? इत्यादि । अव्याकृतका बोध ही दुर्घट है, प्रमाणान्तरा- 
गम्य वस्तु केवल आगमैकवेद्य है, अतः उसका जब ज्ञान ही कठिन है, तब दूसरेको 
समझाना तो उससे भी दुःशक है, फिर भी श्रीयाज्ञवल्त्र्यजीने उसको समझाया, 
इसलिए गार्गीने विस्मित होकर . अव्याकृतवादी श्रीयाज्ञवल्क्यजीको प्रणाम 
किया । प्रतिवादी होनेपर भीं श्रीयाज्ञवस्क्यमें ज्ञानका अतिशय देखकर गार्गीको 
श्रद्धा हुई ॥ १८॥ 

“भूयोऽपि' इत्यादि । फिर वही प्रश्न गार्गीने पूछा,. जिसका कि उत्तर 
हें चुका था । 

शङ्का फिर पूछनेका तात्पय क्या है £ श्रीयाज्ञवल्क्यजीने यही क्यों न कहा 
कि इसका उत्तर तो दे चुके हैं ! । 

. समाधान- गार्गीका अभिप्राय यह था कि जो उत्तर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने दिया 
है, उसमें उनका दृढ़ निश्चय है या नहीं £ यदि दृढ़ निश्चय न होगा, ते दूसरी बार 
दूसरा ही उत्तर देंगे अथवा कोई यक्ष आदि देवता उनका सिद्ध किया हुआ होगा 
ते वही उत्तर देंगे। यह देखा भी जाता है कि भाषाको न पढ़नेपर भी बालक, खी, 
शुद्र आदि मूतावेशवश अपूर्व भाषा बोलते हैं, जो उसका आवेश न होनेपर बोल नहीं 
सकते, इस तरह श्रीयाज्ञव्क्यका भी हो सकता है, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए फिर 
भी प्रष्टका ही प्रश्न गार्गनि किया । श्रीयाज्ञवल्क्यजी प्रतिभाशील थे, गार्गीका 
आशय समझ गये और इसका उत्तर हो चुका है, इत्यादि नहीं कहा, क्योंकि 
एसा कहनेसे गार्गीका अभिप्राय व्यक्त नहीं हुआ, यह सम्भावना हो जाती, 
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सावधारणमाकाश  एवेत्यन्यनिवृत्तये । 
आहोत्तरं मूद्धपात॑ छूचयंस्तर्कनिर्णये ॥ २० ॥ 
यद्वा तन्तुष्विव पटः दन्नं बहुषु संश्रितम। ` 
इत्याशङ्क्य पुनः प्रश्न एवकारो बहुत्वनुत्‌॥ २१ ॥ 


अतः इढ़ और अनाविष्ट उत्तर है, यह स्फुट करनेके लिए उक्त प्रश्नका उक्त ही 
उत्तर दिया । यह तृतीय प्रश्न है, ऐसा किसीको अम भी होता है, परन्तु यह ठीक 
नहीं है, क्योंकि दृष्टान्तप्रदशनपूर्वक गार्गनि दो ही प्रश्न करनेकी प्रतिज्ञा की है । 
इसलिए तीसरे प्रश्नका अवकाश ही नहीं है और उक्त शब्दविषयके अतिरिक्त 
दूसरा शब्दविषय ही नहीं है, अतः पुनः प्रश्नोत्तरका उक्त ही तात्पर्य है सारकारके 
अधानादीन्‌' इत्यादि वांक्यका अभिप्राय उत्तर छोककी व्याख्यामें अभिव्यक्त 
करेंगे ॥ १९ ॥ | 

'सावधारण०' इत्यादि | पुनःप्रश्नका तात्पर्य यह है कि प्रथिवी आदिका 
जैसे अनेकमें ल्य होता है, वैसे ही सूत्रका मी अनेकमें ल्य हाना चाहिए अथवा 
केवल आकाशमें ही । यद्यपि पश्चवाक्यमै ऐसा कोई शब्द नहीं है, जिससे 
यह शङ्का सूचित हो, तथापि उत्तरवाक्यमें 'आकाशे एवं! यहां एवकार देखनेसे 
उक्त शङ्काका अवसर आता है । आकारामे ही सूत्रका ल्य होता है, दूसरेमे 
नहीं । यदि दूसरेंमें ल्यकी शङ्का पूर्व प्रश्नसे सूचित न होती, ते इतरव्यावृत्तिके 
लिए उत्तरवाक्यमें एवकारका प्रयोग ही ब्य हो जाता । 

शङ्खा--अच्छा, आकाशेतर कौन पदार्थ है, जिसमें सूत्रके ल्यकी सम्भावना 
हा सकती है ! 

समाधान- अधान । तार्किक सांख्यवादी जगतका लय प्रधानमें ही मानते हें, 
इसलिए उसमें ल्यकी शङ्का हो सकती है, किन्तु तर्कगम्य प्रधानका प्रश्नोत्तरवाक्यमें 
उपादान न करनेका कारण मूद्धपात दोष है, इसलिए याज्ञवल्क्यजीने भी उत्तर- 
वाक्यसे प्रधानका नाम न लेकर एवकारसे ही व्यावृत्ति कर दी, अन्यथा आकाशमै 
ही सूत्रका ल्य होता है, प्रधानमें नहीं, ऐसा उत्तर देते; परन्तु ऐसे उत्तरमें 
उक्त दोष स्फुट है, प्रधान अशब्द है, यह $क्षतेनी 5शब्दम! इस सूत्रमें स्फुट है। 
अतः यह प्रश्नोत्तरवाक्य पूर्ववाक्यका शेष है, स्वतन्त्र नहीं है ॥ २०॥ 

पुनःप्रश्न करनेका अन्य तात्पर्य कहते हैं--“यद्वा तन्तु०' इत्यादिसे । 
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कस्मिन्‌ खल्वयमाकाश ओतश्च प्रोत ईर्यतास्‌ । ` कस्मिन्‌ खल्वयमाकाश ओत प्रोत ईताम्‌ 7 
अनोतत्वे स्वतन्त्रत्वात्रघानत्वं प्रसज्ज्यते ॥ २२ ॥ 
सक्ष्मत्वाद दुवच सत्र व्योम सक्ष्मतरं ततः | 

व्योमाश्रयः सक्ष्मतमो न वाग्गोचरमेत्यतः ॥ २३ ॥ 


जैसे पटका अनेक तन्तुओमें ल्य होता है, एक ही में नहीं, यह छोकमें प्रसिद्ध 
है, वैसे ही उपादानमें ही कार्यका लय होता है अन्यत्र नहीं, यह तार्किकको भी 
अभिमत है। सम्पूर्ण कार्य अनेकमें आश्रित दृष्ट हैं, अतः एकमात्र किसीका कारण नहीं 
होता, न एकं स्वकार्ये पर्यापम्‌” ऐसा उनका सिद्धान्त है। प्रकृति त्रिगुणात्मक होनेसे 
एक नहीं है। आकाशपदसे विवक्षित आत्मा एक है, अतएव वह उपादान नहीं हो सकता, 
फिरं सूत्रका वह लयस्थान केसे हो सकेगा? यह शङ्काका बीज है । श्रीयाज्ञवल्क्यजीके 
उत्तरका यह तात्पर्य है कि तार्किक छोग जैसे सैके आदि कालमें परमाणुमें जो अन्य 
परमाणुका संयोगजनक कर्म मानते हैं, उसका उपादान एक ही परमाणु माना जाता है 
तथा सुषुसिके बाद आत्मामें जो ज्ञान होता है, उसका उपादान एक ही आत्मा 
माना जाता है, वैसे ही सूत्रका भी कारण और ल्यस्थान एक ही आत्मा 
है। एक कारण नहीं होता, यह कथन निर्मूल है; अतः आकाश आदि समस्त 
प्रपञ्च अव्याकृतमात्रजन्य है; इसलिए प्रपञ्च केवल उसीमें ही आश्रित है और उसीमें 
लीन होता है, एवकार अनेकत्वका वारक है ॥ २१ ॥ 

किस्मिन्‌' इत्यादि । गार्गीने याजञवल्क्यजीसे पूछा कि आकाश किसमें 
ओत-ओत है ! यह कहिए । यदि आकाशको भी किसीमें ओतम्रोत कहेंगे, तो 
आकाशपद ब्रह्मार्थक न होकर भूताकाशपरक हो जायगा। यदि अनवस्थाके परिहारके 
ङ्प कोई आश्रयान्तर न कहेंगे; तो अनोत (ओत नहीं) ही सिद्ध होगा, ऐसी-अव- 
स्थामं उसमें प्रधानत्वकी प्रसक्ति हो जायगी । क्योंकि सांख्य प्रधानको ही जगतका 
मूल कारण मानते हैं। 'मूल्मकृतिरविक्ृतिः' इस छोकके तथा “मूले मूलामावाद- 
मूल मूलम्‌ इस सूत्रके अनुसार प्रधान किसीका कार्य नहीं है । अतएव किसीमें 
ओत-ओत नहीं, काय्यै ही स्वकारणमें ओत और प्रोत माना जाता है; इस 
अमिंप्रायसे यह प्रश्न है || २२ ॥ 

'क्ष्मतवात्‌' इत्यादि । सूक्ष्म होनेसे प्रथम सूत्र ही दुवेच है । आकाश 
सरसे भी सूक्ष्मतर हे, अतः उसका उत्तर अति कठिन है, आकाशका आश्रय इससे 
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वेत्ति 

अनुक्तौ वादिताहानिरिति गार्ग्या विवक्षितम्‌ ॥ २४ ॥ 
उक्तदोषद्वयास्पृष्ट प्रत्युत्तरमभाषत । 

एतद्वा अक्षर गागि प्राहुस्तद्राह्मणा इति ॥ २५ ॥ 


ANNAN “४५४५४४४४४४ Nr ४४५४४५ पक पक SS 


भी सूक्ष्मतम है । जब बृहस्पति भी इसको नहीं कह सकते, तब साधारण विद्वानकी 
ते बात ही क्या? वस्तुतः सूत्रान्त ही निर्देश्य हे । सूत्र अनिर्देश्य नियन्तामें 
आश्रित है और नियन्ता शुद्ध आत्मामें, इसलिए यह सर्वथा दुर्बच है; कारण 
कि वह किसी भी प्रमाण आदिका विषय नहीं है, अतएव अव्यावृत्ताननुगत 
अद्वितीय प्रत्यकू-तत््व हे । 

शङ्खा---यदि वह किसी प्रमाणज्ञानका विषय नहीं है, तो उसकींभसत्तामें 
ही क्या प्रमाण है ? प्रमाणसे ही प्रमेयकी सिद्धि मानी जाती है । 

समाधान---स्वयंप्रकाशानुभवस्बरूप होनेसे उसका अस्वीकार नहीं हो 
सकता । वस्तुतः प्रमाण आदि निखिल वस्तुओंका तो वही साधक है, अतएव 
वह स्वयंसिद्ध है, इसलिए उसका अपलाप नहीं हे! सकता ॥ २३ ॥ 

वत्ति चेन्निग्रह०? इत्यादि । यदि उक्त रीतिसे आकाशाश्रय दुर्वच है, तो. 
गार्गीने किस अभिम्रायसे पूछा £ 

समाधान--गोलाभकी तृप्णासे मोहवश यदि आकाशके आश्रयको श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजी कहेंगे, तो विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानसे निगृहीत होकर पराजित हो 
जायँगे । जो सवेथा अवाच्य है, उसका कथन विम्रतिपत्तिरूप ( विरुद्धप्रतिपत्तिरूप ) 
निग्रहस्थान होता है अथीत्‌ वक्ता यह भी नहीं जान सका कि वह अवाच्य है, 
उसका निर्देश नहीं हो सकता, इसलिए उसका कथाधिकार छिन जाता है । याज्ञ- 
वल्क्यके निगृहीत होनेपर मेरी विजय होगी। यदि न कहेंगे, तो मेरे प्रश्नका 
उत्तर न दे सकनेसे, उनकी पराजय और मेरी विजय निश्चित हो जायगी, यह 
भाव चित्तमें रखकर गार्गीने श्रीयाज्ञवल्त्र्यजीसे पूछा ॥ २४ ॥ 

'उक्तदोष०' इत्यादि । उक्त द्विविध निग्रहस्थानको बचाकर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
उत्तर दिया कि हे गार्गि, इस आकाशाश्रयको ब्राह्मण अक्षर कहते हैं । 

शङ्का--अच्छा, तो अनिदेश्यका निर्देश करनेपर श्रीयाज्ञवर्क्यजी विप्रतिपत्ति- 
नामक निम्रहस्थानसे बचे कैसे £ 
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श्रुति स होवाचैतद्वै तदक्षरं गागिं त्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूल- 

मनण्वहस्वमदीर्थमलोहितमस्नेहमच्छायमतमोऽवाय्वनाक्ाशमसङ्गमरसमगन्ध- 
मचक्षुष्कमश्रोत्रमवागमनोऽतेजस्कमग्राणमसुखममात्रमनन्तरमबाह्मं न तद- 
श्राति किञ्चन न तदक्षाति कश्चन ॥ ८ ॥ 

एतच्छब्देन तस्याऽऽह प्रत्यक्साक्षिकतामसौ । 

प्रत्यक्तया तंदैकात्म्यं स्वयमेव प्रतीयताम्‌ ॥ २६ ॥ 

न व्यावृत्तं विशेषेभ्यो ना$नुवृत्त च गोत्ववत्‌ । 

अव्यावृत्ताननुगत चेतन्यं केन वीक्ष्यताम्‌ ॥ २७.॥ 


समाधान--इसका उत्तर कुछ आगे चलकर दिया जायगा ॥ २५ ॥ 

“स्‌ होवाचेतद्वै तदक्षरम्‌’ इत्यादि श्रुति । यहाँका भाष्य तथा इस श्रुतिका 
अर्थ वार्तिके व्याख्यानसे ही व्याख्यात हो जायगा, इसलिए इसका स्वतन्त्ररूपसे 
व्याख्यान नहीं किया गया हे ॥ ८॥ 

(एतच्छब्देन' इत्यादि । 'एतद्वै तदक्षरम्‌? इत्यादिश्रुतिवाक्यघटक “पतत्‌! 
शब्द उपषस्तप्ररनमें उक्त त्वम्पदलक्ष्य साक्षीका वाचक है, 'कस्मिन्नु खडु इत्यादि 
प्रश्नवाक्यसे आकाश किसमें ओत-प्रोत है, यह जो तुमने पूछा है, वही अन्तयीमि- 
स्वरूप अक्षर है । अक्षरका अथे “न क्षीयते न क्षरति वा, तदू अक्षरम्‌? अथीत्‌ जो 
न क्षीण हो या न परिणामी हो, किन्तु सदा एकरस ही रहे, वही अक्षर है, ऐसा 
त्राण आत्मवेत्ता कहते हैं । यह आत्मसाक्षिक हे--स्वस्वात्मानुभवस्वरूप है । 
्रत्यगात्मस्वरूप होनेसे उस आकाशाश्रयको तुम स्वयं समझो, तुम्हारा आत्मा 
तुमको अनुभवसिद्ध है, क्योंकि किसी प्राणीको अपने आत्मामें संशाय, विपर्यय या 
अज्ञान नहीं रहता, प्राणीमात्रको हम हैं या नहीं £ या हम नहीं हैं? इत्यादि संशय 
आदि नहीं होते, प्रत्युत हैं? इत्यादि स्वसत्ताका दृढ़ निश्चय ही होता है, इसलिए 
उसमें अन्य प्रमाण देनेक्की आवश्यकता नहीं है । स्वानुभवस्वरूप स्वात्मा ही वह 
है, जिसको हे गार्गि, तुमने पूछा है ॥ २६ ॥ । 

“न व्यावृत्तम्‌' इत्यादि । खण्ड, मुण्ड आदि व्यक्तिविशेषके समान वह 
व्यावृत्त नहीं है, सकल गोव्यक्तियोंमें अनुबृत्त गोत्वके समान अनुवृत्त नहीं है, किन्तु 
अनुवृत्त और व्यावृत्तसे भिन्न स्वयं उसको चैतन्यस्वरूप समझो । उसको प्रमाणसे कोई 
भी नहीं देख सकता, क्योंकि स्वयंप्रकाश होनेसे वह सकल प्रमाणोंका अविषय है ॥२७॥ 
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यस्मात्यसिद्ध ना5स्त्यन्यत्मसिद्ध॑ यत्न कस्यचित्‌। 
स्वप्रभत्वादसङ्गत्वात्‌ वेशब्दस्तत्म्रसिद्धये ॥ २८ ॥ 
साक्षादित्यादिना पूर्वे योऽशनायादिना तथा । 
यत्रादभिहितः प्रत्यक्‌ तच्छब्देन स गृद्यते ॥ २९ ॥ 


'यस्मात्‌' इत्यादि । 

शाक्का--ऐकात्म्य भी यदि वस्तु है, तो घट आदिके समान वह अस्वप्रकाश 
ही हागा, अतएव उसके समान मेय भी हा सकता है । 

समाधान--दोनोंमें वैषम्य है । 

शङ्का- वैषम्य क्या है ! 

समाधान- आम्मासे अतिरिक्त कोई प्रसिद्ध नहीं है । 

शक्का--क्यों ! 

समाधान---नेह नानास्ति किञ्चन? इत्यादि श्रुतिसे अतिरिक्तका अभाव स्फुट है । 

शङ्का- स्वेतर प्रसिद्ध न हो, पर स्वयं तो प्रसिद्ध है, अतः लौकिक क्यों नहीं ? 

समाधान--वह भी किसीको प्रसिद्ध नहीं है । 

शङ्का- तो क्या शून्य है: 

समाधान- नहीं, शून्य नहीं है । 

शङ्का- तो क्यों प्रसिद्ध नहीं. है : 

समाधान- छप्रकाश तथा असङ्ग है, अतः ज्ञानविषय नहीं है । प्रसिद्ध - 
वही कहा जाता है, जो प्रायः अनायास ज्ञानगोचर होता है । ऐसा तो प्रकाशसे 
अतिरिक्त हो ही नहीं सकता, जो विषयी है, वह ज्ञानविषय नहीं होता, इसलिए 
घट आदिके समान प्रकृतमें लौकिकत्वकी आशङ्का अयुक्त है । इसीको स्फुट करनेके 
लिए प्रकृत वाक्यमें “वै? शब्दका प्रयोग आया है ॥ २८ ॥ 

कहोल्प्रश्नोक्त जो “तत्‌ शब्दका अर्थ है, वही यहाँ भी “तत्‌ शब्दका अर्थ 
है, इसी बातको कहते हें--'साक्षात्‌' इत्यादिसे । 

“जो अशनाया आदिसे अतिक्रान्त है? और जो 'साक्षाद्‌ अपरोक्षस्वरूप है! 
इत्यादि उसके ज्ञानके उपायके अभिधानयलसे जा प्रत्यक्‌ आत्मा कहा गया है, 
वही यहाँ “तत्‌? शब्दका अथ है । 

शङ्का--उषस्तप्रश्षमें जो कहा गया है, वह “एतत्‌! शब्दका अर्थ है और 
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क्रादिरूदघर्मत्वादक्षं ब्रह्म भण्यते। 
कार्यकारणरूपं तु नश्वरं क्षरमुच्यते ॥ ३०॥ 


कहोल प्रइनमें जो कहा गया है, वह “तत्‌? शब्दका अर्थे है, ऐसा आप कहते हैं, 
इसमें उपस्तप्रइनमें उक्त "तत? शब्दका अर्थ है और कहोलमश्नमे उक्त "एतत्‌? 
शब्दका अर्थ है, ऐसा कहा जाय, तो कोई दोष है क्या ! 

समाधान हौँ, है क्यों नहीं, इदमः सन्निकृष्टे! इत्यादि कोशके अनुसार 
इदंपद सन्निक्रृष्ट अर्थका वाची है और “तत्‌? शब्द परोक्ष अका वाचक माना जाता 
हे । कोश शब्दार्थनिर्णयका उपाय है । उषस्तप्रइनमें 'यत्साक्षात? इत्यादिसे त्वंपदलक्ष्य 
कहा गया है। इसलिए वही 'एतत्‌ शब्दका अर्थ हो सकता है, “तत? शब्दका 
नहीं। जैसे कि “एष घटः? इत्यादि प्रयोग सन्निक्ृष्ट घटस्थलम ही होता है । सन्नि- 
कृष्ट घटके तात्ययेसे 'स घटः? यह प्रयोग नहीं होता । एवं असन्निक्रृष्ट वस्तुके 
तात्पर्यसे एतच्छव्दका प्रयोग नहीं होता, किन्तु तत्‌ शब्दका ही प्रयोग होता है । 
प्रकृतमें कहोलप्ररनोक्त, परोक्ष होनेसे, तच्छब्दार्थ है, यही निर्णय साधु है, दूसरा नहीं । 

शङ्का यदि अक्षर सन्निहित है, तो घटादिवद्‌ इद? पदसे उसका निर्देश कर 
सकते हैं, फिर उसे अनिर्देश्य क्यों मानते हो £ 

समाधान--यद्यपि कूटस्थानुभवगम्य प्रमाता लौकिक है, तो भी आन्तरं होनेके 
कारण घट आदिके समान निर्देशयोम्य नहीं है, अतः ` “इदम्‌? इत्यादिसे उसका 
निर्देश नहीं हो सकता । जब लौकिक प्रमाताके विषयमें वैसी बात है तब सवोन्तर, 
असङ्ग अतएव सब प्रमाणोंके अविषय आकाशाश्रयके बारेमे तो कहना ही क्या ! 
उसका तो किसी पदसे वास्तविक निर्देश नहीं हो सकता ॥ २९ ॥ 

“अक्षर ब्राह्मणा वदन्तिः इन तीनों पदोंका क्रमसे व्याख्यान किया जाता है-- 
श्ष्राद्वि०' इत्यादिसे । 

अक्षरज्ञानमें प्रतियोगिविधया क्षरज्ञान कारण है। इसलिए प्रथम क्षर- 
पदार्थका निरूपण करते हैं, क्योंकि क्षरमिन्न अक्षरको समझाना है, जो क्षर- 
शब्दका ही अथ नहीं जानता, वह तद्भिन्न अक्षरको कैसे समझेगा £ कार्यकारण 
भावापन्न जितने पदाथ संसारमें हैं, वे इसी रूपमें हैं अर्थीत्‌ किसीके कारण हें और 
किंसीके कार्य हँ, अतः उभयात्मक ये सब क्षर यानी विनश्वर हैं; तद्भिन्न अर्थीत्‌ जो 
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ध्वस्तात्माज्ञानतत्कार्याः ग्रत्यम्याथात्म्यबोधतः। 
त्यक्तसबैषणा अत्र ब्राह्मणा इति कीतिताः॥ ३१ ॥ 
शाख्रैकगम्यतासिघ्ये वढन्तीत्यमिधीयते । 
_  नगाह्णास्तद॒दन्‍्तीति स्वापराधनिषेधगीः ॥ ३२॥ _ 
न क्किसीका कारण है और न किसीका कार्य है, अतएव अविनाशी हे, वही अक्षर 
ब्रह्म कहा जाता है । 
शक्का--कार्यको क्षर कहना तो ठीक है, क्योंकि जो कार्य है, वह विनाशी 
है, ऐसा नियम तार्किक आदि मानते हैं, पर कारण तो अक्षर भी हो सकता है, 
जैसे परमाणु द्र्यणुकका कारण है और अविनाशी होनेसे अक्षर भी है । 
समाधान--परमाणुकारणवाद वेदान्तियोंको मान्य नहीं है । तार्किक परमाणुसे 
तदारव्ध दधणुक आदिको वे भिन्न मानते हैं, इसलिए उनके मतसे कारण 
परमाणु आदि अक्षर हा सकते हैं । परन्तु वेदान्तीके मतमै विरोषावस्थान्तरापन्न 
कारण ही कार्य है, तदूव्यतिरिक्त नहीं, इसलिए कार्यका नाश होनेपर कार्यरूपसे 
कारणका नाश आवश्यक है, अतः आत्मा कारण भी नहीं है । आत्मा सदा एकरस 
माना जाता है, आत्मामें हानि है और न वृद्धि हे, अतएव अविक्रिय भी कहा 
जाता है,«कूटस्थ होनेसे अन्य प्रमाणका विषय भी नहीं है ॥ ३० ॥ 
“धघ्वस्तात्मा०” इत्यादि । आत्माका अज्ञान और उस अज्ञानके कार्य जिनके 


काम है बिनष्ट ) हो गये हें, वे ध्वस्तात्माज्ञानतत्कार्य हें । सारा प्रपञ्च ही अज्ञानका 
कार्य. है । 


शक्का--किससे. उनके अज्ञान आदि नष्ट हो गये हैं ? 

समाधान--आत्मायाथारथ्यसे । संसार आत्मयाथाथ्यीननुभवरूप निमित्तसे है, 
अतः आत्मयथा्ेज्ञानसे उक्त निमित्तकी निवृत्ति हानेपर संसारकी निवृत्ति समुचित ही 
है । जिनके अज्ञान और अज्ञानकार्य निवृत्त हा गये हैं, वे ही यहाँ ब्राह्मणपदसे 
विवक्षित हैं । त्यक्तसंैषणाः । एषणा भी अज्ञानकार्यं ही है, इसलिए उसकी 
भी निवृत्ति तत्त्वज्ञानियोंमें होती है, यह भी तो विद्वानोंका लक्षण है, ऐसा 
पूरवेमें कह चुके हैं । वैसे विद्वान्‌ त्वंपदा्थको सामान्यतः जानकर ही एषणात्रयसे 
उपरत होकर संन्यासका अहण करते हें । संन्यासी होकर श्रवण, मनन आदि 
द्वारा तत्पदा अक्षरस्वरूप स्वात्माका अनुभव करते हैं ॥ ३१ ॥ | 

“शाख्रेकगम्यता०' इत्यादि । यदि इस प्ररनका उत्तर देंगे, तो अवाच्यके 
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शा NN 


नाथ्वाच्य वच्म्यहं किन्तु वदन्ति गुरवोडखिलाः । 
इति वच्मि यतस्तेन वादिताऽपि न हीयते ॥ रेरे ॥ 
________ 0 स छ 0 0 नल 
वचनसे विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानसे श्रीयाज्वल्क्यजी निग्रहीत हो जायँगे । 
यदि उत्तर न देंगे, ता वादित्वकी हानि हा जायगी अथवा अभ्रतिपत्तिनामक निग्रह- 
स्थान हो जायगा, इस अभिमायसे गार्गीने प्रश्‍न किया था, पर श्रीयाशवल्क्यजी 
कथानिपुण थे, इसलिए प्रइनका उत्तर भी दिया और निग्रहके पाशमें भी न फसे । 
शज्ञा-कैसे £ 
समाधान---उक्त प्रश्‍नका विषय अक्षर शाखेकसमधिगम्य है । इस अभिप्रायसे 
“वदन्ति? पदका प्रयोग किया गया है, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञानी कहते हैं भै नहीं 
कहता हुँ, इसलिए अवाच्य वचनका अपराध मुझको नहीं लग सकता । 
शङ्का तत्त्वज्ञानी कहते हैं, इसका अभिप्राय ता यह भी हो सकता है कि 
भै नहीं जानता, किन्तु वे ही लोग जानते हैं । यदि ऐसा हो, तो अप्रतिपत्ति- 
नामक निग्रहस्थान क्यों नहीं होगा ? 
समाधान- नहीं, यह अभिप्राय नहीं हो सकता, कारण कि अक्षरका 
निरूपण आगे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने विशदरूपसे किया है । यदि तद्विषयक अज्ञान 
हाता, तो अग्रिम उपदेश ही असङ्गत हा जायँगे । अतः आगेके उनके वाक्यके 
साथ विरोध हेनेसे स्वाज्ञानप्रकाशनाथ उक्त वाक्य नहीं है, किन्तु उक्त 
निग्रहापराधके निरासके लिए ही “वदन्ति' यह कहा गया है ॥ ३२ ॥ 


नाच्वाच्यम्‌' इत्यादि । स्वापराधकी निवृत्तिके लिए अवाच्यको में नहीं कहता 
हॅ, जिससे विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानकी सम्भावना की जाय, किन्तु तत्त्वज्ञानी गुरु 
जन ऐसा कहते हैं । मेरा यह कथन उनके कथनका अनुवादमात्र है, इसलिए 
प्रकृत विषयमै अप्रतिपत्तिनामक द्वितीय निग्रहकी भी सम्भावना नहीं है। दो 
बार वादीके कहनेपर तथा सभापति और सभ्यके समझानेपर भी यदि प्रतिवादी 
न समझे और उत्तर न दे, तो वह अप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थान कहा जाता है । 
इससे भी प्रतिवादीका पराजय माना जाता है । प्रकृतमें गुरुकथन द्वारा प्रश्नका 
उत्तर भी हो जाता है और निग्रहस्थानका भी परिहार हो जाता है, इस 
अभिप्रायसे “वदन्तिः का प्रयोग किया गया है॥ ३३ ॥ 
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गुरवो5पि कथं ग्राहुरवाच्यमिति चेच्छृणु । 
स्थूलादीनां निषेधेन ठक्षयन्त्यक्षर बुधाः॥ ३४ ॥ 

'गुरवोजपि' इत्याटि 00/07 पा 9 9 9 रड 

शङ्का--अक्षर वस्तुतः अवाच्यस्वमाव है, अतएव श्रीयाज्ञवल्क्यजी उसे नहीं 
कह सके, बुद्धिमें शिथिल होनेके कारण नहीं कह सके, यह बात नहीं है । जब 
वह अवाच्य ही है, तब गुरु लोगोंने उसे कैसे कहा £ यदि कहा, तो वह 
अवाच्यस्त्रमाव नहीं रहा । 

समाधान--ठीक है, मइनविषय वस्तुतः अवाच्यस्वमाव ही है । अतएव 
साक्षात्‌ पदोंसे उक्त अथैका अभिधान उन लोगोंने भी नहीं किया, किन्तु स्थूलादिके 
निषेध द्वारा गुरुजनों अक्षरको लक्षणा द्वारा प्रकाशित किया है । आत्मयथार्थ- 
ज्ञानियोंको अक्षर सर्वात्मा है, यह प्रत्यक्ष है, यही परमपुरुषा् है, यही मैं हैँ, 
इत्यादि उनका अनुभव ही है । अस्थूरका अर्थ है स्थूलभिन्न | 

शज्ञा---तो अणु होगा ? 

समाधान--नहीं, वह अनणु है यानी अणुसे भी भिन्न है । 

शङ्का--अच्छा, तो दीष होगा ! 

समाधान- नहीं, अदीध है यानी दीपैसे भी मिल्न है । 

शङ्का- हृस्व होगा ? 

समाधान- नहीं, अहस्व है यानी हस्वसे भी भिन्न है, इस प्रकार चारों 
प्रकारके परिमाणोंका प्रतिषेध करनेसे द्रव्यधमोँका प्रतिषेध सिद्ध हो जाता है, इससे 
वह द्रव्य नहीं है । यदि द्रव्य होता, तो उसमें कोई न कोई द्रव्यधम अवश्य रहता 

शङ्का--अच्छा, तो उसमें छाल गुण होगा £ 

समाधान--नहीं, वह लोहित भी नहीं है, लोहित गुण आभेय है, इससे वह 
अभि भी नहीं है, अन्यथा वह लोहित होता । जल्गुण स्नेह है, सो भी नहीं हे, 
किन्तु तद्डिन्न है । 

शङ्का--अच्छा, ते छायास्वरूप है ! 

समाधान--नहीं, अच्छाय है यानी छायासे मिनन है, अतम है, तमसे भी मित्र 
है । वायुस्वरूप भी नहीं है, किन्तु अवायु है । 

शङ्का--आकाझ है क्या ! 

समाधान--नहीं, अनाकाश है, आकारासे मित्र है, असङ्ग यानी सञ्गात्मक नहीं 
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अभावशेषो ना$5शड्यो निषेधावधिशेषताम्‌ । 
ताऽभावनिष्ठो लोकेऽपि निषेधः किमुता5क्षरे ॥ ३५ ॥ 
नञ्थः पर्युदासो वा स्थूलादेरन्यताऽक्षरे। 
विवक्षिता न च द्वैतं स्थूलादेः कल्पितत्वतः ॥ ३६ ॥ 


है। रससे मिन्न अरस है, गन्धसे भिन्न अगन्ध है, चक्षुप्मानसे भिन्न तथा श्ोत्रवान्‌से 
भिन्न है। “पश्यत्यचक्षु इस श्रतिसे तदुभयरहित है। वाग्‌ भी नहीं है---अवाग हे 
एवं अमना है, अतेजस्क है यानी न तेजो यस्मिन्‌, तदतेजस्कम्‌! जैसे अभि आदिमें 
तेज है, उसके द्वारा अभिका प्रकाश होता है, वैसे तेज अक्षरमें नहीं है, वह 
स्वयंप्रकाश है, आध्यात्मिक वायुके प्रतिषेधके लिए 'अप्राणम? कहा गया है, मुखके 
प्रतिषेधके लिए "अमुखम्‌? यह निर्देश है । 'मीयते येन तन्मानं यानी मात्रा’ इसका 
भी प्रतिषेध है । मानमेयके सम्बन्धका निरास है । अक्षरसे किसी वस्तुका परिच्छेद 
नहीं हो सकता, कोई इसके भीतर नहीं है, अतएव अनन्तर है, सबके भीतर यही 
हे, इसके भीतर दूसरा नहीं है । अबाह्य है, कुछ खाता नहीं। अच्छा, तो स्वयं 
किसीका भक्ष्य होगा? नहीं, उसका भक्षक भी कोई नहीं है। सब विरोषणोंसे रहित 
अतएव एक अद्वितीय अक्षर है || ३४ ॥ 

'अभावशेषो? इत्यादि । 

शङ्का--अस्थूर आदि पदोंको स्थूलामावमात्रके बोधक क्यों नहीं मानते ? 

समाधान--*अस्थूलो घटः? इत्यादि प्रयोग लोकमें होता है, यहांपर अस्थूरुसे 
स्थूलभिन्नकी प्रतीति हाती है, स्थूलाभावमात्रकी नहीं, अन्यथा 'स्थूलाभावो घटश्च' 
यों परस्पर विशेषणविशोष्यभावानापन्न दो पदार्थांका बोध होना चाहिए, पर 
ऐसा बोध अनुभवसिद्ध नहीं है, कारण यह है कि स्थूलूपदाथका सामान्यतः 
प्रतिषेध नहीं है, अन्यथा शशश्रज्ञादिके समान स्थूळ पदाथ असत्‌ हो जायगा । 
किन्तु किसी वस्तुविशेषमें ही उक्त निषेध विवक्षित है, जिसमें निषेध प्रति- 
पिपादयिषित हाता है, उसमें विशेषणविधया वह भासित होता है, इस भावसे 
कहते हैं कि जब लोकमें भी अस्थूल आदि पदोंसे अभावविरोष्यक बोध नहीं होता, 
. तब अक्षरमें अभावविशेष्यककी सम्भावना ही कहां £ विशेष अभिप्राय अग्रिम छोकमें 
स्फुट करेंगे ॥ ३५ | 

'ननर्थः इत्यादि । 
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IIIS 
ननूत्स्गविशेषौ स्तो यत्र तत्र निषेधघीः । 


दातव्य दधि विग्रेम्यो न चैत्रायेत्युदाहते॥ ३७॥ 
gs error मया 1 

यहाँ यह आक्षेप होता है---नजर्थ यहां प्रसज्य है या पर्युदास ? प्रथम क्षम 
स्थूलादिका अमाव प्रतीत होगा । द्वितीय पक्षम स्थूलादिमेदवानकी प्रतीति होगी । 
यद्यपि समस्त नञुपदसे पर्युदासका ही बोध होता है और असमस्तसे प्रसज्यका, 
तथापि वह उत्सर्ग ही है, कहीं प्रजापतित्रत आदि स्थलमै अन्यथा भी प्रसिद्ध है । प्रथम 
पक्ष अद्वैतके अनुकूल है, द्वितीय पक्षमें अद्वैतकी हानि होगी, क्योंकि अक्षरमित् 
स्थूळादि भी मानना पड़ेगा; अन्यथा प्रतियोगीके अभावसे भेद मी सिद्ध नहीं होगा । 
भेदज्ञानमें प्रतियोगी आदि कारण हैं, इस आक्षेपका निराकरण करते हैं कि 
यहां नजै पयुदास ही है, प्रसज्य नहीं है, कारण कि समस्त ननूसे पर्युदासकी 
प्रतीति होती है और ब्रहमें वस्तुतः स्थूलादिका मेद विवक्षित है । 

शक्का--पर्युदासमें उक्त प्रकारसे अद्वैतकी हानि हो जायगी । 

समाधान- स्थूछादि द्वैत कल्पित है, कल्पित पदार्थसे अद्वैतक्षति नहीं हो 
सकती । कल्पित पदाथसे अधिष्ठानमें गुण या दोष नहीं आता । जैसे मरुमरीचिकामें 
जलकी कल्पनासे मरुभूमि वस्तुतः आद्रे नहीं होती वैसे ही कल्पित स्थूळ 
आदिसे उद्देतक्षतिकी सम्भावना नहीं है । तात्पय यह है कि कल्पित पदार्थ 
अघिष्ठानसे अतिरिक्त नहीं माने जाते, अतः प्रसज्य हो अथवा पर्युदास, दोनों 
पकषामें दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 

“ननूत्सग ०! इत्यादि । : 

शाङ्का---सवत्र प्रसक्तका ही निषेध किया जाता है । लोकमें यदि कहा जाय 
कि सव ब्राह्मणोंको दधि दो, मगर चैत्रको नहीं, तो उक्त वाक्यमें दो अंश माने 
जाते हैँ--एक सब ब्राह्मणोंको दधि दो और दूसरा चैत्रको नहीं, यहाँपर सब 
त्राझणोंके अन्तत ही चैत्र है, चैत्र भी ब्राह्मण ही है, अन्यजातिं नहीं है, अतः 
पूर्ववाक्यसे चैत्रको भी दधिदान प्राप्त होता है, अतः उसको दधिं न दिया जाय, 
इसलिए “चैत्रको नहीं! यह वाक्य चैत्रके लिए दधिदानका अपवाद माना जाता 
हे । सारांश यह कि सामान्यसे प्रापका तद्विरोषमें निषेध माना जाता है; उक्त 
वाक्यमें बराह्मण सामान्य है और चैत्र ब्राह्मणविशेष है । अद्वैत अक्षरमें सामान्य- 
विशेषभाव हे ही नहीं, इसलिए उसमें स्थूल आदिका निषेध कैसे होगा ! ॥३७॥ 
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जि 
| बाढमज्ञानमात्मा च: इयं सामान्यमुच्यते. । 

विशेषः शुद्ध आत्माऽतो निषेधोच्त्र प्रवत्तताम्‌ ॥ ३८ ॥ 
निषेधः कल्पितस्या5पि स्थूलादेरिह युज्यते । 
अध्यस्तव्योमनैल्यादिनिषेधस्योपलम्भनात्‌ ॥ ३९ ॥ 
यदि , वाञ्क्षरयाथात्म्य स्थूलादेरिह भण्यते । 
. ,सस्याथात्म्यमहेयद्वन्ग तु किश्चिन्निषिध्यते ॥ ४० ॥ 


समाधान--बाढ्स्‌०” ` इत्यादि । वास्तविक अद्वयमे भी सामान्य-विरोषकी 
व्यवस्था. हो सकती हे. । अज्ञान और आत्मा ये दोनों सामान्य हैं और शुद्ध 
आत्मा विशेष हैं; अतः सामान्यविशेषनिबन्धन उक्त निषेध यहाँ भी प्रवृत्त हो 
सकता है, अज्ञातः आत्मामें स्थौल्यादि प्रसक्त हैं, उसी आत्मामें, ज्ञान होनेपर, 
प्रतिषेध होता है ॥ ३८॥ .. : 

वस्तुतः अप्रसक्तका भी शुद्ध ब्रह्ममें प्रतिषेध हो सकता है, यह दृष्टान्तके 
साथ कहते हैं--'निषेधः' इत्यादिसे । - 

जिसको यह ज्ञान नहीं है कि आकाश रूपसामान्यशूत्य द्रव्य है, जैसा 
तार्किक आदि मानते हैं, उसको आकाश नीला है, यह ज्ञान होता ही है 
किन्तु न्यायके अनुसार जब यह निर्णय होता है कि आकाशमें वस्तुतः कोई 
रूप नहीं है, तब वह स्वयं कहता है कि आकाशमें नीलरूप नहीं है, इस निषेधसे 
अध्यस्त नीलरूपका ही निषेध करता है, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना 
चाहिए। एवं दिड्मोहके विषयमें भी ऐसा ही प्रतिषेध है । पूर्व दिशामें किसीको 
पश्चिम दिशाका अ्रम होता है; अनन्तर पश्चिमत्वका निश्चय होनेपर वह पूर्वनामसे 
कल्पित: दिकूका निषेध करता है । एवं अज्ञानदशासे कल्पित स्थूल आदिका ज्ञान- 
दशामे निषेध अनुपपन्न नहीं है ॥ ३९ ॥ 

प्रसज्यप्रतिषधके अनुरोधसे. अस्थूल आदि वाक्यका अर्थ कहकर पर्युदासके 
अनुरूप अथीन्तरको कहते हैँ-“यदि बाऽ०? इत्यादिसे । 

स्थूल आदिका वास्तविक तत्त्व अक्षर ही है, इसमें दृष्टान्त. यह है- 
जैसे रस्सीमें जो सपका अम होता है, उसमें तत्त्व रस्सी है, सर्प तो कल्पित है । 
रस्सी व्यावहारिक है, परन्तु सर्परूपसे प्रतीत होती है एवं स्थूल आदि जगत्‌ 
अद्र्यासस्वरूप ही है, अतिरिक्त नहीं है, अतः किसीमें किसीका निषेध नहीं 
किया जाता है ॥ ४० ॥ 
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स्थूलादिहेतोदाहो वा ध्वान्तस्य प्रत्यगात्मनि । 


अस्थूलादिसयुत्थात्मयाथात्म्यज्ञानह्दिना ॥ ४१ ॥ 
नन्बोतप्रो व्यक्तमव्याकृते जगत्‌ । . 
विलापत पुनः कस्मात्‌ स्थूलादिः प्रतिषिध्यते ॥ ४२ ॥ 
` समस्तव्यस्तता कञ्चिद्वक्योतम्रोतवाक्यतः । 
_______' Mह्मणस्तद्व्युदासाय स्थूलादि प्रतिषिध्यते॥ ४३ ॥ 

_ 'स्थूलादि०' इत्यादि । स्थौल्यादिके हेतु अज्ञानका अस्थूड आदि वाक्यजन्य 
आंत्मयथार्थज्ञानरूप अझिसे मत्यगात्मामें दाह होता है, एतत्परक उक्त वाक्य हे ॥४१॥ 
गा वाक्य पूर्वसे गताथ है, ऐसा सन्देह करते है नन्वोत्रोत० १ 

सम्पूर्ण व्यक्त ( सम्पूर्ण जगत्‌ ) अव्याक्ृतमें लीन होता है, यहः ओतप्रोत- 
वाक्यसे सिद्ध कर चुके हैं, फिर स्थूकादिका निराकरण क्यों ! क्योंकि उक्ताथका 
बोधक होनेसे प्रकृत वाक्य ही व्यथे है । यदि कहिये कि सूत्रमें स्थौल्य आदि 
प्रसक्त है, अतः उसमें निषेध करनेके लिए. यह वाक्य है, तो वह भी ठीक नहीं 
है, क्योंकि सूत्र अव्याकृत है, अतः उसमें स्थौल्यकी प्रसक्ति ही नहीं हो सकती | 
व्याकृत आकाशमें ही जब स्थौल्य नहीं है, तब सूत्रमै उसकी कैसे सम्भावना 
होगी एवं शुद्ध चैतन्यमें प्रतिषेध भी असङ्गत ही है, उसमें स्थौल्यादि स्था 
अप्रसक्त ही हैं, अन्यथा शुद्धत्व ही व्याहत हो जायगा ॥ ४२ ॥ क 

समस्त०' इत्यादि । किसी वेदान्तीका यह मत है कि ब्रह्म समस्तात्मक और 
व्यस्तात्मक हे | जैसे वृक्ष . वृक्षत्वेन एक ही प्रतीत होता हैः अतः तदात्मना एक 
कहा जाता है--अमुक स्थल्में एक ही वृक्ष है, यह व्यवहार लोकमें देखा जाता है। 
अद्वितीयका भी अथ सजातीयद्वितीय रहित ही कहा जाता है, जैसे इस आममे यह 
अद्वितीय पुरुष है । वैसे ही शाखा, काण्ड, पुप्प, फळ आदि द्वारा अनेकत्वका 
भी व्यवहार होता है एवं आत्मामें भी प्रपञ्च आदि द्वारा अनेकत्वका व्यवहार 
और आत्मत्वरूपसे एकत्व,, ` अद्वितीयत्व आदि ` व्यवहारकी उपपत्ति अना- 
यास उपपन्न होती है । अतएव द्वैतबोधक आगम तथा अद्वैतबोधक आगममें 
प्रामाण्यकी उपपत्ति होती है । अन्यथा सुन्दोपसुन्दन्यायसे परस्पर प्रामाण्यप्रतिक्षेपसे 
ेदमात्रमे म्ामाण्यका निरास हो जायगा | इस मतका निराकरण करते हैं-- 
“ह्ण” इत्यादिसे । आरम्ममें एकविज्ञानसे सम्पूर्णके विज्ञानकी प्रतिज्ञा की गई 
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व्यक्तावस्थाऽथवेतेषां निषिद्धा कारणात्मनि । 
शक्त्यवस्थानिषेधस्तु क्रियतेऽत्राऽक्षरात्मनि ॥ ४४ ॥ 
एवं च सति तत्पूण ब्रह्म कृत्स्नं भविष्यति । 
नो चेदकृत्स्नमेव स्याच्छक्त्यवस्था5नपद्दवात्‌ ॥ ४५ ॥ 


न्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्टक्क््क्क्क्य्क्क्क्क्क्क्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्ज्य्र 


हे । यदि अनेकत्व भी. पारमार्थिक हो, तो उक्त. प्रतिज्ञाका. समर्थन नहीं हो 
सकेगा । उसका समर्थन श्रुति और सूत्रोंसे विकारमिथ्यात्वबोधन द्वारा ही किया गया 
है। “वाचारम्भणं विकारो ना मधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? 'तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः 
इत्यादिसे स्पष्ट है। एक, एव और अद्वितीय--ये तीन पद त्रिविध भेदके निराकरणके 
लिए ही श्रुतिमें आये हैं। निरास्य तीन भेद---सजातीय, विजातीय और स्वगत भेद 
अन्यत्र स्पष्ट कहे गये हैं । प्रकृतमें पुनः निषेध भी उक्त मतके निराकरणाथ ही है 
अर्थात्‌ व्यक्तका सवेथा निषेध ही श्रतिके तात्पर्यका विषय है । यदि वस्तुतः प्रपञ्च 
है नहीं, तो तदात्मना ब्रह्मके अस्तित्वका समर्थन ही असम्भव है ॥ ४३ ॥ 

'व्यक्तावस्था० इत्यादि । अन्य प्रकारसे पूर्व निषेधसे यह निषेध इस कसे 
गताथ नहीं है, इसका उपपादन करते हैं। '“प्रथिवी जलमें ओत-प्रोत है' इत्यादि 
वाक्यसे पहले कारणमें व्यक्त जगत्का निषेध किया गया है, जैसे बीजावस्थामें 
अमिव्यक्तावस्थ कार्य नहीं रहता, परन्तु सूक्ष्मरूपसे तो रहता ही है, यह मानना ही 
पड़ता है, अन्यथा जीहिबीजसे त्रीहिका ही अङ्कर होता है, अन्यका नहीं, इसमें 
क्या कारण £ अतः यह सर्वसम्मत मार्ग हे कि कारणमें सूक्ष्मरूपसे कार्य रहता हे, 
अतः सूत्रमें सूक्ष्मरूपसे व्यक्तका अस्तित्व सिद्ध होता हे इस सूक्ष्मसत्तावादके 
निराकरणके लिए सूत्रमें उक्तरूपसे भी व्यक्त प्रपञ्च नहीं है, ऐसा श्रुति समर्थन 
करती है । जिनके मतमें प्रपञ्च सत्य है, उनके मतमें बीजमें अङ्कुर सूक्ष्महूपसे 
है, यह कहा जा सकता है । परन्तु जिनके मतमें अङ्कुर ही रज्जुसपके समान है, 
उनके मतमें सूक्ष्मरूपसे मी कार्य माननेकी क्या आवश्यकता ! इस अभिम्रायसे 
कहते हैं--अक्षरात्मामें शक्त्यवस्थारूपसे यानी सूक्ष्मावस्थारूपसे मी श्रुति कार्यका 
निषेध करती है ॥ ४४ ॥ 

एवं च? इत्यादि । 

शङ्का--अक्षरमें सूक्ष्मरूपसे कार्यनिषिधका क्या फल हे ? 

संमाधान--कार्यका निषेध करनेसे कार्यकारणभावका निषेध होता है । कार्य 
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TT 

र. निषेधः स्थूलादेस्तस्य ग्रागेव सिद्धितः । 

धानुबादेन अतीचि ब्रह्म बोध्यते ॥ ४६ ॥ 
बि थूलादिमेयमामातृनिषेधे स्वप्रभ फलम्‌ । 

विद्धि सर्वान्तरं ब्रह्म साक्षादित्यादिरक्षणम्‌ ॥ ४७ ॥ 


्ु मुख्याथक होता दै। मुख्या होनेसे बरह्म परिपूर्ण होता है 
वह अक्कत्स्न यानी अपरिपूण हो जायगा । ब्रह्म अपरिपूर्ण नहीं हो सबा, 
इसलिए अगत्या माणवकमें अभिशळ्दके 
आहि पग पर दके प्रयोगके समान अन्रह्ममे | प अक्षर 

शङ्खा-उक्त रीतिसे कारण होनेपर अक्षर आदि पद गौण क्यों होगा ? 

समाधान--ज्रह्का स्वरूपलक्षण है- “सत्य ज्ञानमनन्तं बरहम इत्यादि । सद्य 
वह है जो कालत्रयमें धर्म आदि लक्षणसे परिणत न हो तथा अनन्तका अर्थ है 
देशकारुवस्तुपरिच्छेदसे शून्य | वही अनन्त अतएव पूर्ण ब्रह्म है । यदि संस्कार- 
रूपसे प्रपञ्च उसमें स्थित होगा, तो परिच्छेदशूत्य नहीं होगा । एवं कार्यकारणका 
तादात्म्य ही वेदान्तसिद्धान्त हे, इसलिए कायेप्रादुभीवादि द्वारा विक्रियादिमान्‌ 
भी कहा जा सकेगा। और अखण्डात्मना अवस्थान मोक्ष माना जाता है, सो भी 
सिद्ध नहीं होगा । इस परिस्थितिमें वेदान्तशास्र ही व्य हो जायगा । इसलिए 
सूक्ष्मरूपसे भी कार्यकी सत्ता अक्षरमें नहीं है, ऐसा निश्चय करनेके लिए पुनः 
निषेध आवश्यक है ॥ ४५ ॥ 

निषेधवाक्यका अर्थान्तर कहते हँ “न वा? इत्यादिसे । 

तत्त्वमसि इत्यादि वाक्य विधिमुखसे जैसे आलैकत्वप्रतिपादनपरक हें, 
वैसे ही अस्थूळादि वाक्य भी आलैकत्वबोधपरक हैं, स्थूलादिनिषेधपरक नहीं हैं, कारण 
कि स्थूलादि-निषेध अन्य वाक्यसे सिद्ध ही है, अतः स्थूढादि-निषेधका अनुवाद 
कर प्रत्यगात्मामें ब्रह्मलबोधक प्रकृत वाक्य है ॥ ४६॥ 

स्थूलादि-निषेधका अनुवाद कर प्रत्यगात्मामें त्रह्त्वबोधन-प्रकारका अभिनय 
करते हैं---'स्थूला०” इत्यादिसे । 


स्थूलादि पदार्थ तीन भ्रेणियोंमे विभक्त हैं--कोई माता- ममाता- यानी | 


प्रमासमवायी जिसको स्थूलादिविषयक प्रमा होती है । कोई प्रमाण है यानी प्रमितका 
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नेति नेतीतिवद्‌ व्याख्या सर्वाऽपीह समीक्ष्यताम्‌। 
सवैषामपि चोद्यानामेवे सति न सम्भवः ॥ ४८ ॥ 
यत्किश्रिद्धस्तु लोके$स्मिन्वाचो गोचरतां गतम्‌ । 
ग्रमाणस्य च तत्सवेमक्षरे प्रतिषिध्यते ॥ ४९ ॥ 


कारण है यथा चक्षुरादि या तजञन्य ज्ञान । मतमेदसे दोनों प्रमाण कहे जाते हैं । ' 
तीसरा प्रकार प्रमेय है यानी प्रमाविषय घट आदि । इन तीनोंके निषेधसे निषेधका 
अवधिभूत अथीत्‌ उसका साक्षी जो स्वयंप्रकाश है, उसीको “साक्षाद्‌? इत्यादि 
पूर्वोक्त लक्षणलक्षित ब्रह्म जानो, इस प्रकार वाक्यकी योजना है ॥ ४७ ॥ 

“नेति नेति? इत्यादि । 

शक्का- -नजूघटित अस्थूलादि वाक्य विधिमुखसे ब्रह्ममोधक कैसे हो सकता है? 

समाधान--नेति नेति’ इत्यादि वाक्यका पूर्व अन्थमें विवेचन करते समय 
स्पष्ट दिखलाया है कि यह वाक्य स्थूळ एवं सूक्ष्म वस्तुके निषेधका अनुवाद कर 
सम्पूण निषेधके साक्षी स्वप्रकाशा ब्रह्मका बोधक है तथा अस्थूलादि वाक्य भी 
उक्त . रीतिसे ब्रह्मका ही बोधक है, इस प्रकार वहाँकी सम्पूण व्याख्या यहाँ 
भी देखिये, इस अनुसन्धानसे यह ननूघटित वाक्य है, अतएव अमाव- 
निष्ठ है, अतएव अक्षरतद्वान्‌ अभाववान्‌ सिद्ध होगा, ऐसी स्थितिमें अद्वैत अक्षर 
कैसे सिद्ध हो सकता हे £ इत्यादि. सब आक्षेपोंका सम्भव ही नहीं होगा, यह 
परम लाम है ॥ ४८ ॥ 

“यत्किञ्चिद्‌? इत्यादि । इस छोकमें जो कुछ वस्तु वांगू-विषय है अर्थात्‌ 
जो कुछ शब्दसे कहा जा सकता है और जो प्रमाण: हैं :उन सबका प्रतिषेध अक्षरमें 
समझना चाहिए जितने विशेषण कहे गये हैं, वे सब उपलक्षण हें, जितने सम्भव 
हो सके सबका प्रतिषेध प्रकृतमें विवक्षित है, इससे यह न समझना किं जिनका 
प्रतिषेध किया गया है, उनसे अतिरिक्त धर्म अक्षरमें हो सकते हैं, इस अमकी 
निवृत्तिक लिए विशेषरूपसे यह कहा गया है कि जो वागू-विषय हो ।. सबके 
निषेधमें उक्त निषेध उपलक्षण है । 

शङ्का--यदि सबका निषेध उपलक्षणतया विवक्षित है, तो .एक.ही बार सबके 
निषेधसे उक्त अर्थका राम हो जाता, फिर तत्‌-तत्‌ विशेषणों का प्रतिषेध व्यथ है । 

समाधान--“सक्कदक्तः शव्दः सकृदेवार्थ बोधयति’ इस न्यायके अनुसार एकबार 
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मागोचरे निपिडे च 4 निषिद्धे च. 'मानहीन तदक्षरम्‌ । . 
॥५०॥ 


उच्चरित निषेधसे प्रातिस्विकरूपसे सबका निषेध कड 
अनेक विशेषणोंका निषेध किया । इतने 4 बि Rr लता 
क्योंकि अनेक धर्मोकी - सम्मवना फिर मी ब्रह्मे हो सकती है; इसलिए 
परतया. व्याख्यान कर यह स्पष्ट बोधन कर दिया कि जो जे ळा बा 
सबका प्रतिषेध विवक्षित है । ढे | bee U5 
शङ्का--जो वागूके विषय नहीं हैं, उनका निषेध है या नहीं ? 
समाधान--द है, परन्तु उनका निषेध शब्दसे नहीं हो सकता, इसलिए अभिधान 
प्रकरणमें उनका निषेध नहीं है,केवळ अनुभूतिसे उनका निषेध समझना चाहिए ॥४९॥ 
'मागोचरे' इत्यादि । प्रमाणगोचर धमाका तथा मानका भी निषेध कहनेसे 
यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि अक्षर मानहीन है अर्थत्‌ प्रमाणशून्य है । यदि 
अक्षरमें प्रमाण नहीं है, तो वह माना कैसे जायगा, क्योंकि लक्षण और प्रमाणसे ही 
वस्तुसिद्धि होती है, अन्यथा नहीं, यह विद्वानोंका सिद्धान्त है ? 
समाधान---कैसे माना जायगा ! इस वाक्यमें किंशब्दका (केसे शब्दका) क्या 
अर्थ है ? इस विकल्पसे यदि प्रश्नका अभिप्राय स्फुट होगा, तो उत्तर देना भी ठीक 
होगा, इस अभिम्रायसे प्राश्निकके प्रति प्रश्न करनेकी शैली भी शाख्में मानी -जाती 
है-जो प्रश्न वाक्य स्फुट होता है, उसमें इसकी आवश्यकता नहीं रहती, 
किन्तु जिसमें अनेकविषयक प्रश्न हो सकते हैं, उनका क्रमसे उत्तर देनेके लिए 
ऐसे विकल्पोंकी ` नितान्त-आवइ्यकता पड़ती है, अतः यह प्रश्न होता है-- 
किंशब्दका अथ क्या है, सो कहिए ॥ ५०॥ . - , : 

.. आक्षिप्यते' इत्यादि । क्या आपका यह अभिप्राय है कि यदि अक्षरमें कोई 
प्रमाण नहीं है, तो वह सप्तम रसादिकें समान अप्रामाणिक .हो जायगा, अप्रामाणिककी 
सत्ता सिद्ध नहीं होती, इसलिए यदि वह मानविषय हो,-तो. प्रमाण अवश्य कहना 
होगा, अन्यथा अक्षरकी सिद्धि नहीं हो सकेगी; यह आपके प्रश्नका अमिप्राय हे अथवा 
अक्षर श्रतिसिद्ध है, इसलिए इसमें प्रमाणप्रदशन आवश्यक है, इस अभिप्रायसे आप 
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| 


नैतावता वस्तुसत्ता नाऽस्तीति ग्राहकं विना ॥ ५२ ॥ 
नाऽस्याऽस्तित्वे यथा मानमेकत्वादक्षरात्मनः । 
तथा तन्नास्तितायां च नाऽतोऽसत्ताऽक्षरात्मनः ॥ ५३ ॥ 


अक्षरविषयक प्रमाण पूछते हैं ? प्रथम पक्षमें उत्तर यह है किं प्रमाणाभावमात्रसे 
सत्र प्रमेयाभाव सिद्ध नहीं हो सकता, जैसे घटमें जो प्रमाण है, उसमें क्या 
प्रमाण है £ इस प्ररनका उत्तर यदि प्रमाणान्तर कहा जायगा, तो फिर उसमें भी 
प्रन होगा कि उसमें क्या प्रमाण है ? पुनः उसमें, उसमें इत्यादि रीतिसे अनवस्था 
होगी, इसलिए घटादिसत्ताकी साधक संविद्‌ स्वयं प्रमाण है, प्रमाणाभावमात्रसे 
उसकी सत्ताका अमाव सिद्ध नहीं होता, एवं अक्षर सबका साधक व स्वयंप्रकाश 
है, यह अनेक बार कह चुके हैं, फिर प्रमाणामावमात्रसे उसकी सत्तामें आक्षेप 
नहीं हो सकता, वह अमेय ही है ॥ ५१ ॥ 
“मानस्या०' इत्यादि । मान मेयका अभिव्यज्ञक होता है, जैसे घटादिका 
: अमिव्यज्ञक प्रदीपादि है। मान लो कि प्रदीप नहीं है,तो क्या एतावता घट भी नहीं 
है, यह निश्चय समुचित है £ संभव है कि अन्धकारमें घट हो पर जबतक घटादि- 
सत्ताभावका ग्राहक प्रमाण न हो, तब तक अभिव्यञ्जकामावमात्रसे अभिव्यज्गयाभावकी 
सिद्धि नहीं होती, तदभावग्राहक मानकी अपेक्षा अभावके निश्चयके लिए भी 
आवश्यक है । और जो आप यह कहते हैं कि प्रमाणामावसे अक्षराभाव सिद्ध होगा 
उसमें यह प्रश्‍न हो सकता है कि प्रमाणाभाव और अक्षरामावको आपने कहीं देखा है 
या नहीं, यदि नहीं, तो साध्यसाधनके सहचारको जिसने नहीं देखा है, उस पुरुषको 
साधनामिमतसे साध्याभिमतका ज्ञान नहीं हो सकता । अदृष्टव्यापिक धूमसे वहिका 
ज्ञान कोई नहीं मान सकता । द्वितीय पक्षमें तो अक्षराभाव असंभव ही है, क्योंकि 
आत्मा ही तो वेदान्तिमतमें अक्षर माना जाता है, वह स्वाभावको कैसे देखेगा ! 
द्रृष्टाके समयमें तो उसका अभाव नहीं और अभावकारमें वह द्रष्टा ही नहीं, तो देखने- 
वाला कौन होगा ? इसलिए द्रष्टाका तो अभाव किसी भी कालमें सिद्ध नहीं हो सकता । 
हां, प्रमाणाभावमात्रका दर्शन कर सकते हो, पर केवल उतनेसे ही तो अक्षराभाव सिद्ध 
नहीं हो सकता, व्यज्ञकाभावमें भी व्यङ्गय रहता है, यह भी कह चुके हैं, वस्तुतः 
यहां व्यज्ञककी आवश्यकता ही नहीं है, क्योंकि अक्षर स्वयंप्रकाश है ॥ ५२ ॥ 
'नाऽस्याऽस्तित्वेः इत्यादि । अक्षरके अस्तित्वमे प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती । 
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नाऱ्सत्तववत्तस्य. सच्चं मानहीन न भासते | .. 
स्वतोःवभासरूपत्वादन्याभासानपेक्षणात ॥ ५४ ॥ 

"शा = । 

समाधान--अक्षर और प्रमाण दोनों एक ही हैं। अक्षर ही प्रमाण है, 
तदतिरिक्त नहीं है, अतः अक्षरका ज्ञान होनेपर प्रमाणका भी ज्ञान हो ही जाता-है। 
अज्ञानदशामें तद्विषयक प्रमाणकी जिज्ञासाके अभावसे ही प्रइन नहीं हो सकता । 
पव अक्षरकी नाऽस्तितामे भी प्रमाण-प्रश्‍न नहीं हो सकता, क्योंकि अक्षर ही तो 
प्रमाण है, वह स्वाभावमे स्वयं प्रमाण तो हो नहीं सकता, अतः उसके सत्त्व और 
असत्त्वमे प्रमाणापेक्षा नहीं हो सकती । 

शङ्का--यदि अन्तर्यामीको प्रमाण मानते हो, तो प्रमाण प्रमेयसंगत ही होता 
है, इसलिए उसमें भी प्रमेयसज्ञ कहना पड़ेगा, ऐसी अवस्थामै उसको असङ्ग कैसे 
कहोगे ¦ “असङ्गो ह्ययं पुरुष” इस श्रुतिके अनुसार वह अभीतक असङ्ग ही माना 
जाता था । यदि उक्त श्रुतिके अनुसार उसे प्रमाण न मानेंगे, तो प्रमाणान्तर कहना 
पड़ेगा, इस प्रकार उभयतःपाशा रज्जु है। अतिरिक्त माननेपर अद्वैतहानि होगी, 
यह महान्‌ दोष है । । = 

समाधान- वस्तुतः अक्षरकी सत्ता और असत्तामें कुछ मान नहीं है । सबकी 
सत्ता अक्षरसत्तासे ही सिद्ध होती है, एतावता उसमें ससङ्गता नहीं आ सकती। असङ्ग 
होनेपर भी सूर्य घट आदिका प्रकाशक देखा ही जाता है । मर्मरीचिका स्वासम्बद्ध 
ही जलकी भासिका होती है एवं रज्जुसपीदि भी प्रसिद्ध ही हें ॥ ५३ ॥ 

'नाऽसत्त्ववत्‌' इत्यादि । | 

शाङ्का--यदि अक्षरकी सत्ता और असत्तामें प्रमाण नहीं है, तो असत्ताके समान 
सत्ताका भी भान नहीं होना चाहिए, क्योंकि मानाभाव दोनोंमें समान है । 

समाधान-- अक्षर म्वप्रकाश है, इसलिए उसकी महिमासे उसकी सत्ताका भी 
भान हो जाता है । 502 

शङ्का - तो सत्त्वके समान असत्त्वका भी भान उसकी महिमासे क्यों नहीं होता! 

समाधान--सत्त्व तो. साक्षिस्वरूप है, इसलिए स्वयंभासता है। अभाव 
तो जड़ अतएव पराथ है । अतः उसका भान उक्त महिमासे कैसे हो सकता 
है ! इस अमिप्रायसे कहते हैं --'मानहीनस! । तात्पर्य यह है कि असत्त्वके समान 
सत्त्व भी मानहीन है, इसलिए असत्त्ववत्‌ सत्तका भी भान न होना चाहिए, इसका 
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तथां भानं ' प्रकाशाय ` नाऽन्यत्किश्चिदपेक्षते ॥ ५५ ॥ 


समाधान यह है कि सत्त्व साक्षिस्वरूप है, अतः स्वयंप्रकाश. है और असत्त्व 
तद्धिन्न जड़ और पराथ है, इसलिए स्वतः उसका भान नहीं.हो सकता । 
- शङ्गा-+“अक्षसभावो न मानाधीनप्रकाराः, अक्षरतदभावयोरन्यतरत्वात , . अक्षर 

वत्‌? इस .अनुमानसे अक्षराभाव भी स्वयंप्रकाश क्यों नहीं है ? ॥।- ५४ ॥ 

'समाधान- “यथा ङुम्भः' इत्यादि ।. जैसे -कुम्म ( घट) आदि स्वभान....- 
स्वप्रकाश--के लिए प्रमाणकी अपेक्षा नियमसे करता. है; प्रमाणके बिना उसका प्रकाश 
नहीं होता, वैसे तद्विषयक प्रमाण स्वप्रकाशके लिए प्रमाणान्तरकी अपेक्षा नहीं करता, 
यह लोकमें प्रसिद्ध है, कारण यही है.कि घट अम्रकाशस्वरूप है, इसलिए उसके 
प्रकाशक सूय्यीदिकी अपेक्षा होती है और घटप्रकाशक सूर्यादिके प्रकाशके लिए प्रका 
शान्तरकी अपेक्षा नहीं होती एवं असत्त्वप्रकाशके लिए प्रमाणकी अपेक्षा होती है । 
अक्षर सूर्यके समान प्रकाशस्वरूप है, इसलिए उसकी सत्ताको प्रकाशके लिए अन्य 
प्रकाशकी अपेक्षा नहीं होती। इससे निष्कर्ष यह निकला कि अक्षरास्तित्व स्वत:सिद्ध है 
तदभाव नहीं दृष्टान्तमें घटभाव .और तदभाव--ये दोनों घटके ज्ञानसे ही प्रकाशित 
होते हैं, ,अन्यथा नहीं । परन्तु उन दोनोंका ज्ञान स्वयंप्रकाश माना जाता है । 
ज्ञानम॒काशके लिए अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहीं होती, पर ज्ञानके समान ज्ञानाभाव 
स्वयंप्रकाश नहीं है । उसके प्रकाशके लिए ज्ञानकी अपेक्षा होती ही है.। 
एवं अक्षर स्वयंप्रकाश है, अतः उसके प्रकाशके लिए प्रकाशकान्तरक्ी अपेक्षा 
नहीं है, किन्तु उसके अभावके लिए प्रकाशान्तर आवश्यक है। प्रकृतमें अक्षराभावका 
साधक प्रमाण नहीं है, अतः उसकी सिद्धि नहीं हो सकती । 

शङ्का--अच्छा, तो स्थूलादिनिवत्ति आत्मस्वरूप है £ अथवा .तदतिरिक्त : 
प्रथम पक्षम अभाव शून्य एवं तुच्छ है, अतः तत्स्वरूप अक्षर भी शून्य ही सिद्ध 
होगा, जैसा कि बौद्ध मानते हैं । द्वितीय पक्षमें अद्वैतहानि स्पष्ट ही है, क्योंकि 
एक तो स्थूळादिकी निवृत्ति और उससे अतिरिक्त दूसरा अक्षर अतः पुनः उभयतः- 
पाशा. रज्जु अद्वेतवेदान्तियोके सामने है । 

समाधान-स्थूलादि अज्ञानसे अतिरिक्त नहीं है । आत्मग्रथाअज्ञानसे 
भज्ञानकी निवृत्ति होनेपर अद्वैतात्मसिद्धि सुदृढ होती है ॥५ 
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ग्रमाणप्रश्चपक्षेऽपि -: मान तङ्वानसिद्धये 1: .- 
` अज्ञानहानये ` वोत ` विवादविनिवृत्तये ॥ ५६, ॥ 
दसञ्चुततरमाद्यस्य ` ` ` स्वप्रकाशत्ववर्णनात ।: ` 
अज्ञानहानिर्षोधासस्यादस्मादक्षरवाक्यजात्‌- ` ॥५७॥ 
नाञक्षरास्तित्वबोधश्रेत्‌ वाक्यात्‌. स्यात्‌ कि फलं भवेत्‌ । 
स्थूलाद्यनेकधर्माणा . निषेधस्य.  ग्रयासंतः भा अनिपेपस्याग७प्रयाप १० | | 
-उक्त प्रकारसे अक्षरकी सत्ताके प्रतिषेधपक्षका निराकरण कर अक्षरकी 
सत्तासें प्रमाण क्या है £ इस द्वितीय पक्षका - अनुवाद करके विकल्प. करते हैं-- 
“हअमाण०? इत्यादिसे । [ ; पर पुत 
ग्रमाणप्रश्नपक्षमै क्या अक्षरके भानके लिए प्रमाणप्रश्न हे. अथवा अक्षरके 
अज्ञानकी हानिके लिए किंवा विवादकी निवृत्तिके लिए ! ॥ ५६॥ 

'दत्तमुत्तर०? इत्यादि. अक्षर स्वप्रकाश है, इस निरूपणसे प्रथम- पक्षका 
उत्तर हो चुका है । द्वितीय पक्षका उत्तर यह है कि अज्ञाननिवृत्ति इस अक्षरवाक्य- 
जन्य ज्ञानसे ही होती हे । तम और प्रकाशके समान ही ज्ञान और अज्ञान परस्पर प्रतिद्वन्द्वी 
पदाथ हैं, ज़ैसे तमकी अपेक्षा प्रकाश बलवान्‌ है वैसे ही इनमें अज्ञानकी अपेक्षा 
ज्ञान वलवान्‌ है, अतएव चिरनिबिड़ निरूढ़वासन भी अज्ञान अचिरोपन्न उक्त 
वाक्यजन्य ज्ञानसे समूल नष्ट हो जाता है । अज्ञानसे ज्ञान बलवान्‌ होता है, यह सिद्धान्त 
केवल वेदान्तियोंका ही नहीं, किन्तु बौद्ध आदि भी ऐसा ही मानते हैं ॥ ५७॥ 

'नाऽक्षरा०? इत्यादि । है 

शक्का---यह वाक्य स्थूलाद्यभावका बोधक है, इसे अक्षरबोधक कैसे मानते हो ! 

समाधान--यदि यह वाक्य अक्षराकार'बोधजनक नहीं हो तो, इस वाक्यका 
फल क्या है ? स्थूलाद्यभावमात्रके बोधसे तो कोई पुरुषार्थ सिद्ध नहीं हो सकता 
और निषेध अनुयोगिस्वरूपके निर्णयके लिए ही है। यदि इस वाक्यसे अक्षर- 
बोध नहीं माना जाय, तो स्थूल आदिके निषेधका किसमें बोधन कराना है? यह 
आकाङ्क्षा बनी ही रहेगी । 
: शङ्का--अक्षर तो अनिर्देश्य है, ऐसा सिद्धान्त आप कर चुके हँ; फिर 
शब्दसे उसका निर्देश कैसे कर सकते हो; सुर: 
समाधान-- -साक्षात्‌ निर्देश्य : नहीं है, किन्तु लक्षणा द्वारा. उसका निर्देश 
हो सकता है । अक्षर. मानाविषय है, इसका तात्पर्य यह है कि मानविषय घट 
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विवादोऽप्यक्षरे कि स्याक्षिरुपाधौ चिदांत्मनि । ` 
अन्तर्यामिणि. सोपाथांबोतप्रोतेडथवा वद ॥ ५९ ॥ 
चित्स्वरूपे  विवादशेज्ञगदान्ध्य प्रसज्ज्यते । 
` ‹ अन्तर्यामिण्यतो वादिविवादः परिशिष्यते ॥ ६० ॥ 
' अशासनेनः लिङ्गेन स विवादो$पनुद्यते । 
अन्तर्यामिण्यभ्युपेते सुशक बोद्घुमक्षरम्‌ ॥ ६१ ॥ 
आदिसे विलक्षण है, घट आदि परमकाशय हें और-अक्षंर स्वप्रकाश है । वह लक्षणा- 
वृत्तिका भी विषय नहीं है, इसमें तात्पर्य नहीं है; अन्यथा “तं त्वौपनिषदं पुरुष 
पृच्छामि? इत्यादि प्रश्न ही असङ्गत हो जायगा । अतः स्थूलादि अनेक धर्मोके 
निषेधप्रयाससे उक्तवृत्तिविषय अक्षर है, यह अवश्य मान्य है ॥ ५८ ॥ 
तृतीय कल्पमें दो विकल्प करते हें--'विवादो ०? इत्यादिसे । 
विवाद भी आप किसमें करते हें ? ` क्या.: सकलोपाधिशून्य अतएव अक्षर- 
स्वरूप चिदात्मामँ अथवा सोपाधिक अन्तर्यामीमे ? क्योंकि उसीमें समस्त संसार 
ओतप्रोत हे ॥ ५९ ॥ 
: उक्त विकर्पके प्रथम पक्षमें दोष कहते हैं---“चित्स्वरूपे! इत्यादिसे । 
यदि निरुपाधि चिदात्मामे विवाद मानिये, तो जगत्‌ ही अन्धा हो जायगा । 
चिदात्मासे अतिरिक्त संसार जड़ है । चिदात्मासे ही सबका प्रकाश होता है, क्योंकि 
“तमेव भान्तमनु भाति सर्व तस्य भासा सर्वेमिद विभाति” इस श्रुतिसे स्पष्ट जाना जाता है 
कि चिदात्मा ही प्रकाशक है। यदि इसीमें विवाद करें, तो जो चिदात्मा 
नहीं मानेंगे, उनके मतमें विश्वका प्रकाश केसे होगा; अतः परिशेषसे अन्तर्यामीमें 
ही विवाद हो सकता है; इस विवादका निराकरण आवश्यक है ॥ ६० ॥ 
ग्रशासनेन' इत्यादि । 
शङ्का- अच्छा, तो विवादका निराकरण केसे होगा ? 
समाधान- विवादका निराकरण अनुमान द्वारा किया जायगा, क्योंकि अन्त- 
यामीका ज्ञान होनेपर अनायास अक्षरका ज्ञान हो जायगा, अन्यथा नहीं, अतः 
अन्तर्यामीका ज्ञान पुरुषार्थोपयोगी नहीं है, तो भी पुरुषार्थापयोगी अक्षरज्ञानका 
साधन है, इसलिए अन्तयीमीका निर्णय आवश्यक है । 
शङ्गा--पहले तो अक्षरको ही अन्तर्यामी कहा है । अब दोनोंमें भेद मानते हो, 
ऐसी अवस्थामं यह कथन ही व्याहत है और अक्षर अनुमानादिका अविषय है, यह भी 
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श्रतिः ७ कु हेने नतु स्वतः ॥ ६२॥ 
तिष्ठतः । ती अक्षरस्य प्रशासने गार्गि तर्याचन्द्रमसौ विश्तो 


ठीक ? क्योकि यदि अन्तर्यामी अनुमानका विषय है, तो उससे अभिन्न 
मे हो सकता हे । अक्षर यदि अनुमानादिका विषय 
) । ही कैसे उक्त ज्ञानका विषय होगा ! - 
समाधान रहसक उत्तर अग्निम इलोकसे किया जाता है ॥ ६१ ॥ 
ईशितव्याथ० इत्यादि । हेशितव्याथ (विश्वान) के सम्बन्धसे ही अन्तर्यामी 
अक्षर है । चेतन्याभास ( चेतन्यप्रतिबिम्ब ) आदि जो मोह है, उसक्रे सम्बन्धसे ही 
इन-दोनोंका भेद कहा गया है, वास्तविक अभेद ही है । भाव यह है कि उनका 
मेद कल्पित है । और अभेद वास्तविक हे । ऐसी स्थितिमें कल्पित भेदवान्‌ 
अन्तर्यामीमँ अनुमानकी प्रवृत्ति होती है । » 
शङ्का--तो अन्तर्यामीकी अनुमानसे सिद्धि होनेपर अक्षरकी सिद्धि कैसे होती हे ? 
समाधान--जगजन्मादिकारणत्व उपलक्षण माना गया है, अतः उसकी सिद्धिके 
बाद पूर्ण अनौपाधिक अक्षरकी सिद्धि होती है अथौत्‌ जगजन्मादि तटस्थलक्षण 
माना जाता हे और 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि स्वरूपलक्षण है, अतः स्वरूप- 
लक्षणका ज्ञापक तटस्थलक्षण है, इसलिए अन्तर्यामीमँ अनुमानकी प्रवृत्ति मानी 
जाती है, यह आगे स्पष्ट होगा ॥६२॥ | 
'एतस्य वा अक्षरम्‌? इत्यादि श्रुति । अनेक विशेषणोंके प्रतिषेधके प्रयाससे 
अक्षरका- अस्तित्व श्रुति द्वारा ज्ञात हुआ, फिर भी लोकबुद्धिकी अपेक्षासे शङ्का होती 
है, अतः उसके अस्तित्वकी सिद्धिके लिए अनुमानप्रमाणका उपन्यास है-एतस्य वा! 
इत्यादिसे । लौकिक बुद्धि इस प्रकार है कि जो है, वह सबिशेषण है; क्योंकि उसमें 
इतरव्यावतक विशेषण स्वरूपके साइयकी निवृत्तिके लिए अवश्य रहता है । विशेष- 
परिचयके लिए उसका निरूपण भी आवश्यक है । यह अधिगत अक्षर सर्वान्तर हे, 
जिसके विषयमै श्रुतिने कहा है--(यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ तरह और आत्मा अशनायादिसे 
अतीत है । इसी अक्षरके शासनमें सूर्य और चन्द्रमा स्थित हैं जैसे राजाके शासनमें 
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एतंस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 'गांगि द्यावाप्रथिव्यो 'विश्वते तिष्ठतः । 

एतस्य वा. अक्षरस्य ग्रशासने गार्गि: निमेषा थुंहूर्ता अहोरात्राण्यद्धमासा 
मासा क्रतव; संवत्सरा इति-विधतास्तिष्ठन्ति । 
अनुगत राज्य स्थित रहता है एवं. हे गार्गि, इस -अक्षरके-शासनमे दिन और रात्रिके 
लिए लोकके्रदीपस्वरूप सूर्य और चन्द्रमा स्थित हें । विधाताने यह समझ कर कि 
इनके द्वारा लोकका उपकार होगा, इनका निर्माण किया है । जैसे साधारण सब 
प्राणियोंको प्रकाश हो, इस उद्देश्यसे राजमार्गमें राजाकी तरफसे प्रदीप स्थिर किये 
जाते हैं, वैसे ही परमात्माने उक्तोदिश्यसे आकाशमै इन दोनों म्रदीपोंको प्रज्वलित किया 
है। अनुमान इस प्रकार है--सूर्याचन्द्रमसौ विशिष्टज्ञानवता निर्मितौ, प्रकाशकत्वात्‌ , 
प्रदीपवत्‌; सूर्यचन्द्रमसौ नियन्तूपूर्वकौ; .विशिष्टचेष्टात्वात्‌ मृत्यादिवत्‌ः | इस अभि- 
प्रायसे श्रुतिमें 'विधतौ' कहा गया है । सूर्यका इतने समय तक प्रकाश रहे, 
चन्द्रमाका प्रकाश इतने समय तक रहे तथा तदुभयप्रकाशदेशमें भी नियत 
उदयास्तकालका भी नियम है ही । चन्द्रभाकी कलावृद्धि और कलाक्षय भी नियत 
ही हैं । इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि प्रदीपकती एवं धारयिंताके समान इनका 
भी कती एवं धारयिता अक्षरामिंध अवश्य है । यही एक लिङ्ग नहीं है, किन्तु 
अन्य ऊिङ्गंभी है, उसको भी कहते हैं. --हे गार्गि, यंद्रपि दौ और परथिवी 
सावयव हैं; अतः फूटनेके लायक है, तो भी: फूटते नहीं, भारी होनेसे गिरने 
लायक हैं, फिर भी गिरते नहीं, संयुक्त होनेसे वियुक्तस्वभाव हैं, फिर भी सदा 
संयुक्त ही रहते हैं चेतनावत्तदभिमानी ' देवतासे अधिष्ठित अतएव स्वतन्त्र हैं, 
तो मी इस अक्षरके शासनकें परतन्त्र हैं सर्वथा' स्वतन्त्र नहीं हें । यह अक्षर 
सब व्यवस्थाओंका सेतु है, सब -मयोदाओंका धारयिता है; इस अक्षरके शासनक 
उल्लब्ननःचौ या प्रथिवी नहीं कर सकती है, अतःइस अक्षरका अस्तित्व सिद्ध हुआ । 
यह अव्यमिचारिलिङ्गसे जो. थावाप्रथिवी नियत रहती हें, चेतन असंसारी 
प्रशासिताके बिना. यह नहीं हो "सकता । मन्त्रवर्ण भी ऐसा ही कहता है--- 
“येन थौरुमा प्रथिवी च' हढ़ा! चेतनावदभिमानिदेवतावत्त्वेन स्वातन्त्य ही उग्रत्व 
हे । हे गागिं ! इसी अक्षरके- प्रशासनमें कालके अवयव निमेष, मुहुत्तीदि सम्पूण 
अतीत, अनागत तथा वतमान जन्मधारियोंके कलयिता हैं, सबके गणक हें; जैसे राज- 
नियुक्त आय-व्ययलेखक अवधांनसे आयव्ययकाः हिसाब क्ररता है, वैसे राजस्थाना- 
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व कलयितृत्वातू , म्पतिपन्नवृत्त इति’ । तथा पूर्वदिशामें वहने- 
वाली नदियाँ “1123 श्वेत पर्वत हिमवानसे पूर्व दिशामें चलकर पूर्व 
रगे । जठ ना 
लो RT 'गन्तरम बंहनेकी इच्छा होनेपर भी नहीं 
गहे सङ । इसका तात्य यह है कि भगवती भागीरथी चेतन देवता है, अतएव 
स्वक्तियामें स्वतन्त्र और समथ है, फिर भी- इच्छा रहनेपर औ अन्यत्र न॑ जानेका 
कारण उक्तानुशासनभङ्गभयके और कुछ नहीं है। ` तथां पश्चिम दिशामै बहनेवाली 
नदियाँ सिन्धु, नर्मदा प्रभृति एवं दक्षिण उत्तर्में वहनेवाठी ` जहाँ जो नदियाँ हें 
वे सब अपने-अंपने' पूर्वनियत देशमै ही वहां करती हैं, स्वेच्छा होनेपर भी उक्त 
कारणसे दिगन्तरमें नहीं जा सकतीं, यह अक्षरेंकी सत्तामें अव्यभिचारी लिङ्ग है! 
इसमें अनुमान इस प्रकार है---विमता गज्ञांदिनियतदेशप्रबृत्ति नियन्तृपूर्विका, 
नियतमबृततित्वात्‌ , भृत्यादिवत्‌ । किञ्च, जो दाता स्वयं केश संहकर स्वोपार्जित 
हिरण्य, सोना आदिका दान देता है, विद्वान मी उसकी प्रशंसा करते हैं, यहाँपर 
विचारना यह है कि जो दिया जाता है, जो देता है और जो ग्रहण करता है, उनका 
यहाँ ही समागम और विशे प्रत्यक्ष सिद्ध है; देशान्तर और कालान्तर और 
अंवस्थान्तरमें समागम अदृष्ट है, तो भी विद्वान्‌ दाताको दानफलके साथ संबन्ध 
जानकर दाताकी प्रशंसा करते हैं कि बहुत अच्छा कर्म किया, इनको बहुत 
सुख होगा, यह प्रशंसा कर्मफलसेयोजयिता और किस कर्मका क्या फळं होना चाहिए, 
इस प्रकारके विवेकी प्रशासिताके बिना नहीं हो सकती, कारण कि दानक्रिया तो 
प्रत्यक्षसे ही विनाशी है, अतः दाताका फटके साथ संयोग करानेवाला कोई है, 
यह अवश्य माना जाता है । इसमें अनुमान इस प्रकार है--विमत विशिश्ज्ञान- 
वद्दातृकम्‌ , कर्मफलत्वात्‌, सेवाफलवत्‌' । 
शङ्का--यद्यपि दानक्रिया विनश्वर है और फल काळान्तरभावी है, तथापि 


विग 
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'दानक्रियाजन्य अपूर्वले फलकी उपपत्ति हो.सकती.हे,. एतदथ ईश्वरकी आत्रश्‍यकता 
नहीं है । मीमांसाका ऐसा ही सिद्धान्त है । 


समाधान---अपूर्व स्वयम्‌ अचेतन है।' यदि चेतनासे अधिष्ठित भी न होगा तो 
वह विवेकसाध्य फलको कैसे दे सकता हैं ? उक्त अपूर्व ही फल देता है, इसमें 
कुछ प्रमाण नहीं है । 
शङ्का--प्रशासिता में ही क्या प्रमाण है ? 
समाधान- वह तो आगमके तातपर्यसे सिद्ध है : 
 शङ्का--'आञ्नायस्य क्रियात्वात्‌? इत्यादि सूत्रसे आगम कार्यपरक है, यह 
मीमांसकसिद्धान्तसे निश्चित है, अतः उसका ताप्पर्य शासितामें कहां है! | 
शङ्का---इस विषयमें यह सिद्धान्त हो चुका है कि आगम क्रियापरक ही 
सर्वत्र नहीं है, किन्तु वस्तुपरक भी है । किञ्च, अपूर्वमँ कोई प्रमाण नहीं है । जो 
आपने यह कहा कि कमे क्षणिक है,. फल कालान्तरभावी है, अतः अपूर्वके बिना 
` ` कर्मफ ही नहीं हो सकता, अतः फलसिद्धिकी अन्यथा अनुपपत्तिरूप प्रमाणसे सिद्ध 
. अपूर्व अप्रमाण नहीं, सो ठीक नहीं है, कारण कि फलसिद्धि अन्यथा भी हो सकती 
है । अर्थापत्तिग ये दोष हँ अन्यथा उपपत्ति और अन्यं्रैवोपपत्ति | इस प्रकारके दोषोंसे 
शून्य अथीपत्ति प्रमाण मानी जाती है । प्रकृतमें अन्यथैवोपपत्तिरूप दोष विद्यमान 
है, इसलिए प्रमाण नहीं है । लोकमें जैसे सेवाका फल सेव्य स्वामीसे ही मिळता 
है, अपूर्वसे नहीं, वैसे ही याग, दान आदि भी क्रिया ही हैं, अतः इनका भी फल 
सेव्य ईश्वरसे ही मिल सकता है। एतदर्थ अपूर्वकी क्या आवश्यकता है, जो क्रियामें 
सामर्थ्य दृष्ट है, उसका .त्याग कर ही यदि फल्प्राप्ति हो सकती है, तो दृष्ट 
क्रियाधर्मसामथ्यका परित्याग न्याययुक्त .नहीं है, क्योंकि अधिक कल्पना ही 
दोष है । अतएव भइपादने कहा है--“लम्यमाने फले दष्ट ना 5दृष्टपरिकल्पना ।' 
यद्यपि यह वाक्य फलविषयक है, -उपायविषयक नहीं है, तथापि दृष्टसे . उपपत्ति 
हो सके तो अदष्टकल्पना, कल्पनाधिक्यदोषदूषित. होनेसे, अयुक्त है, इसमें ही 
उक्त वचनका तात्पर्य है, न्याय दोनोंमें सम है । दृष्टानुसार ही कल्पना होती है, 
अतएव दृष्टविरुद्ध कल्पना अयुक्त मानी जाती है। .. 
शङ्का--अपूर्वकी कल्पना नहीं करती है, वह तो क्लप्त ही है ! 
` समाधान--क्रियाका फल सेव्यसे मिलता है, यह क्रियाका स्वभाव ` छोकमें 
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एतस्य वा अक्षरस्य शासने इत्यदो जगत्‌ 
hess त्‌। 
साइ व्यवस्थितमर्याद ब्रर्यचन्द्रादिलक्षणम्‌ ॥ ६३ ॥ 


ष्ट त मनमा 1... । अपूवेसे उसका फल कहीँ मी उपलब्ध म 
है। ना कल्प्य ही है । एवं नना 
तथा कमं अपूर्वजननसामर्थ्यकी कल्पना इस प्रकार अपूर्वसे फळोत्पत्ति माननेमें तीन 


भी प्रसिद्ध ही है । दूसरी बात यह भी है कि केवल उतनेके इश्वरकी 

नहीं ही लिए 
नहीं करनी है, किन्तु अन्यान्य प्रयोजन भी हैं । 'द्यावाएथिव्यौ विधृते तिष्ठतः? न 
वचनकी ne समय ईश्वरास्तित्वविषयक अनुमान प्रमाण दिखला चुके हैं । 
उक्त कार्य अपूर्वसे नहीं हो सकते, अतः ईश्वर आवश्यक है । इंइवरके द्वारा ही 


वस्तुतः अथै ( धर्मी ) अनुमानसिद्ध ही है, इस बुद्धिसे 
किसीकी कल्पना नहीं है। परमत उक्त कल्पनासे दुष्ट है । व 
आदि देवता स्वयं जीवननिर्वाहके लिए समर्थ हैं, तथापि पशु, चरु, पुरोडाश 
आदि द्वारा स्वजीवना्थै यजमानके अधीन होते हैं, अपनी इच्छासे नहीं । कौन 
पुरुष ऐसा होगा, जो स्वतन्त्रतासे निवीहयोग्य होनेपर भी स्वापेक्ष या अधमकी 
अपेक्षा करेगा । उनकी कृपणवृत्ति इश्वरके अनुशासनसे ही होती है एवं पितृगण 
भी उक्त अनुशासनवश ही दर्वीहोमके आश्रित होते हैं । जो किसीकी प्रकृति 
तथा विकृति नहीं है, वह दर्वीहोम है ॥ 

'एतस्य' इत्यादि । इस अक्षरके शासनमें सूय, चन्द्र आदिं समस्त संसार 
स्थित होकर नियतमयीद रहता है । यद्यपि सूर्य और चन्द्रमा देवता हैं, अतएव 
ईश्वर हैं, अन्यथा कार्य करनेमें भी समर्थ हैं; तथापि अक्षरके अनुशासनसे विपरीत 
` करनेमें भयभीत होकर तदनुकूछ ही सदा आचरण करते हैं । यदि अक्षरकी 
सत्ता न होती, तो इनका विपरीत आचरण मी हो सकता, किन्तु ऐसा होता 
नहीं, इसलिए अक्षरकी सत्ता अवश्य है ॥ ६३ ॥. ल 


२३५ 
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A र्य 


विवादगोचरापन्ना यन्तृपूर्वा जगत्स्थितिः । 
च्यवस्थितत्वाह्णोकस्य राजपूर्वा स्थितियेथा ॥ ६४ ॥ 
र्यचन्द्रौ द्युभूलोकौ कालो नद्यो यथायथम्‌ । 
नियमेन प्रवर््न्ते सा. 'प्रवृत्तिव्येवस्थितिः ॥ ६५ ॥ 
धने ` दानेन नष्टेऽपि तत्फलप्रद इश्वरः । 
यतोऽस्ति तेन दातारं तं प्रशंसन्ति वैदिकाः ॥ ६६ ॥ 
“विवाद्‌०' इत्यादि । विवादविषय जगस्स्थिति नियन्तृपूर्वक है । नियन्ताके 
बिना जगतकी स्थिति व्यवस्थित ( एकरूपसे ) नहीं रह सकती, इसमें दृष्टान्त यह 
डै- राज्यस्थिति जैसे राजासे नियन्त्रित रहती है । राजा जो कानून बनाता है, 
उसके अनुसार प्रजावरी चलता है । विपरीत चल्नेवाढोंको दण्ड मिलता है, इसलिए 
यद्यपि प्रजाकी इच्छा विपरीत भी हो, तो भी राजाके अनुसार ही चलना पड़ता है, 
अन्यथा नहीं । एवं जगत्की व्यवस्था अक्षरके अधीन है, उसके विपरीत नहीं जा 
सकती । इस अनुमानका आकार आाष्यव्याख्यानमै लिख चुके हैं, पुनरुक्त भयसे 
यहां फिर उसके आकारका निर्देश नहीं किया गया है ॥ ६४ ॥ 
सूर्यचन्द्रौ' इत्यादि । सूर्य, चन्द्रमा, चुलोक, भूलोक, काळ (निमेष मुहृतोदि) 
तथा गङ्गादि नदियोंकी आरम्मसे लेकर जेसी यथायथ प्रवृत्ति चली आई है, आजतक 
चैसी ही बनी है, विपरीत नहीं हुई और आगे भी ऐसी ही व्यवस्थित रहेगी। उनकी 
यह व्यवस्था नियन्ताके बिना स्थिर नहीं रह सकती, इसलिए अनुमान द्वारा भी 
उनके नियन्ता अन्तर्यामीका ज्ञान होता है। यद्यपि श्रुतिने स्पष्ट ही कहा है कि 
ये सब अन्तर्यामीसे नियन्त्रित हैं, तथापि उसका वह निर्देश लौकिक बुद्धिके 
अनुसार है, तदनुसार ही अनुमान द्वारा यह अर्थ समझाया गया है ॥ ६५ ॥ 
“घने दानेन? इत्यादि । दुःखार्जित धनको सुपात्रमे विधिपूर्वक देनेवाले 
दाताओंकी प्रशंसा श्रोत्रियगण करते हैं । यह प्रशंसा सर्वज्ञ ईश्वरके बिना संगत 
नहीं हो सकती । प्रशंसामें मूल तो पुरुषाथलाभ ही है, अन्यथा समुद्रमें धन 
त्याग करनेवालोंकी प्रशंसा होनी चाहिए, पर उससे निन्दा ही होती है । यहां 
विचारना यह है कि कालान्तरमावी पुरुषार्भप्राप्तित कारण क्या है £ धन तो 
'उपभोगसे यहीं नष्ट हो जाता है, यह प्रत्यक्षसे ही देखते हैं । एवं विनश्वर होनेसे 
दाता, प्रतिग्रहीता, दानक्रिया आदि कालान्तरमै भी फललाभकी संभावना 
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नाऽपूर्वं फलदं तस्मिन्मानाभावात्‌ फलं पुनः 
प्युपपन्नत्वान्नेवा सुनः 
इेशादप्युपपन्नत्वचनवाऽपू्यस्य ` कपकम्‌ ॥ ६७ ॥ 


नहीं हे, तो सुपात्र एवं कुपात्रमे धनत्याग करनेसे क्या विशेष है? विशेषके 
बिना स्तुति या निन्दा क्यों? निप्कारण तो विद्वान्‌ प्रशंसा और निन्दा नहीं 
करेगे । सदसत्कमे करनेवालोको ईश्वर फर अवश्य देते हैं, चाहे जिस देश या 
योनिमें हों, इसलिए उक्त कार्य वे लोग करते हें। 

शक्का--फलदाता नहीं है, इसलिए दान देना ही मूलता हे । भावी सुखके 
ढिए प्रत्यक्ष सुखोपायका त्याग अनुचित ही है । 

_समाधान---अतर्कित सुखदु:ख-प्रासिसे जन्मान्तरके कम जन्मान्तरे अवद्य- 
फल देते हें, जक मानना ही पड़ता है, अन्यथा गर्भस्थ तथा उत्पन्न प्राणीको जो 
सुख-दुःख होते हैं एवं कोई सकळाङ्ग होता है, कोई विकलाङ्ग होता है, इसमें 
क्या कारण ¦ अच्छे लोग जब दुःखी देखे जाते हैं, तो जन्मान्तर कर्मोंका यह 
फल है, ऐसा सव कहा करते हैं, अतः सबका नियन्ता और शुभाशुभ कर्मके फछोंका 
दाता ईश्वर है, यह मानना अनिवार्य है । और अच्छे लोगोंको यह ज्ञान भी 
होता है कि “ममैव जन्मान्तरपातकानाम इत्यादि | अतएव शुभाशुभ फलदी प्राप्ति 
परिहारके लिए विधिनिषेध शास्त्र हे । इसमें “विमतं दानं बिशिष्टविज्ञानबद्दातृकम्‌ , 
कर्मफलत्वात्‌ , सेवाफलवत्‌? यह अनुमान भी प्रमाण है । अतएव शास्त्रम “दयात्‌? 
“यजेत', ‘जुहुयात्‌? “नावृतं वदेत्‌?, “मा हिंस्यात्‌ सर्वाभूतानि इत्यादि प्रसिद्ध हे ॥६६॥ 

“नाऽपूर्वम्‌? इत्यादि । 

शक्का--अपूवसे ही कर्मोका फल मिलता है, उसके लिए ईश्वरकी क्या 
आवश्यकता है ! 

समाधान--चेतनसे अनधिष्ठित स्वयं अचेतन अपूर्व फलदानमें समर्थ नहीं 
है। उसको यह ज्ञान कहाँ कि किसने क्या किया है और क्या फल उचित है £ 

शङ्का जीवरूप चेतनसे अधिष्ठित अपूर्व चेतनानधिष्ठित कैसे है 

समाधान अपूर्व ही में प्रमाण नहीं है, इसलिए अधिष्ठान-विचार विफल है । 

शङ्का- अथोपत्ति अपूर्वमें प्रमाण है, अपूर्वके बिना क्षणविनश्वरदानादि क्रियासे 
कालान्तरभावी फल नहीं हो सकता, अतः उक्त फलकी अन्यथानुपपत्तिूप अरथीपत्ति 


प्रमाण कह चुके हैं । 
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सेव्याद्राज्गः फलप्रापिश्यते न त्वपूर्वतः । 
दानादिक्रियया सेव्यादीशात्तइत्फलें भवेत्‌ ॥ ६८ ॥ 
समाधान हां, अवश्य कहा है, पर अन्यथापि उपपत्तिरूप दोषसे वह दष्ट 
अतएव आमास है, यह भी कह चुके हैं 
शङ्का अन्यथापि उपपत्ति कैसे £ 
समाधान--लोकमें सेव्यसे सेवाका फंल मिलता है, यह प्रसिद्ध है, इसी 
प्रकार सेव्य ईश्वरसे दानादि क्रियाके फलकी प्राप्तिकी उपपत्ति हो जाती है, उसके 
लिए दृष्टविरुद्ध अपूर्वकी कल्पना अन्याय्य है । ‘विमता दानादिक्रिया विशिष्टज्ञानवता 
दीयमानफलवती, विशिष्टक्रियात्वात्‌, सेवाफछवत्‌ः यह अनुमान भी हमारे अभमें 
प्रमाण है । 
शङ्का--आपके अर्थमें यदि आपका अनुमान प्रमाण है, तो ईश्वरसे फल नहीं 
मिल सकता, इस अर्थमें मेरा ईश्वरो न वैदिकक्रियाफलदाता, ईश्वरत्वात्‌, लौकि- 
केश्वरवत्‌, यह अनुमान प्रमाण है । 
समाधान---आपका अनुमान 'नरशिरःकपाळं शुचि, प्राण्यङ्गत्वात्‌ , शुक्तिशङ्कवत्‌ 
इस अनुमानके समान स्मृतिविरुद्ध है । 
शङ्का- मेरै अनुमानमें स्मृतिविरोध कैसे ! 
समाधान- सुनिए-- 
“यो यो यां यां तनु भक्तः श्राद्धया 5र्चितुमिच्छति । 
तस्य तस्या5चलां भक्ति तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥ 
स तया श्रद्धया युक्तः तस्या55राधनमीहते । 
' लभते च ततः कामान्‌ मयैव विहितान्‌ हि तान्‌ ॥' 
तथा-- 
“यतः प्रवृत्तिभूतानां येन सवमिदं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमभ्यच्ये सिद्धि विन्दति मानवः ॥' इत्यादि । 
शङ्खा -सेवाफल स्वामीसे होता है, यह तो दृष्ट है, पर ईश्वर तो दृष्ट नहीं 
है, उसकी तो अपूर्वके समान कल्पना ही करनी है, ऐसी अवस्थामें क्या विशेष है ! 
समाधान--विशेष यह है कि मेरी कल्पना दृष्टानुसार है और आपकी 
कल्पना उससे विरुद्ध हे । 
जैसे सेवाक्रियामें सेव्य द्वारा फलप्रापकत्व दृष्ट है, वैसे ही दान आदि 


न्व्स्स्क्स्क्क्स्क्क्क्क्क्क्क्स्क्क्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्व्य्व्व्ज्ज्ज्ड 
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अष्टम ब्राह्मण ] 
नि १८८५ भाषानुवादसहित 
तिः टा टुुरेच्यक्याथे बाथ यदि नाव्यूत्ज्ञासिता ॥ ६९ ॥ 
प बहूनि  रतदक्षरं शा्यबिदित्वाउस्मिछोके जुहोति यजते 
गार्ग्यविदित्वाउ्स्माह्ेकात्मैति तङ्कवति | त चा एतदक्षरं 
5स्माल्लोकास्रैति स ब्राह्मणः ॥ १ प. क मा मे 


क्रियामें इष्ट हो सकता है ! वस्तुतः जब क का क 
द्वारा फलकल्पना निराधार हे । ईश्वरापेक्षया अपूर्वकल्पनामें बा 
पूवमें कह चुके हैं ॥ ६७,६८॥ | सा पच 
'देवता' इत्यादि । देवगण यज्ञकतीओंके और त आय च नीये 
अधीन न होते, यदि प्रशासिता ईश्वर न होता, क्योंकि वे लोगं. मनुष्यकी अपेक्षा 
बहुत उच्च कोटिके हैं, तथा ईश्वर हैं, शक्तिसंपन्न हैं। जो स्वयं अपने निवीहमें 
क्षम है, वह त्त कृपणवृत्ति धारण नहीं कंर सकता । देवताओंके' देय द्रव्यको 
ह्य कहते हैं और पितरोंके देय द्रव्यको कव्य कहते हें। 
'देवान्‌ भावयताऽनेन ते देवा भावयन्तु वः। परस्परं भावयन्तः श्रेय: परमवाप्स्यथ! 
यह गीतामें भगवानका अनुशासन है, इसके अनुसार 'देवताओंको' मनुष्याधीन 
होना पड़ता है ॥ ६९ ॥ "जि. त ए 
'यो वा एतदक्षरं गाग्यविदित्वा? इत्यादि श्रुति। : | 
और यह मी अक्षरकी सत्तामें प्रमाण है कि अक्षरके अज्ञानसे संसार होता. है 
और उसके ज्ञानसे. संसारकी निवृत्ति होती है । 0000 
शङ्का--क्रियासे ही मुक्ति हो सकती है, फिर उसके लिए अक्षरज्ञानकी क्या 
आवश्यकता है ? + RA: ग) 
समाधान--श्रृति स्वयं उत्तर देती है--'यो वा! इत्यादिसे । जो पुरुष इस 
अक्षरको न जानकर चाहे हजारों वर्षों तक इस लोकरे हवन करे, याग :करे, जप 
करे, पर उसका फल विनाशी ही होता है अर्थात्‌ खगौदि ही हो: सकता 
हैं, मोक्ष नहीं । “यथेह कर्मचितो लोकः क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः 
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होमदानतपांस्यक्षेबहुकृत्वः. कृतान्यपि । 
विनाशरिफलदानीति शासन तत्प्रशासितुः ॥ ७० ॥ 
अज्ञानमात्रतो बन्धो ज्ञानमात्रेण मुक्तता । 
'इत्याश्रयाणि सर्वाणि कल्पयन्तीःधरास्तिताम्‌ ॥ ७१ ॥ 


दि 


क्षीयते? इत्यादि श्रतिसे तथा कार्यलिज्ञक अनुमानसे कर्मसाध्य फल विनाशी ही माना 
जाता है । उक्त फल नित्यसिद्ध है, अतः कर्मसाध्य नहीं । और जिसके ज्ञानसे 
कार्षण्यका ( दीनताका ) नाश होता है और संसारका विच्छेद होता है तथा जिसके 
बिज्ञानके बिना कर्मकृत्‌ पुरुष कृपण होता है, जो कर्म किया उसीका फर 
भोगता है और जनन-मरण-चक्रारूढ होकर संसारी होता है, वह अक्षर प्रशासिता 
अवश्य है, यही कहते हँ “यो वा? इत्यादिसे । हे गार्गि, जो पुरुष इस अक्षरको 
न जानकर इस लोकसे परलोकको जाता है, वह कृपण--क्रीत दास--के समान है 
और हे गार्गि, जो इस अक्षरको जानकर मरता है, वह ब्राह्मण है ॥ १० ॥ 
(होमदान०' इत्यादि । 
क्रियारूप साधनसे मुक्तिलाभ असंभव है, यही इस्‌ इलोकका तात्पर्य है । अज्ञ 
( वेदान्तानमिज्ञ ) अनेक बार अनेकविध तप आदि करते हैं, पर वे सब विन- 
श्वरफलप्रद होते हें, अमृतफलक नहीं होते । 
शङ्का- क्यों 
समाधान- प्रशासिता अक्षरका यही अनुशासन है । उसका अनुशासन 
अन्यथा नहीं हो सकता । 
शङ्का=जिसके अज्ञानसे अत्युत्तम भी कर्म संसारंरूप ही. फल दे सकते हैं, 
अमृत नहीं; उसको हम नहीं मानते । 
समाधान--यदि नहीं मानोगे, तो संसार ही लुप्त हो जायगा । संसारका मूल 
कारण तो आत्माका अज्ञान ही है, यह अनेक बार कह चुके हैं । हे गार्गि, जिसके 
ज्ञानसे संपूर्ण कार्पण्यकी निवृत्ति होती है, वह नहीं है, ऐसा कैसे कहा जा 
सकता है £ ॥ ७० ॥ 
“अज्ञानमात्रतो' इत्यादि । 
जिसके अज्ञानसे बन्ध और जिसके ज्ञानमात्रसे मुक्ति- ये सब आश्चर्य ईश्वरकी 
सत्ताकी कल्पना करते हैं ॥ ७१ ॥ ` 
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” 0 पा || 


` विवादशशध्धीबपत णजणजजस्स्स््् ऽपीशे र 
यद्ग्रबोधात्कार्पण्यै ब्राह्मण्य कोळ यत्मबोधत क 
तदक्षरं ग्रचोद्धव्य॑ यथो ता 
शतिः धर गा य केश्चरत्मना ॥ ७३ ॥ 
नन रतन इष्ट द्रृष्रशुतशशोत्रमत मन्त्रविज्ञातं विज्ञात 
न 5 2 नान्यदतो5स्ति श्रोत नान्यदतो5स्ति मन्त नान्यदतो- 
ऽस्ति विज्ञात्रेतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश सव 2 
कं रे गाग्याकाश ओतश्च प्रोतश्चेति ॥ ११ ॥ 
शरस्य प्रशास्तत्वं स्वमोहाभासकरिपतम्‌ । 
न_स्वाभाविकमित्येतद्वकतयदष्टादिवाक्यतः ॥ भ टू पादिवाक्तः॥ ७७॥ ` 
अनेक ता अभिप्राय कहते हैं--'विवाद०” इत्यादिसे । 
इस ईश्वरमें जो अस्तित्व और अनस्तित्वके विवादकी शङ्का हे, वह भी असंभाव्य 
ही है, इसको स्फुट करनेके लिए अनेक ढिज्ञोंका प्रपञ्च किया गया है । तात्पर्यं य 
है-यदि किसी पदाथेकी सत्ताकी सिद्धिके लिए अनेक हेतु दिये जाते हैं, तो उनमें है 
पूर्वमें अरि (असाधकतवज्ञान) भी हो जाती हे, इसलिए अन्य हेतुओंका उपन्‌ किया 
जाता है । इसी भावसे अनेक रिङ्गस्थलमें पूर्व पूर्व हेतुओमें अरुचिप्रदरीनकी जडी 
शाखोंमें पायी जाती हे । यहांपर भी ऐसा अम हो सकता है, अतः उसकी निवृत्तिके 
छिए कहते हें कि यहां अनेक ङिङ्गोका प्रदर्शन विवादशङ्काके असंभवके सूचनके 
लिए है, अतः पूर्व-पू्त हेतुओमि असाधकत्वसंभावना नहीं है || ७२ ॥ 
'यदग्रबोधा०' इत्यादि । जिसके अज्ञानसे कार्पण्य और प्रबोधसे ब्राह्मण्य 
( ्रहमज्ञता ) प्राप्त होता है, वह अक्षर है । उसका शासितृत्व आदि तटस्थ लक्षण 
द्वारा ज्ञान करना चाहिए । इसे कार्यलिज्ञक कारणानुमान समझना चाहिए । संसार 
और उसकी निवृत्तिका निदान अक्षरका अज्ञान और ज्ञान ही है ॥ ७३ ॥ 
तद्वा एतदक्षरं गाग्येदृष्टम इत्यादि श्रुति । इसका व्याख्यान वार्तिकसारके 
व्याख्यानसे ही व्यक्त हो जायगा, अतः एथक्‌ व्याख्यान नहीं किया है ॥११॥ 
'अक्षरस्य' इत्यादि । 
शक्का--जैसे अग्निम प्रकाशकत्व धर्म स्वाभाविक है वैसे ही ईरवरमें ईश्वरत्व भी 
स्वाभाविक है, अतः ईश्वरत्वके निरास द्वारा निरुपाधि अह कैसे सिद्ध हो सकता है £ 
समाधान- इस सर्वज्ञमें प्रशास्तृत्वादि धर्म स्वमोहसे यानी अक्षरके अज्ञानसे 
कल्पित हैं, अभिके प्रकाशकत्वके समान स्वाभाविक नहीं है। | 
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'मागोचरातिवर्तित्वाददष्ट स्यात्तदक्षरम्‌ । 
अभावत्वनिषेधाथ॑ दरष्टक्षरमितीर्यते ॥ ७५ ॥ 
कूटस्थदक्त्व द्रष्ट्त्वे न दश्ये दृष्टिकतता । ` 
ओतप्रोतगिरा5शेषदृश्यवस्तुनिराकुतेः ॥ ७६ ॥ 
~ NN 
शङ्क-क्यों ? व 
समाधान---अद्ृष्ट द्रष्टा है इत्यादि अर्थ विषयी होनेसे स्वयं किसीकी इष्टिका 
विषयः नहीं है । | 
शङ्का--तो क्या उसकी सत्तामँ ही कुछ प्रमाण नहीं है ! 
समाधान---स्वयं दृष्टिस्वरूप हे तथा अश्रुत श्रोत्रका विषय नहीं है । स्वयं 
श्रोत्रस्वरूप है । मनोविषय न होनेसे अमत है । स्वयं मतिस्वरूप होनेसे मन्ता है, 
विज्ञानका विषय नहीं अतएव अविज्ञात है । परन्तु विज्ञानस्वरूप होनेसे स्वयं 
विज्ञाता है और. इस अक्षरसे अन्य कोई दृष्टा ( दर्शनक्रियाकती ) नहीं है। यही 
अक्षर सबैत्र दर्शनक्रियाकती है तथा श्रोता भी कोई दूसरा नहीं सर्वत्र स्वयं श्रोता 
है एवं मन्ता तथा विज्ञाता भी दूसरा नहीं है, किन्तु स्वयं स्त्र मन्ता .तथा विज्ञाता 
है । अचेतन प्रधान अथवा और कोई द्रष्टा आदि नहीं है । इसी अक्षरम हे गार्गि, 
आकाश ओत-प्रोत है यही साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है । जो आत्मा सर्वोत्ति है, 
अशनायादि संसारधर्मासे अतीत है, जिसमें आकाश ओत-प्रोत है, वही परा काष्ठा परा 
गति है, वही परब्रह्म है। प्रथिव्यादिसे लेकर आकाशान्त सत्यका सत्य है ॥ ७४॥ 
'मागोचरा०” इत्यादि । मानविषयातिवर्ती है, अतएव अदृष्ट ( दर्शनाविषय ) 
कहा जाता है । | ग 
शक्का--यदि सवेथा अप्रमेय द्वै, तो उसका असत्त्व ही सिद्ध होगा : 
समाधान--नहीं, असत्त्व नहीं होगा, वह स्वयं द्रप्ट्रस्वरूप है, अतः अप्रमेयत्व 
उसमें भूषण है, दूषण नहीं है । जो द्रष्ट्स्वरूप न होकर अमेय होता है, उसका 
असत्त्व माना जाता है--यथा कूर्मरोमादि । 
शङ्का- यदि दृष्टिक्रियाकर्ताको द्रष्टा मानते हो, तो उसमें क्रियाकारकत्वकी प्रसक्ति 
हो जायगी और दशन भी स्वविषयक है या अन्यविषयक ? यदि स्वविषयक है, तो 
कूटस्थमे दृष्टिमात्रत्व असंगत हो जायगा इत्यादि दूषण कहते हैं ॥ ७५ ॥ 
कूटस्थद्दक०' इत्यादि । द्वितीय पक्षमै ओत-प्रोत-कथन तदतिरिक्त समस्तः 
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SEOTETO TAT ८८ 
उक्तद्रष्टतिरेकेण न 
जीव क्प्रतिषेधार्थ नाञ्न्यदित्याद्युढीरणम्‌ ॥ ७७ ॥ 

बिजातीयसजातीयवस्तन्तरनिषेधत २ | 


करकर उ 
कूटस्थमेकं चेतन्यं सिद्ध वस्त्वक्षर परम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एतस्मिन्नक्षरे गागं स्रजि क्रूप्रफणीन्द्रवत्‌ । 
ओतः प्रोतश्व निःशेष आकाशोञ्कारणात्मनि || ७९ || 
अक्षर स्वात्मसम्मोहात्‌ कारणत्वं निगच्छति । 
तथा कार्यत्वमप्येतन्निरव्च तदेकलम्‌ ॥ ८० ॥ 
सर्वस्याउश्षरमात्रत्वात्‌ कृत्सरशेयसमामितः | 
न शय शिष्यते किञ्चिन्नाऽप्यध्वस्तं तथा तम; ॥ ८ १॥ . 
इति वार्तिकसारे तृतीयाध्याये5शमं ब्राह्मण ¬ दतीयाध्यावे्टमं ब्राह्मण समागम | ` 
वस्तुका निराकरण करता हे । यदि अन्य विषय वास्तवगे है ही नही, तो अन्यविप- 
यक ज्ञानकी संभावना कैसे £ अतः वह अकारक है। अद्वितीय होनेसे दश नहीं हो 
सकता । क्रियाविरहसे कारकत्व नहीं है और परके अभावसे तद्विषयक दृष्टि नहीं है। 
“वुल्तृचौ” इस पाणिनीय सून्नसे तृचूप्रत्यय कर्तामें ही होता है ॥ ७६ ॥ 
समाधान-- उत्तद्रष्ट्र० इत्यादि । उक्त स्वयंप्रकाशरूप अक्षरसे अतिरिक्त 
दश्यके न होनेसे जैसे 'नेति नेति' इत्यादि श्रुति संगताथैक होती है, वैसे ही 
ओत-भोतश्रुति भी अशेप दृश्योंका निराकरण करती है और “नान्यत्‌' इत्यादि वाक्य 
तदतिरिक्त जीव द्रष्टा नहीं है, ऐसा बोधन करता है । ब्रह्मव्यतिरिक्त जडाजड 
सजातीय विजातीय सम्पूर्ण पदार्थोंके प्रतिपेधसे अखण्डवस्तुभूत अतितात्पय- 
गम्य कूटस्थ एक चैतन्य अक्षररूप ब्रह्म सिद्ध होता है ॥ ७७,७८ ॥ 
“एतस्मिन्न०' इत्यादि । हे गार्गि, इसी अक्षरमें मालामें कल्पित सर्पराजके 
समान निःरोप आकाशादि पदाथ ओतप्रोत हैं । जैसे रज्जुसपका रज्जु कार्यकारण 
नहीं है, वेसे ही अरोप जगतका यह मी कार्यकारण नहीं है ॥ ७९. ॥ ' 
‘अक्षरम्‌? इत्यादि। अक्षर केवल स्वात्मसंमोहसे ही कारणभावको प्राप्त होता है। 
यह निःशेप जगत्‌ भी वाणीसे ही कार्य कहलाता है, परमार्थतः न कोई कार्य है और 
न कारण है। अज्ञानवश जैसे रज्जु-सर्पमें कायेकारणभाव कल्पित है, वैसे ही अक्षरमें 
भी समझना चाहिए। अतएव उक्त आक्षेपसे रहित अद्वितीय आत्मा सिद्ध हुआ॥ ८० ॥ 
निरवद्य ब्रह्म है, इसीको विशद करते हैं---'स्वेस्या०” इत्यादिसे । | 


२३८ 
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अतिः--सा होवाच ब्राह्मणा भगवन्तस्तदेव बहु मन्येध्व यदस्मान्नम- 
स्कारेण सुच्येध्वं न वे जातु युष्माकमिमं कश्चिद्‌ ब्रह्मोद्यं जेतेति ततो ह 
वाचक्रव्युपरराम ॥ १२ ॥ 

इत्युपनिषदि तृतीयाध्याये अष्टमं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 

ऐसा कोई अथीन्तर नहीं है, जिसका अक्षरमें अन्तभीव न हो, क्योंकि जब 
अक्षरातिरिक्त कुछ है ही नहीं, तब उससे असंगृहीत वस्तुकी क्या संभावना ? समस्त 
प्रतीयमान द्वैत ब्रह्माभिन्न होनेसे ब्रह्ममें है, अतएव अखण्ड सिद्ध नहीं हुआ, इस 
आशङ्काका भी अवसर नहीं है, क्योंकि आत्माश्रयदोषसे स्वमें स्वका आधारा- 
धेयभाव नहीं हो सकता । 

राङ्का- मेदाभेदविकल्पसे आत्मा और प्रपञ्चका यदि कार्यकारणभाव नहीं हो 
सकता हो, तो मत हो, वस्त्वन्तर ही जगत्‌ हो ! 

समाधान--ठीक समझानेके लिए विकल्प यह है कि वस्त्वन्तर ज्ञेय नहीं है 
या है ? प्रथम पक्षम कार्यका कारणमें अन्तभीव हो जानेसे भेदाभेदविकल्प द्वारा भी 
पूवेके सहश वस्त्वन्तराभाव ही सिद्ध होगा । द्वितीय पक्षमें वह स्वयंप्रकाश है अथवा 
नहीं ! प्रथम कल्पमें अभिप्रेत अक्षरमें ही उसका अन्तभीव हो जायगा । द्वितीय 
पक्षमें प्रमाणका अभाव-स्पष्ट है । जो न किसी प्रमाणसे प्रतीत हो और न स्वयं- 
प्रकाश हो, ऐसे पदार्थकी-सत्तामें प्रमाण नहीं है, अतः ईश पदार्थ किसीको मान्य 
नहीं हो सकता । 

शङ्का निराचिकीर्षित (निराकरणके लिए इष्ट) अज्ञान ही वस्त्वन्तर क्यों नहीं है : 

समाधान--अध्यस्त अज्ञान भी वस्त्वन्तर नहीं है । 

शङ्का क्या ? 

समाधान- ज्ञेय समाप्त हो गया हे । अज्ञान मी ज्ञेयपदार्थके ही अन्तर्गत है, 
अतः उसकी समासिसे अज्ञानकी भी समासि स्वत:सिद्ध है, अन्यथा ज्ञेयकी समाप्ति 
ही नहीं कह्‌ सकते । 

शङ्का- अक्षरसे वर्णविशेषका ही ग्रहण क्यों नहीं करते ! 

समाधान- इसका समाधान अक्षराधिकरणमाप्यमें स्पष्ट है--अचेतन वर्ण- 
विशेष द्रष्टा या श्रोता नहीं हो सकता इत्यादि ॥ ८१ ॥ 

सा होवाच ब्राह्मणा' इत्यादि श्रुति । पूज्य ब्राह्मणोंका सम्बोधन कर गार्गी 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


अष्टम ब्राह्मण ] ८ 
भाषानुवादसहित न | ८808 १८९१ 


बोली--हे माननीय बिण, मेरी बाद रस्सा माननीय विद्वदूगण, मेरी बात सुनिये 
वचन कहा था, उसीको बहुत समझिये। २३ ५ 


शङ्का--कौन वचन ? 

_समाधान- श्रीयाञ्ञवल्क्यजीको नमस्कार कर उनकी अनुज्ञा पाकर अनुचिता- 
चरणसे मुक्त हो जाओ । इनसे विजय पानेका तो मनोरथ भी नहीं करना 
चाहिए, फिर कार्यतः इनपर विजय पाना तो दूर रहा। 

शक्का--क्यों ? 

__ समाधान--आप छोगोंमें कोई भी विद्वान ऐसा नहीं है, जो श्रीयाज्ञवल्क्य- 
जीका अह्नज्ञानके विषयमै पराजय कर सके । भेरे इन दोनों प्रश्नोंका यदि ये 
उत्तर देंगे, तो इन्हें कोई नहीं जीत सकता? यह पहले ही मैं कह चुकी हूँ । 
उत्तर सुननेसे इस समय मेरा यही दृढ़ निश्चय हुआ है कि बद्मज्ञानमें इनके बराबर 
दूसरा कोई नहीं है, यह कहकर वाचक्तवी चुप हो गई । 


वार्तिकसारके भाषानुवादमें तृतीयाध्यायका अष्टम ब्राह्मण समाप्त | 
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१८९२ बृहदारण्यकवातिंकसार [ ३ अध्याय 
` नवमं ब्राह्मणम्‌ | 
नवमञ्राणे देवनिणयस्तदुपासनम्‌ । 
अष्टधा पञ्चधा चोपनिषदश्रोच्यते क्रमात्‌ ॥ १ ॥ 
सूर्यचन्द्रादयो देवाः शासितव्या उदीरिताः । 
तेषां विस्तार आनम्त्यं सङ्गपस्त्वेकदेवता ॥ २ ॥ 
त्रयश्चेत्यादिभिर्लक्ष्या बहुशब्दैरनन्तता । 
सुषुप्तिप्रलयावस्थः कारणात्मैकदेवता ॥ २ ॥ 


|  नवमत्राह्मण 

“नवम ०? इत्यादि । 'यत्साक्षात! इत्यादि श्रुतिवाक्यसे उपक्रम फर सर्वान्तरत्वके 
निरूपण द्वारा अथतः साक्षात्व आदिका तीन ब्राह्मणोंमे निर्णय .हुआ। इस समय उसका 
साक्षात्‌ निर्णय करनेके लिए इस ब्राह्मणका आरम्महे । सूत्रान्तर्यामित्राह्मणमें “यः प्रथिव्यां 
तिष्ठन? इत्यादि श्रुतिवाक्यसे नियम्य सब पदार्थोका नियन्ता कारणीभूत आत्मा है, यह भी 
कहा गया है । उसीका यहाँ प्राणशब्दसे अनुवाद कर और उसीका आलम्बन कर 
नियम्य देवताओंके विस्तार और सङ्गोचके कथन द्वारा आत्मसम्बन्धित्वरूपसे पूर्वमें 
कथित भी साक्षात्त्वका पुनः निर्णय करनेके लिए यह ब्राह्मण है । नियम्य देवता 
कितने हैं, इस प्रश्नके उत्तरमें संक्षेप-विस्तारसे प्रागुक्त ब्रह्मका ही पुनः स्पष्ट 
करणाथ यह ब्राह्मणः है | कूटस्थ असङ्ग अद्य आत्मा नियन्ता केसे है ? चिदा- 
भास (स्वकीय अज्ञान) द्वारा स्वकार्यका कारण और नियन्ता कहा जाता है ॥ १ ॥ 

र्यचन्द्रा०' इत्यादि । सूर्य, चन्द्र आदि देवता अनुशास्य कहे गये हैं 
उनका विस्तार यानी आनन्त्य हे अथीत्‌ प्रातिस्तिकरूपसे वे अनन्त हैं । संक्षेपसे 
कहा जाय, तो एक ही देवता है ॥ २ ॥ 

“त्रयश्रेत्य ०” इत्यादि । 

शङ्का देवताके आनन्त्यका प्रतिपादन इस ब्राह्मणमें है, यह आपका कहना 
ठीक नहीं अचा, कारण कि अनन्तपद इसमें नहीं है । 

समाधान- त्रयश्च’ इत्यादि शब्दका यद्यपि आनन्त्य वाच्य नहीं है, फिर भी 
लक्ष्य है, और बहुशब्द तो अनन्तका भी वाची समझा जाता है । यदि कोई यह 
प्रश्न करे कि आक्राशमें कितने तारे हैं, तो उसका उत्तर यह भी हो सकता है कि 
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' ` माषानुवादसहित. $ (4 ८९३ 


PR वत प णा 
rs तिष्ठति प्राणदेवतां। .. . . 


५ त्वसम्वन्धस्य प्रसिद्धये ॥ ४. 
मेश. सज्रसण्ड च .जीवो लिङ्ग वपुर्वहिः । ४ 
इत्यशवस्थतां भठेप्रपश्वस्ताखिकी जगौ ॥ ५.॥| 


बहुत हैं । उसका तात्पर्य यही है कि अनन्त हैं, हम ढोग उनका तालन 
` कर सकते । संक्षेपसे एक ही देवता है, इस उत्तरको कहते हेषु न रती 
सुपुप्ति और प्रल्यावस्थामें कारणात्मा एक ही दे aa 
व देवता रहता हे । 
शङ्का---सुषु्ि अवस्थामे प्राण तहि त्यादि श्रतिके 
स्वापावस्थापन्न ना ही गा आर आर है 0 तक अनुसार 
| ) अक्षर केसे कारण है ? 
Sn इत्यादि डुतिने प्राण और ब्रह्मको अभिन्न ही कहा है, 
स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते’ यहाँपर “सः से प्राणका परामश कर उसमे ब्रह्मका स्पष्ट बोधन 
किया है, अतः उक्त व्याख्यानुसार प्राण और ब्रहका ऐक्य स्फुट कहा गया है । 
शक्का- अच्छा माण और ब्रह्म दोनों अभिन्न हैं, यह माना, पर किस क्रमसे 
वह नियन्ता होता है १. PR 
समाधान--उक्त रीतिसे साभास ( अज्ञानोपाधिक ) अक्षर कारण है, . यह तो 
निर्विवाद सिद्ध है । अब नियन्ता इस प्रकार होता है कि प्रथम प्राणदेवता जो. 
सामास अज्ञान है, उसका नियन्त्रण करता है, तदनन्तर प्राणकार्य सूत्रादिसे अवच्छिन्न 
(तदात्मना स्थित) होकर सूत्रको नियन्त्रित करता है, इस मकारसे तत-तत्‌ कारणरूपसे: 
अवस्थित होकर तत्‌-तत्‌ कार्यके नियन्त्रण द्वारा सब कार्योका नियन्ता होता है ॥३॥ 
“नानात्वैकत्व०' इत्यादि। बही प्राणदेवता नाना और एकलरूपसे रहता है । 
राङ्का--किसलिए ! : SD र 
समाधान--नियन्तव्य-नियन्तृत्वके ` सम्बन्धकी - परसिद्धिके लिए  प्राणियोके 
विविध कर्मोंके अनुसार यह प्राणदेवतां जगतको व्याप्तकरे उक्त दो रूपोंसे रहता दै । 
भर्वृप्रपश्चके मतसे ब्रह्मकी आठ अवस्था हैं--पिण्ड, जाति, विराट्‌, सूत्र, दैव, 
अग्याङ्कत, साक्षी और क्षेत्रज्ञ । किंसीके मतमें अक्षरकी शक्तिके ये आठ स्वरूप हैं । 
कोई इनको उसकी एक प्रकारकी अवस्था मानते हैं, परन्तु यह सब असङ्गत ` है, 
कारण कि थ्रुतिने अक्षरको संसारातीत कहा है । 7 ग भक 
शङ्का--आपके मतमें इनका कैसा मेद हे £ - 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१८९४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 


श्रतिः--अथ हवनं विदग्धः शाकल्यः पप्रच्छ कति देवा याज्ञवल्क्येति 
स हैतयैव निविदा प्रतिपेदे यावन्तो वैश्वदेवस्य निविद्युच्यन्ते त्रयश्च त्री 
च शता त्रयश्च त्री च सहसेत्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येति 
त्रयस््िशशदित्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येति षडित्योमिति 
होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येति त्रय इत्योमिति होवाच कत्येव देवा 
याज्ञवल्क्येति द्वावित्योमिति - होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्कयेत्य ध्य 
इत्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञबल्क्येत्येक इत्योमिति होवाच कतमे 
ते त्रयश्च त्री च शता त्रयश्च त्री च सहस्रेति १.॥ 


समाधान--औषाधिक मेद है, स्वतः नहीं । 'अपूर्वमनपरमनन्तरमबाह्मम्‌ः, 
“अयमात्मा ब्रह्म' इत्यादि श्रुति मदुक्त अर्थमें प्रमाण हे, अविद्याकामकर्मसे विशिष्ट 
(कार्यकरणोपाधि) आत्मा संसारी जीव कहलाता है और नित्यनिरतिशयज्ञानशकत्यु- 
पाधि आत्मा अन्तर्यामी ईश्वर कहा जाता है | वही निरुपाधि केवल (शुद्ध) आत्मा 
अपने स्त्रमावसे अक्षर कहा जाता है । इस प्रकार हिरण्यगर्भ (अव्याकृत देवता ) 
जाति, पिण्ड, मनुप्य, तिथक्‌, प्रेत आदि कार्य-कारणोपाधिसे विशिष्ट होकर 
तचन्नामसे युक्त ततद्र्पवाला होता है, इत्यादि स्पष्ट है ॥ ४ ॥ 

“अथ हेन विदग्धः शाकल्यः’ इत्यादि श्रुति। गार्गीके प्रश्नोंका निर्णय 
होनेके अनन्तर विदग्धने ( विदग्ध यह उनका नाम था और शकल उनके पिताका 
नाम था, अतः वे शाकल्य भी कहे जाते थे ) श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे पूछा । पूर्वके 
साथ सङ्गति बतलानेके लिए पूर्वका अनुवाद करना आवश्यक है, अतः आवश्यक 
अंशका अनुवाद यह हे- “यस्साक्षात' इंत्यादिसे प्रस्ताव कर सर्वोन्तरत्वके 
निरूपण द्वारा अर्थतः साक्षित्त्व आदिका पूवेके तीन ब्राह्मणोंमें निश्चय किया गया है । 
` अन्तर्यीमित्रा्मणमें कहा गया है कि नाम-रूपसे व्याकृत द्वैत प्रपञ्च है, उसमें सूत्रके 
जो प्रथिन्यादिमेद हें, वे ही नियम्य हैं, उनका नियन्ता भी वही अक्षर है । 

शङ्का- व्याक्रतविषयमै ही नियन्तृत्व क्यों कहा ? अव्याकृतमें क्यों नहीं । 

समाधान- व्याक्कत प्रथिव्यादिमें नियन्तृत्व सुस्पष्ट है, इसलिए व्यक्त 
विषयमे ही कहा गया, यह तो पूर्वका अनुवाद है । अब उत्तर ब्राह्मणका तात्पर्य 
कहते हें नियन्तव्य देवता विशेषोंका सङ्कोच प्राणपयैन्त हे और विकास आनन्त्य- 
पय्यन्त है । इनके द्वारा ब्रह्ममें साक्षात्त और परोक्षत्व है; यही “नेति नेति आत्मा इत्यादि 
शब्दोंसे समझाया गया है | प्रथम देवतासङ्गोच और विकासके कथनानन्तर वस्तुः 
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नवम ब्राह्मण ] 

साहोवाच कक मत न की होवाच महि वैपामेते ३ 0 की 
त्रयखि &शदित्यष्टौ वा ज ह 
प्रजापतिथ त्रयश्षि शाविति॥२॥ ˆ ˆ पनिरद 

कतमं चसत्र इत्यग्निः थिर्व श्रान्तारि १८ 
सामि ग we « र चादित्यश्च दयौश्च 
सव इति ॥ ३ ॥ i । तस्माद्व- 

कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मैकादशस्ते यदाऽस्माच्छरी- 
रान्मर्त्यादुत्क्रामन्त्यथ रोदयन्ति तद्यद्रोदयन्ति कई पा ज दयित कमार इति॥ ४॥ | इति ॥ ४॥ 
निर्देशके लिए यह ब्राह्मण है। “निमेये देवतासंख्या यया सा निविद्‌! यानी मन्त्ररूप 
वाणीसे देवताओंकी संख्या जिसके द्वारा कही जाती है, वह मन्त्रपदात्मक वाक्य 
“निविद! कहा जाता है | ' निविद्‌? उसकी संज्ञा है । उक्त ऋषिनेश्री याग यय 
पूछा कि कितने देवता हैं ? श्रीयाज्वस्क्यने वक्ष्यमाण निबिदूसे हीं स्न संख्याको 
जाना, जिसे शाकल्यने उनसे पूछा था यानी जितने देवता बैश्वदेवशस्रके हैं, उन्हे 
पूछा था। [ अभगीतमन्त्रसाध्य स्तुतिका नाम शास्त्र है, जो देवतावाचक नरद 
Da जाते हे, वे ही प्रकृतमें निवित्संज्ञक हैं ] | उस निविदूसें जितने 
देवता स्तुत हैं, उतने ही देवता हैं । 

शङ्का--कोग बह निबिद है १ 

समाधान --उन निविदू-पदोंको कहते है---श्रयश्च त्री च शता चः इत्यादिसे । 
२३०६ तीन हजार तीन सौ छः । शाकल्यने कहा ठीक है । इस प्रकारसे इनकी 
मध्यमा संख्या ज्ञात हुई । फिर उन देवताओंकी सङ्कुचित संख्या पूछते हैं--- 
कितने देवता हैं ? याज्ञवस्त्रयने कहा--३३। शाकल्यने कहा--ठीक है | 
फिर पूछा--इससे भी कम संख्यामें कितने देवता हैं याज्ञवल्क्यने कहा--६ | 
शाकल्यने कहा--ठीक है, इससे कम संख्यामें कितने देवता हैं ? याज्ञवल्क्यने 
कहा--२ । शाकल्यने कहा--ठीक है। फिर पूछा--कितने देवता हैं? याज्ञवल्क्यने 
कहा--२ । शाकस्यने कहा--ठीक है । फिर पूछा-- कितने देवता हैं, याज्ञवल्क्यने 
कहा--अध्यद्ध । शाकल्यने कहा--ठीक है। फिर पूछा--कितने देवता हैं ? याज्ञ 
वल्क्यने कहा-एक । शाकल्यने कहा--ठीक है । देवताओंकी संकुचित संख्याको 
पूछकर फिर संख्येय स्वरूपको पूछते हैं--“कतमे ते'से। उक्तसंख्याक देवता 
३३ देवताओंकी महिमा ही हैं, परमार्थतः ३३ ही देवता हैं । 
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कतम आदित्या इति द्वादश वे मासाः संवत्सरस्यैत आदित्या एते 
हीदश्सर्वमाददाना यन्ति ते यदिदश्सर्वमाददाना यन्ति तस्मादादित्या 
इति ॥ ५ ॥ 
` कतम इन्द्रः कतमः प्रजापतिरिति स्तनयित्बुरेवेन्द्रो यज्ञः प्रजापतिरिति 

कतमः स्तनयित्लुरित्यशनिरिति कतमो यज्ञ इति पशव इति ॥ ६ ॥ 

कतमे षडित्यम्निश्च प्रथिवी च वायुश्वान्तरिक्ष चादित्यश्च द्यौश्चैते 
षडेते हीदं सवेश षडिति ॥ ७ ॥ 
शङ्का- कौन ३३ हैं ! 

समाधान--आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य ये ३१ हुए, बच्तीसबौँ 
इन्द्र और तैंतीसवाँ प्रजापति--यों ३३ हो गये । 

शङ्का--वसु कौन है ! 

समाधान--अभि, एथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, चौ, चन्द्रमा और 
नक्षत्र--ये वसु हैं । इन्हींमें सब स्थित हैं, इसलिए ये वसु हैं । 

शक्का--कितने रुद्र हैं ? 

समाधान--एकादश, दस इस पुरुषमें जो प्राण हें और ग्यारहवाँ आत्मा है । 

शङ्का--ये रुद्र क्यों कहे जाते हैं £ 

समाधान--इस विनश्वर शरीरसे जब ये निकलते हैं तब प्राणियोंको रुलाते 
हैं, इसलिएं रुद्र कहलाते हैं । 

शङ्का--आदित्य कौन हें £ 

समाधान- वर्षके जो ये बारह महीने हैं, वे ही १२ आदित्य हैं । 

शङ्का--किंस कारणसे ये आदित्य कहे जाते हैं £ 

समाधान- पुनः पुनः गमनागमनसे प्राणियोंकी आयु तथा कर्मफलोंको 
ग्रहण करते हुए जाते हँ, जिस कारणसे लेकर जाते हैं ( आदाय यन्ति ) इससे 


आदित्य कहे जाते हें । 
यङ्का--कौन इन्द्र हे और कौन प्रजापति हे £ 


समाधान- स्तनयित्नु इन्द्र है और यज्ञ प्रजापति है । 
` शाङ्का--स्तनयित्नु कौन है ? 
* समाधान अनि _चञ्ज- यानी वीर्य ( बल ) जो प्राणियोंका हिंसक है । 
यह इन्द्रका ही काम है । 


So 
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` नवम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित | मि हि 
कतमे गे यो देवा ष एख जयो लोका ए हने से दे ठोका एषु हीमे सर्वे देवा इति. 
बस हे टी [ ग्राणश्चति कतमोऽध्य इति योऽयं 


तदाहुर्यदयमेक इंवेव पवतेऽथ कथमध्य् इति यदस्मिननिद 
याभोत्ते इति स्मि [~ 
बंप इति कतम एको देव इति प्राण इतिस बन 


शङ्का- यज्ञ कौन है ! 

समाधान--पशु । यद्यपि पशु स्वयं यज्ञके रूप 
हां ह मतन हहा हि ज्ञके रूप नहीं हैं, तथापि वे यज्ञके 

शज्ञा--कौन छः हैं ? 

समाधान--अझि, प्रथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य और चौ 
आठ पठित हैं, उनमे से चन्द्रमा और नक्षत्रको छोड़कर छः होते है आ ड 

शङ्का--कौन तीन देव हैं ! 

समाधान- ये तीनों लोक । इन्हींमें सब देवता हैं । 

शङ्का--दो कौन है ! 

समाधान--अन्न और प्राण । 

शङ्का--अध्यद्ध कौन है ? ; 

समाधान-- “योऽयं पवते’ यानी वायु । ते! इस शब्दसे उक्त छः देवताओंका 
परामश कर उन्हींमें से दो दोका एकीकरण कर लोक कहा गया है । जैसे-- 
एथिवी. और अभिका एकीकरण कर एक लोक हुआ, वायु और अन्तरिक्षका . 
एकीकरण कर दूसरा लोक हुआ एवं द्यौ और आदित्यको एक कर तीसरा लोक 
हुआ । ये ही तीनों देव हैं, इन्हीं तीनों देवॉमें सब देव अन्तर्भूत हो जाते हैं, 
इसलिए ये ही तीन देव हैं । 

शङ्का--कौन दो देव हैं ! 

समाधान- अन्न और प्राण, ये ही दो देव हैं । इन दोनोंमें पूर्वोक्त सम्पूर्ण 
देवोंका अन्तभीव है । अभ्यर्ध कौन है ? जो पवित्र करनेवाला वायु है, केवल यही 
एक पवित्र करता है, अतः 'योऽयं पवते’ ऐसा कहा है । 

शङ्का- अध्यद्ध क्यों ? 

२३१ 
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~ 


तदसन्नति नेतीति निष्प्रपञ्चत्वमात्मनः । 
कथयिष्यत्यतोऽवस्था श्रान्त्या त्राणि कल्पिताः ॥ ६ ॥ 
अन्तर्यामितया पूर्वमव्याक्ृततयाऽपि च । 

कथितं कारणं ग्राणो वायुः सत्रमुदीयते ॥ ७ ॥ 
सत्राकारविकारोऽयं कारणादधिकस्तु सः । 
अस्वतन्त्रतयाऽद्गश्च वायोरध्यद्धता ततः ॥ ८ ॥ 


समाधान--जिस कारणसे यह सब ( प्रपञ्च ) इसी वायुमें ऋद्विको प्राप्त 
करता है, इसलिए वायु अध्यद्धे कहा जाता है । 

शङ्का- कौन एक देव है ! 

समाधान--प्राण । यही प्राण ब्रह्म है । 

शङ्का- क्यौँ £ 

समाधान---सर्वदेवतात्मक होनेसे सबसे महान्‌ है, इसी कारणसे 'स ब्रह्म 
त्यदित्याचक्षते’ यह कहा है, “त्यत्‌? शब्दसे ब्रह्म ही कहा जाता है, यह परोक्षवाची 
शब्द है। यही देवताओंमें एकत्व और नानात्व है, अनन्त देवोंका निवित्संख्याविशिष्टमें 
अन्तमीव है । उन ३३ तैतिसोंका उतरोत्तरमें और अन्ततः एक प्राणमें अन्तभीव 
होता है । अतः एक प्राणका ही अनन्त-संख्याविस्तार है । इस प्रकार एक, अनन्त 
और अवान्तरसंख्याविशिष्ट प्राण ही होता है । अधिक्ारमेदसे ही एक देवका 
नानारूप गुणकर्मशक्तिसे भेद है ॥१-९॥ 

'तद्सन्नति’ इत्यादि । अत्मामें 'नेति-नेति’ इत्यादि वाक्यसे सकल प्रपञ्चक 
प्रतिषेध कहेंगे, अतः आत्मामें प्रपश्चावस्था आन्ति द्वारा कल्पित हैं ॥ ६ ॥ 

अन्तर्यामि० इत्यादि । इस इलोकसे वायु और ग्राण शब्दोंमें पुनरुक्तिकी 
आशङ्काका परिहार करते हैं । पूर्व ब्राह्मणं प्रकृत जगत्कारण यहाँ प्राणशव्दसे कहा 
गया है और वायुशब्दसे सूत्र विवक्षित है। मेद केवळ इतना ही है कि पूर्व ब्रह्मणमें 
अन्तयोमीका प्रयोग किया गया है और इसमें अव्याकृतत्वरूपसे सूत्र कहा गया है। 
विवक्षामेदसे एक ही अर्थके लिए दो शब्दोंका प्रयोग हे। एक ही रूपसे जहाँ 
दो शब्दोंसे एक अथ कहा जाय, वहाँ पुनरुक्त दोष होता है ॥ ७॥ 


सूत्रे अध्यद्धशब्दका प्रयोग करनेमें निमित्तान्तर कहते हैं---सत्राकार०' 
. इत्यादिसे । 
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त मती च्य 
ध्यद्धताड्न्येषु द्विसंख्यादिष्वपीक्ष्यते । 


अतोञ्धिकससद्ध्यैव श्ुतिरध्यद्धता जगौ ॥ ९ ॥ 


यद्यपि वायु सूत्राकारका विकार 
ले ह अमिक हे जौर अन्य वली मा यका 
न्तयामीको अपेक्षासे हीन है, अतएव अध है । 
अधिकत्व और हीनत्वरूप दो निमित्तोंके समावेशसे वायु अध्य 
पता एतहि कहा जाता है ॥८॥ 
शक्का--इस प्रकारका अध्यद्ध द्विसंख्या 

विशेषरूपसे एक संख्याके विषयमें ही क्यो कहा ह हु कय 

ls है, इसीलिए उक्त निमित्तको छोडकर श्रुति अन्य निमित्तदो 
शक्का--कौन अन्य निमित्त है ? 
समाधान---वायुके रहनेपर ही चराचर अधिक : 
है, इसलिए वायु अध्यध कहा हरी | br पतन 
रू शङ्का--विदगध शाकल्यने प्रथम तीन देवताओंके विपयमे पूछा था, अनंन्तर 
दो देवताओंके विषयमे पूछा, द्वित्वसंख्यासे न्यून एकल संख्या ही है, अतः तद्विषयक 
प्रश्न ही उन्हें करना चाहिए, अध्यद्धेविषयक प्रश्न क्यों किया ? 

. समाधान--यह ठीक है कि द्रित्वसंख्यासे न्यून एकत्व-संख्या ही है, अन्य 
संख्या नहीं है, अतः अध्यद्धशब्द संख्याविषयमें अयोग्य है, यह समझकर भी उक्त 
प्रश्नको संख्याविषयक मानकर एक होनेपर भी निमित्तवश वह अध्यर्द्ध कहा जा सकता 
हे । इस अभिप्रायसे श्रीयाज्वल्क्यजीने उत्तर दिया- “योड्य पवते? इत्यादिसे । किस 
:निमित्तसे एक वायु अध्यद्ध है, इस अभिप्रायसे पूछा कि कैसे वायु अध्य है? इसका 
उत्तर यह दिया गया कि वायुके रहनेपर ही. संपूर्ण जगत्‌ ऋद्धिको प्राप्त होता है, 
इसलिए वायु अध्यध है । महर्षिका यह उत्तर उपहासके लिए है । 

शङ्का--विदगध शाकल्यने संख्याके विषयमै पूछा था, उसका उत्तर उपः 
हासात्मक क्यों हुआ? 

समाधान--शाकल्य इस विपयमें मिथ्याज्ञानी हैं, इसलिए उनके मतको छोड़कर 
सम्यगूज्ञानी श्रीयाञ्चवल्क्यजीका मत ही उपास्य है, कारण कि उनका मत श्रुतिसम्मत 
हे । वायुके रहनेपर ही सब जगत्‌ ऋद्धिको प्राप्त होता है, यही अतिसंमत मत ` 
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अनन्तेष्वेषु देवेष यो यो देव उपास्यते । 
तेन तेन स्वरूपेण प्राण एक उपास्यते ॥ १० ॥ 
इति दशयितु देवभेदानां प्राणरूपता । 
निर्णीता ग्राणदेवोऽयं परोक्ष ब्रह्म भण्यते ॥ ११ ॥ 
स्वरूपमपि सद्व्रह्वा स्वाविद्याठ्यवधानतः । 
परोक्ष भाति तत्तस्मादुपास्य चित्तशुद्धये ॥ १२॥ 


हे । यह बतलानेके लिए, आशय यह कि पूर्वोक्त अधिकतत्त्वनिमित्तक ही अध्यधेशब्दका 
प्रयोग वायुमें नहीं है, यह श्रौत निप्कर्ष है । शाकल्यका यह अभिप्राय था कि 
वायु संपूर्णदेवतात्मक होनेसे अधिक है और तदन्य अभि आदि देवता वाय्वात्मक 
हैं, परन्तु कनीयान्‌ होनेसे अ हैं, अतः वायुमें दोनों निमित्तोंके होनेसे वायु अध्यध 
है। पर यह याज्ञवल्क्यको अभीष्ट नहीं है, अतः उन्होंने श्रौत निमित्त ही कहा ॥९॥ 

“अनन्तेष्वेषु! इत्यादि । सब देवबिस्तार जगतका कारण है, यह कहनेका प्रक्ृ॒तमें 
तात्पर्य यह है कि देवता अनन्त हें । उनमें से जिस जिस रूपसे जिस देवताकी 
उपासना की जाती है, उस उस रूपसे केवल प्राणदेवताकी ही -उपासना होती है । 

शङ्का- क्यों ! 

समाधान--जो अन्य पदाथ हैं, वे सब प्राणमें ही अन्तभूत हैं। शेष 
देवता केवल प्राणकी महिमामात्र हैं, स्वतन्त्र नहीं ॥ १० ॥ 

ढति दशयितुम्‌' इत्यादि । पूर्वोक्त निप्कर्षको समझानेके लिए देवताविशेषोंमें 
प्राणरूपता कही गई है। जैसे महिम्नस्तोत्रमें कहा है--रुचीनां वैचिच्या- 
इजुकुटिछनानापथजुषां नृणामेको गम्यस्त्वमसि पयसामर्णव इव’ । अतएव गीतामें भी 
भगवानूने स्पष्ट ही कहा है --'ते5पि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूर्वकम? इत्यादि । 
परमात्मा सवोत्मक हैं; उनसे अन्य देवता हैं ही नहीं, अतः किसी भी रूपसे पूजा 
की जायगी तो वह परमेश्वरकी ही पूजा होगी, “स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते? इसका 
अर्थे यह है- वही प्राणदेवता परोक्षवाची “त्यत्‌? शब्दसे ब्रह्म कहा जाता है । 

शङ्का ब्रह्न तो अपरोक्ष है, अतः अपरोक्षसे ही अभिधान क्यों नहीं हुआ ! 

समाधान--परोक्षप्रिया हि देवा? इस न्यायके अनुसार उक्तशब्दप्रयोग 
ही समुचित है ॥ ११ ॥ 

“स्वरूपमपि' इत्यादि । 
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DSR RR RR DANN NNANANANNAN 
र तमोरूपजडान्यथो । 
इतिः रिः भिन्न अझोपासशचुदीयते ॥ १३॥ 
3." च्यव यस्यायतनमग्निलोको मनोज्योतियो बै ते परुष 
विद्यात्सबेस्थात्मनः परायणः स बै वेदिता प 
एका सत्य की स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं तं 
बा परायण यमात्थ य एवाय शारीरः पुरुषः स एष वदैव 
शाकल्य तस्य का देवतेत्यमृतमिति होवाच ॥ १० ॥ 
————— ese MN ककी 
शक्का --यत्साक्षादपरोक्षादू ब्रह्म! इत्यादि श्रतियोंसे बरह्म जब स्वापरोक्षानुभव- 
स्वरूप है, परोक्ष है ही नहीं, तब वह परोक्ष केसे होगा £ 
समाधान --अविद्याके व्यवधानसे वह परोक्ष हो गया है, अतः परोक्ष ब्रहमकी 
उपासना करनी चाहिए । : 
शक्का--किसलिए ! 
` समाधान--चित्तशुद्धिके लिए | भाव यह है कि यद्यपि ब्रह्म अपरोक्ष है, 
तथापि अविद्यावृत होनेसे अपरोक्षरूपसे उसका भान नहीं होता, अतः उक्त भानके 
लिए श्रवण, मनन आदिका शाख्नोमें विधान हे । 
शङ्का--श्रवण आदिसे कब ज्ञान होगा ? 
समाधान--जब चित्त शुद्ध होगा । चित्तके शुद्ध होनेपर ही उक्तोपायसे 
तत्त्वज्ञानकी उत्पत्ति, तदनन्तर अविद्याकी नित्ृत्ति, तदनन्तर स्वरूपसाक्षात्कार, 
तदनन्तर परम पुरुषाथका लाम और कृतक्कत्यता होती है ॥ १२.॥ 
'भूकामरूप्‌०' इत्यादि । भूः यानी प्रथिवी, काम, रूप यानी शुक्ल आदि, 
आकाश, तम यानी अन्धकार, रूप यानी प्रकाशक, जल और रेत इस प्रकार आठ प्रकारसे 
भिन्न ब्रह्म उपास्य कहा जाता है। इस विषयमें विशेष आगे चल कर कहेंगे ॥१३॥ 
'पृथिव्येव” इत्यादि श्रति। जिस देवताका प्रथिवी ही शरीर है, अमिलोक 
( लोकयति अनेन इति लोकः ) नेत्र है, मन ज्योति है, क्योंकि मनो द्वारा ही 
जीव सङ्कल्प, विकल्प आदि करता है, एथिवी आदिका अभिमानी शरीरेन्द्रियवान्‌ 
देव है, जो इस प्रकारके पुरुषको जानता दै, वह सबके आत्माओंको जानेगा | * 
शङ्का क्यों ! 
समाधान--वही सब कार्यकरणसङ्घात आध्यात्मिक आत्माका परम अयन 
आश्रय है । वही वस्तुतः आत्मज्ञानी है, जो इस परायणको जानता है । मातृज- 
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क्षितिदेहो$मिनयनो मनःसङ्करपसाधन; । वा क 
देवस्तिष्ठति देहेषु त्वगसृड्य़ांसरूपधक ॥ १४ ॥ 


त्वकू, मॉस और रुधिर रूपसे जो क्षेत्रस्थानीय है और बीजस्थानीय पितृज जो अस्थि, 
मज्जा और शुक्ररूप है, इन दोनोंका परम अयन है । इसीका ज्ञाता सर्वात्मज्ञाता है, 
इसीके विज्ञानसे पण्डित होता है । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया कि हम उस 
परायणको जानते हैं, जिसको तुम कहते हो । यदि आप जानते हैं, तो उस 
पुरुषको कहिये--वह कैसा है £ सुनो, जैसा वह है, जो वह शारीर पार्थिवांश 
शरीरमें स्थित मातृज कोशत्रयरूप है । यही वह देव है, हे शाकल्य, आपने जिसे 
पूछा है । किन्तु इसमें कुछ विशेषणान्तर कहना है, उसे हे शाकल्य, कहो । 
शक्का- शाकल्य तो प्रष्टा है, याज्ञवल्क्य वक्ता हैं, ऐसी परिस्थितिमें श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजीने क्यों पूछा ! 

समाधान--ठीक है, श्रुतिमें 'वंदेव' आया है, परन्तु आचार्य श्रीभाष्यकारने 
उसका 'पच्छैव अथ किया है, अर्थात्‌ जो विशेषणान्तर है, उसके लिए अवश्य 
पूछो, इस तात्पयैसे श्रीयाज्ञवल्क्यका पूछना अनुचित नहीं है, पर श्रीयाज्ञवल्यजीके 
उक्त व्यवहारसे शाकल्यको क्रोध हुआ। जैसे अछुशसे पीडित गज कुद्ध होता है, वैसे 
ही कुद्ध होकर शाकल्य बोले--उस शारीरका देवता कौन हे ? जिससे उसकी 
उत्पत्ति होती है, याज्ञवल्क्यजीने कहा- अमृत है । 

शङ्का- अग्रृत कहनेका तात्पय्य क्या है ? 

समाधान--भुक्त अन्नका रस जो मातृज लोहितकी निष्पत्तिका कारण है, उस 
अन्नरससे रुधिर होता है, जो स्त्रियों रहता है, वही लोहितमय शरीर बीजका 
आश्रय है ॥ १० ॥ 

'क्षिति०' इत्यादि । क्षिति प्रथिवी जिसकी देह है, अभि जिसका नेत्र है, 
मन ही जिसके सङ्गल्पादिका साधन है एवं भूतप्रथित्रीका अभिमानी जो देवता है, 
उसको जो जानता है, वही पण्डित है । तुम उसको न जानकर क्यों पण्डितमानी 
होते हो ! शरीयाजञवल्क्यजीने उत्तर दिया--यदि इतने ज्ञानसे ही कोई पण्डित 
होता है, तो हे शाकल्य, उसको में जानता हूँ । शाकल्यजीने पूछा अच्छा, तो 
उसका देवता कौन है ? 

समाधान- अमृत । 
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पितुजन्यास्थिमज्ञादेरा श्रयोऽस्य तु कारणम्‌ । ड 
नी ie रै बीये प्रथमोपास्तिरीदशी ॥ १५ ॥ 
मा यतन * हृदय लोको मनोज्योतिर्यो ये तं पुरुष विद्यात्‌ 
यात्मनः परायण स वे वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं तं पुरुपर 
सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायं काममयः पुरुषः स एष वदैव 


नवम ब्राह्मण ] 
न्ल््ल्््् जातिको 0 भाषानुवादसहित १९०३ 


रतीच्छात्मा खिया दीप्यो द्वितीयोपास्तिरीइश्ञी॥ १६ ॥ 
शुक्कादीन्यत्र रूपाणि भास्वराष्युत्तरत् तु। 
देवो वर्णाश्रयः खरयस्तद्वेतौ इश्ञि सत्यगी;ः ॥ १७॥ 
ह र दुवताका प्रश्न हुआ और उत्तर है--अमृत, यह तो प्रश्नका उत्तर 
समाधान--जिससे जिसको सिद्धि मिलती है, वही उसका 
अन्नरससे ही उक्त देवताकी निष्पत्ति होती है, अतः उसका वही देवता दा त 
शङ्का--तो श्रीयाज्ञवल्क्यजीने अन्नरस न कहकर अमृत क्यों कहा ! 
समाधान--खीसे उपभुक्त अन्नका जो रस होता है, वही मातृज रुधिरका हेतु 
है, वही अमृत कहा गया है। रससे शोणित होता है-नीजाश्रित शोणितसे शरीरी 
जीव जन्म लेता है । किसीका मत यह है कि चन्द्रमामें स्थित जो अमृत है अर्थात्‌ 
जो जल है, उसका भी अमृत नाम है. मेधसे उसकी वृष्टि होती है। उसीसे प्रथिवी 
और शरीरकी दृढता होती है ॥ १४ ॥ 

'पितृजन्या०' इत्यादि । पितृजन्य अस्थि, मज्ञा आदिका आश्रय और 
शारीरका कारण मातृभुक्त अन्नसे जायमान वीर्य है । प्रथम इसी प्रकारसे उपासना 
होती है । अन्नमय कोश यही है॥ १५ ॥ 

काम एव यस्यायतनस्‌' इत्यादि श्रुतिं । इसका अ स्पष्ट हे तथा सारके 
व्याख्यानसे भी गताथ है ॥११॥ 

'कामदेहो' इत्यादि । हृदयसे बुद्धि विवक्षित है, वही नेत्र है यानी प्रकाशक 
है, क्योकि बुद्धिसे ही सब जीव देखते हैं | यह काममय जीव कामभावनासे युक्त 
होता है । कामकी देवता स्त्रियाँ है, क्योंकि स्त्रियोंसे ही काम होता है ॥ १६ ॥ 

'शुक्का०” इत्यादि । रूपाण्येव” इत्यादि श्रुतिमें रूपशब्दसे शुङ्ग, कृष्ण आदि 
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्््व्््व््््व््््व््््व्व्व्व्व्व्क्क्व् स्व ्व्स्स्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्व्व्क््व्््््-- 
अधिदैवाध्यात्मभागो शेषेषूपासनेष्वपि । 


१९०४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


ORRIN SS SSSA 


a A विजन 


व्याख्यातव्यौ यथायोगमित्युक्तोपास्तिरष्टधा ॥ १८ ॥ 

श्रतिः--रूपाण्येव यस्यायतनं चक्लुलोंको मनोज्योतियों बै तं पुरुष 
बिद्यात्सर्वस्यात्मनः परायणं स वै वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं त 
पुरुष सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवासावादित्ये पुरुषः स एष वदैव 
शाकल्य तस्य का देवतेति सर्त्यमिति होवाच ॥ १२ ॥ 

आक्राश एव यस्यायतन श्रोत्रं लोको मनोज्योतियों वै त॑ पुरुषं विद्या- 
स्वस्यात्मनः परायण स वै वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं तं पुरुष 
सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायः श्रौत्रः ग्रातिश्रत्कः पुरुषः स एष 
वदैव शाकल्य तस्य का देवतेति दिश इति होवाच ॥ १३ ॥ 


रूप विवक्षित हैं । पन्द्रहवीं श्रुतिमें रूपशब्द प्रकाशकपरक है, अन्यथा पुनरुक्ति- 
दोष हो जायगा । उक्त रूपोंका आयतन सूर्य है, क्योंकि सूर्यसे ही सब रूपोंका 
प्रकाश होता है । 

शङ्का--जिसको चक्षुसे दशन होता है, मनसे संकल्प होता है, वह आदित्य- 
मण्डलमें कैसे £ । 

समाधान--सब रूपोंका प्रकाश आदित्यसे ही होता है, अतः समष्टि- 
भावसे सूर्यका निर्देश है। सावित्र पुरुष ही रूपायतन है, उसका सत्य कारण हे--चक्षु । 

शङ्का--आदित्यका कारण चक्षु कैसे है ! 

समाधान--चक्षोः सूर्यो अजायत’ यह श्रुति ही आदित्यका कारण चक्कु है, 
यह स्पष्ट कहती है॥ १७॥ 

अधिदेवा ० इत्यादि। शेष वक्ष्यमाण उपासनाओंमें मी अधिदेव और अध्यात्म- 
भाग उक्त व्याख्यानसे ही व्याख्यात है । विशेष व्याख्येय नहीं है, अतः उपासना 
आठ प्रकारकी हुई । अग्रिम कई ब्राह्मणोंमें वार्तिकसार नहीं है, क्योंकि उनमें 
विशेष कुछ वक्तव्य नहीं है, इसलिए उक्त व्याख्यानप्रकारका अतिदेश कर दिया 
गया है। ऐसे स्थढोंमें ब्राहमणोंकी केवल संस्कृतमें व्याख्या है, वातिक नहीं है; फिर 
भी जिज्ञासुओके लिए माषाव्याख्यानकी आवश्यकता. समझ कर संक्षेपसे व्याख्या 
कर देते हैं ॥ १८ ॥ 

'आकाश०' इत्यादि श्रुति। जिसका आकाश आयतन है, श्रोत्र लोक है, मन 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


नवम ब्राह्मण ] भाषानुबादसहित १९०५ 


ज 
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तम एव यस्यायतन हृद्यं लोको मनोज्योतियों चै तं पुरुषं विद्या- 
सर्वस्यात्मनः परायणः स वै वेदिता स्याद्याजवल्क्य वेद वा अह तं पुरुष्‌ 
स्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायं छायामयः पुरुषः स एष वदैव 
शाकस्य तस्य का देवतेति सृत्युरिति होवाच ॥ १४ ॥ 

रूपाण्येव यस्यायतनं चक्षुलोको मनोज्योतियों बै तं पुरुषं विद्यात्सर्व- ` 
स्यात्मनः परायण स वै वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अह तं पुरुषश्‌ 
स्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायमादसी पुरुषः स एष वदैव शाकल्य 
तस्य का देवतेत्यसुरिति होवाच ॥ १५॥ 

आप एव यस्यायतन: हृदयं लोको मनोज्योतियों वै तं पुरुष विद्या- 
्सपेस्यात्मनः परायण स बै वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं तं 
पुरुष सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायमप्सु पुरुषः स एष वदैव 
शाकल्य तस्य का देवतेति वरुण इति होवाच ॥ १६ ॥ 


ज्योति हे इत्यादि पूर्ववत्‌ समझना चाहिए । सुननेके समय जो श्रोत्रमें रहता है, 
वही प्रातिश्रुत्क पुरुष है। उसका देवता दिशा है ॥१३॥ 

“तम एव' इत्यादि श्रुति। तम यानी रात्रिका अन्धकार, अध्यात्म--छायामय 
पुरुष--यानी अज्ञानमय पुरुष, उसका देवता मृत्यु है, क्योंकि 'मृत्युनिवेदमावृतम्‌? 
इत्यादि श्रुतिसे मृत्यु ही अज्ञानमय पुरुषकी उत्पत्तिका कारण है ॥१४॥ 

रूपाण्येव' इत्यादि श्रुति । पूर्वमे साधारण रूप कहा गया है, इसमें कारण 
कह चुके हैं । यहाँपर रूपशब्दसे प्रकाशकविशिष्ट रूपका ग्रहण है । रूपायतन- 
वाले देवका बिशेषायतन--प्रतिबिम्वाधार-आदर्श आदि हैं। उसका देवता असु 
है, क्योंकि प्रतिबिम्वकी उत्पत्ति प्राणसे होती है । 

शङ्का- प्राण प्रतिबिम्बका कारण कैसे है ! | 

समाधान--प्राणवान्‌ पुरुपके द्वारा निघर्षण आदिसे माझिन्यके निवृत्त होनेपर 
ही दर्षणमें प्रतिबिम्ब पड़ता है, अन्यथा नहीं, यह प्रसिद्ध ही है ॥१५॥ 

(आप एव! इत्यादि श्रुति । जल ही जिसका शरीर है । यहाँ जलसे वापी, 
कूप, तड़ाग आदिमें रहनेवाला जलमात्र विवक्षित है । देवता वरुण है । 

शङ्का--वापी, कूप, तड़ाग आदि विरोषायतनवाले जका वरुण देवता कैसे है! 
क्योंकि यहाँ देवताशव्दसे कारण लिया जाता है, उक्त जलोंका कारण वरुण नहीं है । 


१८० 
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१९०६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


नस्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ट्क््स्स्ट्ख्व््व्व्ल्व्ल्व््व्व्व््०््य्_््_>... 
रेत एव यस्यायतन हृद्यं लोको मनोज्योतियों वै तं पुरुष विद्या 
त्सवस्यात्मनः परायण स वै वेदिता स्याद्याज्ञवल्क्य वेद वा अहं तं पुरुष 
सवस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायं पुत्रमयः पुरुषः स एष वदैव शाकल्य 
तस्य का देवतेति ग्रजापतिरिति होवाच ॥ १७॥ . 
शाकल्येति होवाच याज्ञवस्क्यस्त्वा स्विदिमे त्राणा अङ्गारावक्षयण- 
मक्रता ३ इति ॥ १८ ॥ $$) - 


———— eM 

समाधान ठीक है, यहाँ वरुणशब्दसे किरणों द्वारा भूमिमें गिरनेवाला 
जळ विवक्षित है। वही वापी, कूप आदि जढका कारण है, अतः आयतनके प्रति 
वरुण कारण है, यह ठीक ही है ॥१६॥ | 

रित एव' इत्यादि श्रुति । रेत ही जिसका आयतन है, वही पुत्रमय होकर 
विशेषायतन्‌ है। पुत्रमयसे अस्थि, मजा, शुक्र--इनका अहण है। ये भी पितासे ही 
उत्पन्न होते हैं । उसका देवता प्रजापति है । प्रजापतिका तात्पर्य पितामें है, क्योंकि 
पितासे ही पुत्रकी उत्पत्ति होती है ॥१७॥ 

“शाकल्येति होवाच’ इत्यादि श्रुति | सम्पूर्ण अन्थका तात्पर्य यह है कि 
लोक --सामान्याकार पुरुष--विरोषावच्छिन्नरूपसे देव है, वह उक्त प्रकारसे 
अपना तीन-तीन प्रकारका विभाग कर स्थित है । जो एक-एक देवता कहा है, 
वह सूत्रात्मा माण है । पूर्वोक्त सब उसीके मेद हैं | यह मेद उपासनाके लिए 
कहा गया दै । उत्तर अन्थका तात्प प्रविभक्त समस्त जगतका आत्मामें उपसंहार 
करनेमें है । दिगूज्ञानको छोड़कर जितना ज्ञात था सब पूछ चुके, कुछ बाकी 
न छोड़ा । सबका : उत्तर ठीक-ठीक श्रीयाज्ञवक्यजीने दिया । अनन्तर शाकल्य 
चुप हो गये । तदनन्तर श्रीयाज्ञवल्क्य अहग्रहीत ( क्रोधवश ) बोले- हे 
शाकल्य, इन ब्राह्मणोने, जो समामें उपस्थित हैं, तुमको अज्ञारावक्षयण कर 
दिया है । 'अङ्गारा अवक्षीयन्ते यस्मिन्‌ सन्दंशादौ तत? यानी सँड़सीसे पकड़कर 
जैसे अङ्गार नष्ट किया जाता है, वैसे ही तुमको बना दिया है, क्योंकि 
“अतिनिमथनादमिश्चन्दनादपि जायते? यानी चन्दन शीतस्वभाव है, पर अत्यन्त रग- 
ड़नेपर उससे भी आग निकलती है । एवं अतिशान्तस्वमाव औयाज्ञवल्क्यजी हैं, 
किन्तु दुराग्रहपूर्वक विवादसे उत्पन्न अभि शाकल्यको भस्म कर देगी। तुम बालकके 
समान यह नहीं समझ रहे हो कि हम अमिमें कूद रहे हैं, ये ब्राह्मण भी 
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पञ्चधोपासनं पहु क्षोभयामास वाक्यतः । 
र rr ल चन ॥ १९॥ 
' याज्ञवल्क्येति होवाच शाकल्यो यदिदं ङुरुपञ्चालानां बराह्मणा- 
त्यवादीः किं ब्रह्म विद्वानिति दिशो वेद 
वेत्थ का स्रतिष्ठाः॥ १९ ॥ र न 
श्जतिः-—-किंदेवतोऽस्यां प्राच्यां दिइ्यसीत्यादित्यदेबत इति. 
कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति चक्षुषीति कस्मिन्नु चक्षुः ग्रतिष्ठितमिति कवर 


तुमको मना नहीं कर रहे हैं, इससे जान पड़ता है कि इन ढोगोकी भी सम्मति 
कार्यमें है । किन्तु मैं करुणासे कहता हैं कि तुम आत्मनाशकी चेष्टा कर रहे हो॥१ घा 

'पञ्चघोपासनग्‌' इत्यादि छोकका अर्थ “शाकल्येति इत्यादि अुत्यथके 
व्याख्यानसे ही व्याख्यात हो चुका ॥ १९ ॥ 

'याज्ञवल्क्येति' इत्यादि श्रुति । दैवदुर्विपाकसे भुनिका अभिप्राय न समझकर 
शाकल्यने फिर प्रश्न करनेके लिए मुनिका संबोधन किया--हे याज्ञवल्क्य इत्यादि | 
शाकल्यका अभिमाय यह था कि हमको शापादि द्वारा ये मारना चाहते है, 
इससे पहले ही हम इन ब्राह्मणों द्वारा इनको मरवा देंगे । ी 

शङ्का--क्या शाकल्यको ब्रह्महत्याका भय नहीं था £ 

ह समाधान--'जिषांसन्तं जिघांसीत न तत्र ब्रह्महा भवेत्‌? इस वचनसे - 
वालको मारनसे ब्रहाहत्या आदि दोष नहीं होते, ऐसी घर्मशाख्रकी आज्ञा है | 
निर्भय होकर क्रोधके साथ शाकल्य बोले--कुरु तथा पाञ्चाल देशके ब्राह्मण 
विद्वानोंका तुम अधिक्षेप कर रहे हो अथीत्‌ ये लोग डरकर भी स्वयं कुछ नहीं कह 
रहे हैं, किन्तु तुम्हें खड़ा कर दिया है। पर यह अधिक्षेप उचित नहीं है। मैं तुमसे 
यह पूछता हूँ कि क्या तुम अपनेको ब्रह्मवित्‌ मानकर इनका अधिक्षेप कर रहे होया 
अज्ञ होकर £ यदि अज्ञ होकर कर रहे हो, तो अश्लज्ञानीकी पणभूत गौओंको नहीं 
. हे जा सकते हो । यदि अपनेको अश्नज्ञानी मानते हो, तो यह कहो कि कौन विद्या ` 
फलवती है ! याझवल्क्यजीने कहा दिगुविज्ञान हमें है, तत्रापि केवळ दिङ्मात्रका 
शान ही दिगू-विज्ञान नहीं, किन्तु देवताओंकी स्थितिके साथ भी दिगृविज्ञान हमें 
हे । शाकल्य बोले यदि तुम सदेव और सम्रतिष्ठ दिशाओंको जानते हो, यदि इस 
विषयका तुम्हें प्रत्यक्ष है, तो बोलो तुम किस देवतासे विशिष्ट होकर पूर्वदिशामें हो। 
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सस्स्स्स्स्य्स्स्स्स्स्टट्रसरसररररुरररा लस स्व ््््स्स्स्स्स्स्य्य्र 
चक्षुषा हि रूपाणि पश्यति कस्मिन्चु रूपाणि प्रतिष्ठितानीति हृदय इति 
होवाच हृदयेन हि रूपाणि जानाति हृदये ह्येव रूपाणि प्रतिष्ठितानि :भवन्ती- 
स्येबमेवेतद्याज्ञवल्क्य ॥ २० ॥ 


शङ्का-पू्ैदिशामे कौन देवता है? ऐसा प्रश्‍न होना चाहिए था, क्योंकि याज्ञ- 
वल्क्यजीने यह कहा है कि हमें केवल दिशाओंका ही ज्ञान नहीं है, किन्तु देवता- 
विशिष्ट दिशाओंका ज्ञान है । “का देवता अस्य तव दिगभूतस्येति किंदेवत' इससे 
तो किंदेवताक दिकृस्वरूप तुमं पूर्वेदिशामें हो, ऐसा प्रश्‍न सूचित होता है, जो 
प्रकरणानुरूप नहीं है । क्योंकि उक्त प्ररनसे देवता दिशामें विशेषणतया नहीं 
प्रतीत होता, किन्तु सुनिमें विशेषणतया प्रतीत होता है £ 

समाधान--हां, ठीक है । दिशाओंमें पञ्चधाविभक्त अपने हृदयको आत्मा 
मानकर यानी पाँच दिशाओंका आत्मा मदीय हृदय है, यह मानकर हम ही 
दिगात्मा है, यह निश्चय कर श्रीयाज्ञवल्क्यजी बोले थे कि देवसे प्रतिष्ठित दिशाओंको 
हम जानते हैं, ऐसी ही आज्ञवल्क्यकी प्रतिज्ञा थी, तदनुसार ही शाकल्यका प्रइन है कि 
“किंदेवतस्त्वमस्यां दिश्यसि! अथोत्‌ किंस देवतासे तुम पूर्यदिग्रूप सम्पन्न हुए हो, 
अतः शाकल्यका प्रश्न उचित है । याज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया कि “आदित्यदेवत 
इति? । पूर्वदिशामै मेरी देवता आदित्य है। वेदमें यह लिखा है कि'यां यां देवता- 
मुपास्ते इहव तद्भूतः तां तां प्रतिपद्यते? अर्थीत्‌ जिस जिस देवताकी जो उपासना 
करता है, वह उपासक इसी लोकमें तत्तददेवतास्वरूप होकर उस-उस देवताको 
स्वस्वरूप जानता है । ऐसा ही आगे भी कहेंगे, देव होकर देवको प्राप्त करता 
है इत्यादि । 

शङ्का- वह आदित्य किसमें प्रतिष्ठित है ! 

समाधान--चक्षुमें । प्रश्न क्या ¦ उत्तर-_ कार्य कारणमें ही प्रतिष्ठित होता 
हे । सूर्यका कारण “चक्षोः सूर्यो5 अजायत’ इस श्रुतिके अनुसार चक्षु ही है । 

शङ्का--किसमें चक्षु प्रतिष्ठित हैं ? 

समाधान- रूपमें । 

. शङ्का_चक्षुका कारण तो रूप नहीं है, फिर. रूपमें चक्षु केसे प्रतिष्ठित है ! 
` समाधान रूपग्रहणके लिए रूपात्मक चक्षु रूपोंके द्वारा प्रयुक्त होता है, 

रूपोने अपने ग्रहणके लिए चक्षुका आरम्भ किया है । इसलिए चक्षु रूपप्रयुक्त 
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I 


NT 


साक्षात्करणपर्यन्तं किग्चुपासनमस्ति ते। 

इति पप्रच्छ स क्षुब्धो दिगुपास्ति परो जगौ ॥ २० ॥ 
न स * साक्षात्कार उपास्तिपु । 

त्यतः प्रश्न आदित्योञ्स्मीति चोत्तरम्‌ ॥ २१ ॥ 
स आदित्यो नेत्ररूपद्वारा बुद्धौ प्रतिष्ठितः । 
ऊर्ध्वान्तास्वन्यदिक्ष्वेव स्व बुद्धौ प्रतिष्ठिम्‌ ॥ २२॥ 


——————- Ee 
होनेसे रूपमें प्रतिष्ठित है । अतः आदित्यके साथ चक्षु पूर्व-दिण्के साथ और उस 


दिशामें स्थित पदार्थोके साथ रूपमें प्रतिष्ठित है, जिस गुणसे जो इन्द्रिय उत्पन्न 
„ वद उस गुणकी ग्राहक है । 

शङ्का--रूप किसमें प्रतिष्ठित है £ 

समाधान--हृदयमें । हृदयारब्ध रूप है । हृदय रूपाकारसे परिणत होता है। 
अतएव सब प्राणी हृदयसे रूपको देखते हैं । हृदयशब्दसे बुद्धि और मन दोनोंका 
अहण है । हृदयकी दो वृत्तियां होती है, एक अध्यवसायात्मक, जिसको बुद्धि कहते 
हैं और दूसरी सङ्कलपा्ातमक, जिसको मन कहते हैं। व्यावृत्तञ्यवहारके लिए बुद्धि 
और मन आदि शब्द हैं और संमिलित-च्यवहारके किए अन्तःकरण और हृदय 
आदि शब्द हैं, अतः हृदयमें ही रूप प्रतिष्ठित हे । हृदयसे ही वासनात्मक 
रूपका स्मरण होता है, इसलिए हृदथमें रूप प्रतिष्ठित है, यह कहना उचित है । 
शाकल्यने कहा ऐसा ही यह है- याज्ञवल्क्य ॥ १९,२० ॥ 

'सक्षात्करणपर्यन्तम्‌' इत्यादि दो छोकोका व्याख्यान श्रुतिके व्याख्यानसे 
ही गतार्थ है । अतः प्रथक्‌ व्याख्यान नहीं किया ॥ २०,२१ ॥ 

'स अदित्यो' इत्यादि । वह आदित्य नेत्ररूप द्वारा बुद्धिमें प्रतिष्ठित है। 
ऊद्धा-पर्यन्त दिशाओंमें यही न्याय है । सब बुद्धिमें प्रतिष्ठित है, यह निष्कर्ष है। 

शङ्का--श्रुतिमें ऊर्द्धका नाम नहीं है । 

समाधान- शुवाका नाम है । भुवासे ऊर्द्धू दिशा विवक्षित है, यह विषय उसके 
व्याख्यानमें स्फुट होगा। 'किंदेवतो ऽस्यां प्राच्याम्‌! इत्यादि न्याय 'किंदेवतो दक्षिणा- 
यास! इत्यादिमें भी समझना चाहिए। “दिशो वेद” इत्यादि श्रुतिसे दिशाओंके विभाग 
द्वारा प्राणदेवताका औराँच प्रकारसे ध्यान कहा गया है । उसकी प्रतिपादक अतिका 
आशय यह है--आद्य पयायसे रूपप्रपञ्चका उपसंहार हृदयमें कहा गया है और 
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१९१० बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


त्स्स्स्स्स्क्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्स्स्स्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ण्ज्स्ज्ज्ज्ल्ज्स्स्क्ज््क्क्क्ज्ज्ज ६ RSNA NN NS SSNS 
' श्र॒तिः_किंदेवतोऽस्यां दक्षिणायां दिश्यसीति यमदेवत इति स यमः 
कस्मिन्ग्रतिष्ठित इति यज्ञ इति कस्मिन्नु यज्ञः प्रतिष्ठित इति दक्षिणायामिति 
कस्मिन्चु दक्षिणा प्रतिष्ठितेति श्रद्धायामिति यदा ह्येव श्रद्धत्तेऽथ दक्षिणां 
ददाति अद्धाया २ छोव दक्षिणा प्रतिष्ठितेति कस्मिन्चु श्रद्धा प्रतिष्ठितेति हृदय 
इति होवाच हृद्येन हि श्रद्धां जानाति हृदये छेव श्रद्धा प्रतिष्टिता भवती- 
`. त्येवमेवैतद्याज्ञवल्क्य ॥ २१ ॥ 
“दक्षिणायाम्‌! इत्यादि तीन पर्य्यायोसे उसीमें कमका उपसंहार कहा गया हे और 
शुवायाम्‌? इत्यादि अन्तिम उर्यायसे उसीमें नामका उपसंहार कहा गया है। अभिकी 
प्रतिष्ठा वाकू है ।. वाग्‌ हृदयमें प्रतिष्ठित है, इस प्रकार नामरूपकमीत्मक सम्पूर्ण 
जगत्‌का उपसंहार हृदयमें ही श्रुतिने कहा है ॥२२॥ ' 


(कि देवतोऽस्याम्‌' इत्यादि श्रुति | 
शङ्का_दक्षिणदिग्भूत आपकी देवता कौन है £ 


समाधान--ीयाज्ञवर्क्यजीने स्वकीय हृदयका पञ्चधा विभागकर स्वयं 
दिगात्मभूत होकर उसके द्वारा अपनेको समस्तजगदात्मक समझकर पूर्वकी नाई 
उत्तर दिया कि 'यमदेवत' यानी दक्षिणदिग्रूप हमारा देवता यम है । 

शङ्का- यम किसमें प्रतिष्ठित है ? 

समाधान -यज्ञमें- यज्ञरूप कारणमें- दक्षिण दिशाके साथ यम प्रतिष्ठित है । 

शङ्का- यञ्ञका कार्य यम है, ऐसा कैसे कहते हो : 

समाधान--ऋत्त्विगः आदि द्वारा किये गये यज्ञको दक्षिणा द्वारा यजमान 
खरीदकर उस यज्ञसे दक्षिण दिशाके साथ यमका जय करता है, अतः यज्ञमें यम 
कार्य होनेसे यम यज्ञमें दक्षिण, दिशाके साथ प्रतिष्ठित है । 

शङ्का--यज्ञ किसमें प्रतिष्ठित हे ! _ 

समाघान--दक्षिणामें; क्योंकि दक्षि द्वारा है, अतः 
यज्ञ दक्षिणाकार्य है । आज 

शङ्का- दक्षिणा किसमें प्रतिष्ठित है ? 

समाधान--अद्धामें । श्रद्धा यानी भक्ति या आस्तिक्यबुद्धिस देनेकी इच्छा । 

शङ्का- दक्षिणा उसमें कैसे प्रतिष्ठित है ? 

समाधान- जब यज़मान श्रद्धा करता है, तब दक्षिणा १ 
ह है, तब दक्षिणा देता है, अतः दक्षिणा 
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. _ किंदेवतोऽस्यां प्रतीच्यां दिश्यसीति वरुणदेवत इति ६ 

प्रतिष्ठित इत्यप्स्विति कस्मिन्न्वापः ्रतिष्ठिता इति रेतसीति होस रत 

परि निर्व इति हब हे रह सरल तुसो 

ड्‌ ह्व रेतः प्रतिष्ठितं 

pre २२॥ के क: १ 
किदवतोञस्यायुदीच्यां दिश्यसीति सोमदेवत इति स सोमः 

विष्ठित इति दीक्षायामिति कस्मिन्नु दीक्षा प्रतिष्ठितेति सत्य इति तस्मादपि 

दीक्षितमाहुः सत्यं वदेति सत्ये द्षव दीक्षा ्रतिष्ठितेति कस्मिन्चु सत्यं 

प्रतिष्ठितमिति हृदय इति होवाच हृदयेन हि सत्यं जानाति हृदये ह्येव सत्यं 

प्रतिष्ठित ॥ २३ ॥ 


शङ्का- श्रद्धा किसमें प्रतिष्ठित हे : 

समाधान---हृदयमें । श्रद्धा हृदयकी ही वृत्ति है, क्योंकि हृदयसे 
लोग जानते हैं । वृत्ति वृत्तिमानमें ही प्रतिष्ठित होती है, अतः हृदयमें पाका 
स हाँ, ऐसा छ याज्ञवल्क्य ! इस प्रकार शाकल्यने स्वीकार किया ॥२१॥ 

वतोऽस्यां प्रतीच्यां दिश्यसि' > 

सक इत्यादि श्रति । पश्चिम दिशामें मेरा 

शङ्का-वरुण किसमें प्रतिष्ठित है? 

समाधान--जल्में । जल वरुणका कारण है, क्योंकि श्रद्धा ९ 
हि वहि द्वा वा आपः' और 

शङ्का--जछ किसमें प्रतिष्ठित है ? 

समाधान--रेतमें, क्योंकि 'रेतसो हि आपः सृष्टाः' यह श्रति है। . 

शङ्केत किसमें प्रतिष्ठित है ! हे 

समाधान---हृदयमें, क्योंकि वह हृदयका कार्य हे--रेत ( काम ) 

है हृदयकी 
वृत्ति है, कामी पुरुषके हृदयसे रेत गिरता है। इसीसे अनुरूप पुत्र होनेपर 
लोग कहते हैं कि इसके पिताके हृदयसे पुत्र उत्पन्न हुआ । हृदयसे ही मानो 
यह बनाया गया है । जैसे कि सोनेसे कुण्डल बनता हे । हृदयमें ही रेत प्रतिष्ठित 

0 शाकस्यने कहा हौँ ठीक है- याज्ञवल्क्य ॥ २२ ॥ 
” इत्यादि । 'सोमदेवतः इसमें सोमलता और 

चन्द्रमा दोनोंके तात्पर्यसे सोमशब्दका प्रयोग आया है । i 
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जण वायां दिश्यसीत्यप्रिदेवत इति सोउमरिः कस्मनत्रति  दिश्यसीत्यभिदेवत इति सोञमिः कसिसन्पति- 
छित इति वाचीति : कस्मिन्नु वाकम्रतिष्टितेति हृदय इति कस्मिन्नु हृदयं 
प्रतिष्ठितमिति ॥ २४ ॥ 


शङ्का वह सोम किसमें प्रतिष्ठित है ! 

समाधान--दीक्षामें । क्योंकि दीक्षित यजमान सोमक्रयण करता है, क्रीत, 
सोमसे यज्ञ कर ज्ञानी होकर उत्तर दिग-रूपतापन्न होता है । सोमदेवतासे अधिष्ठित 
उत्तर दिशा है । 

` शङ्का--किसमें दीक्षा प्रतिष्ठित है : 

समाधान--सत्यमें । 

शङ्का क्या ! 

समाधान --यतः सत्यमें दीक्षा प्रतिष्ठित है । इसीसे दीक्षितके प्रति यह कहा 
गया है कि सत्य बोलो, , क्योंकि कारणकी च्युतिसे कार्य भी च्युत न हो । अतः 
सत्यमें ही दीक्षा प्रतिष्ठित है । 

शक्का--सत्य किसमें प्रतिष्ठित है £ 

समाधान--हृदयमें, क्योंकि हृदयसे ही सत्य जाना जाता है, अतः हृदय 
ही सत्य प्रतिष्ठित है । हां, यह ऐसा ही है याज्ञवल्क्य ! यह शाकल्यकी 
स्वीकृति है ॥ २३ ॥ 

किंदेवतोऽस्यां धवायाम्‌ दिश्यसि इत्यादि श्रुति। मेरु पर्वतके चारों 
ओर रहनेवालोंकी जो अव्यभिचारी ऊर्द्ध दिक्‌ है, वह धुवा कहलाती है यानी 
अव्यमिचरितको भ्रुवकोक कहते हैं । 

शङ्का--उसकी देवता कौन हे! 

समाधान --अभि । ६ 

शङ्का क्याँ ! 

समाधान--ऊद्ध॑ दिक्‌ प्रकाशमय है और प्रकाश अभि है । 

शङ्का- वह अभि किसमें प्रतिष्ठत है ? 

समाधान---वाग्में ! 

शङ्का--वाग्‌ किसमें प्रतिष्ठित है ! 

समाधान--हृदयमें । यहांपर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने सब दिशाओंमें फैले हुए 
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दयसे सब दिशाओंको आत्मा माना है । सदेव और सम्रतिष्ठ दिग्‌ आत्मस्वरूप है, 
क्योंकि याञ्चवस्क्य नामरूपकर्मात्मक हैं । सारांश यह कि जो रूप है वह पू्ैदिशाके 
साथ याञ्चवल्क्यका हृदयस्वरूप है। केवल (ज्ञानरहिंत) कर्म पुत्रोत्पादन लक्षण--- 
और ज्ञानसहित कर्म फल और अधिष्ठातृदेवताके साथ कर्मफलात्मक दक्षिण, पश्चिम 
और उत्तर दिशाएँ याझवल्क्यके हृदयस्वरूप हैं । भुवदिशाके साथ संपूर्ण नाम 
वाणीके द्वारा उनके हृदयापन्न हैं, इतना ही नहीं, परन्तु जो यह सब रूप, कर्म 
तथा नाम है, वह सब हृदय ही है । अब सर्वीत्मक हृदयके विषयमें पूछते हैं-- 

शङ्खा--हृदय किसमें प्रतिष्ठित हे ? 

समाधान --अहल्लिकशब्दसे शाकल्यका संबोधन कर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर 
दिया कि शरीरमें । 

शङ्का- पूर्व पूर्व वाक्योंके अनुसार तो यह प्रतीत होता है किं हृदयका 
आधार अहिक है । 

समाधान--नहीं, अहछिकशब्द शाकल्यका संबोधन है, जैसे उनका दूसरा 
नाम विदग्ध है, वैसे ही अहिक भी है । 

शङ्का--केसे ! 

समाधान--सुनिये, “अहनि लीयते” इस विग्रहमें लीधातुसे 'क्विप्‌ च' इस 
सूत्रसे 'किप्‌' करनेपर “साधनं कृता बहुलम्‌' से समास कर 'तोरिं' से लत्व करनेपर 
ज्ञायां कन्‌? से कन्‌ प्रत्यय कर 'केऽणः' से हस्व कर 'ब्नित्यादि नित्यम्‌? से 
आद्युदात्त अहलिकशव्द सिद्ध होता है । वह शाकल्यकी संज्ञा है । 

शङ्का--कैसे ? ॒ 

समाधान- जैसे आद्युदात्त विदग्धशब्द है, वैसे ही यह भी आद्युदात्त है । 

शङ्का--विंदग्थ कैसे आद्युदात्त है ! 

समाधान--“दह' धातुसे कमैमें 'क्त! प्रत्यय करनेपर 'दग्ध' शब्दकी निष्पत्तिः 
हुई, तदनन्तर विशब्दके साथ दग्धशब्दका गतिसमास करनेपर 'गतिरनन्तर०? 
सूत्रसे प्रकृतिस्वर होनेपर विदग्धशब्द आद्युदात्त होता है । 

` शङ्का--फिरः मी प्रसिद्ध 'शाकल्य' या 'विद्ग्ध' शब्दको छोड़कर 'अहालिक? 

शब्दके प्रयोगमें मुनिका क्या तात्पय्ये है ! 

समाधान- जैसे प्रेत दिनमें लीन होता है और रात्रिमें दीख पड़ता है, वैसे ही 
यह विदग्ध पुरुष भी है, क्योंकि प्रेतके समान भाषण करता है, इस तात्पयसे प्रेताथक 


२४१ 
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प्राच्यां रूपोपसंहारों दिकत्नये कर्म संहृतम्‌ । 
ध्रुवायां संहतिर्नान्नो हथेब॑ सर्वसंहृतिः॥ २३ ॥ 
निःशेषं ब्रह्मलोकान्तं संहृत्य हृदयात्मना | 
याज्ञवल्क्ये स्थिते भूयः पग्नच्छ हृदयाश्रयम्‌॥ २४ ॥ 
देहस्थे हृदये स्पष्टे मन्यमानोऽन्यमाश्रयम्‌ । 
लीनोऽहदनीत्यथिक्षेप्तुं वक्ष्येषो$हल्लिकेत्यमुम्‌ ॥ २५ ॥ 


अहलिकशब्दका प्रयोग किया गया है । मेरा हृदय मेरे शरीरसे अन्यत्र कहाँ रह 
सकता है | यह तो साधारण छोग भी जानते हैं । तुम पण्डित होकर पूछते हो कि 
तुम्हारा हृदय कहाँ प्रतिष्ठित है? इस प्रकार उसके प्रेतदद्‌ भाषणको देखकर प्रेताथैक 
उक्त शब्दका प्रयोग मुनिने चिढ़कर किया है । यदि इस देहसे अतिरिक्त स्थानमें 
हृदय जायगा, तो अवश्य ही इस शरीरको कुत्ते आदि जानवर खा जायँगे। यह शरीर 
मरा नहीं है, अतः समझी कि वनसिंहके समान ये दोनों अन्योन्यसश्रित हैं ॥२४॥ 
आच्यां रूपो०' इत्यादि । पूर्वदिशामें रूपका उपसंहार किया गया है, दक्षिण, 
पश्चिम और उत्तर दिशामें कमका उपसंहार कहा गया है, धुवदिशामै नामका उप- 
संहार किया गया है और अन्तमें सबका उपसंहार हृदयमें बतलाया गया है ॥२३॥ 
ओज “निःशेषम्‌! इत्यादि | ब्रह्मलोक यानी हिरण्यगमेळोक । हृदयात्मरूपसे सम्पूर्ण 
ब्रह्मकोकान्त जगत्‌का उपसंहार कर जब श्रीयाज्ञवल्क्यजी चुप हो गये, तब शाकल्यने 
फिर हृदयका आश्रय कौन है £ यह प्रश्न किया ॥ २४ ॥ 
“देहस्थे' इत्यादि । हृदय देहस्थ है, यह यद्यपि सबपर अतिस्पष्टरूपसे विदित 
है, तो भी शाकल्य उसे अन्याश्रित मानकर यह प्रश्न करता है कि हृदय किसमें . 
प्रतिष्ठित है ! प्रश्न तो सन्दिग्धविषयका किया जाता है, स्पष्टका नहीं । अतः दिनमें 
नहीं दीख पड़नेवाले तथा रात्रिम व्यक्त होनेवाले प्रेतके समान शाकल्य भी है, 
इस अधिक्षेपके अभिप्रायसै प्रेतवाची 'अहल्लिक' शब्दसे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने शाकल्यका 
संबोधन किया । पूवमे कह चुके हैं कि अतिरगड़से जैसे चन्दनसे भी आग 
निकलती है, वैसे ही अतिविवादसे शान्तप्रक्ति याञ्ञवल्क्यमहर्षिको भी क्रोध हो 
ही गया । इसलिए उन्होंने उक्त शब्दका प्रयोग क्रिया । ढिङ्गशरीरके बिना 
स्थूरशरीर नहीं रह सकता और स्थूलशरीरके बिना लिङ्गशरीर नहीं रहता, अतः 
इन दोनोंकी अन्योन्यसापेक्ष स्थिति है । 
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_ शुति--अहल्लिकेति होवाच याज्ञवल्क्यो. यत्रैतदन्यत्रास्मन्मन्यासै 
यघ्येतदन्यत्रास्मत्स्याच्छ्छानो वैनददुर्वया४ सि वैनद्विमश्चीरन्निति ॥ २५ ॥ 
कस्मिन्नु त्वं चात्मा च प्रतिष्ठितौ स्थ इति प्राण इति कस्मिस्सु ग्राणः 
प्रतिष्ठित इत्यपान इति कस्मिन्न्वपानः प्रतिष्ठित इति व्यान इति कस्मिन्नु 
व्यानः प्रतिष्ठित इत्युदान इति कस्मिन्नूदानः प्रतिष्ठित इति समान इति | 


शक्का--सूक्ष्मशरीरके बिना स्थूळ शरीर नहीं रहता, यह तो ठीक है, किन्तु 
स्थूलशरीरके बिना जबतक मुक्ति न हो, तबतक सूक्ष्मशरीर रहता है, ऐसा 
माननेमें तो कोई अनुपपत्ति नहीं है ! 

समाधान--हाँ, स्वरूपसे रह सकता है, पर कोई काम करनेके लायक 
नहीं रहता । निष्प्रयोजन किसीकी स्थिति .नहीं मानी जाती, इसलिए उसका अमाव 
ही मानना ठीक है और यह मी स्पष्ट है कि जो संहत है, वह परस्परमें आश्रित 
रहता है । ये दोनों देह भी संहत हैं, अतएव परस्परमें आश्रित ही हैं ॥ २०॥ 

'कस्मिन्‌ नु त्वं चात्मा च प्रतिष्ठितौ’ इत्यादि श्रति। हृदय और 
शरीर परस्परमें प्रतिष्ठित है, यह तो आपने कहा । अब कार्य और कारणके 
विषयमें प्रभ करता हूँ, उसका भी उत्तर दीजिए। तुम ( शरीर ) और आत्मा 
( हृदय )- ये दोनों किसमें प्रतिष्ठित हैं । 

समाधान--प्राणमें । देह और आमा ये दोनों प्राणमें यानी प्राणबृत्तिमे 
प्रतिष्ठित हैं । 

शङ्का--प्राण किसमें प्रतिष्ठित है १ 

समाधान--अपानमें । 

शङ्का- कैसे ! 

समाधान--यदि अपान न रहता, तो प्राणवृत्ति प्रथम ही निकल जाती । 
अतः अपानसे निगृहीत प्राण शरीरमें स्थित रहता है, यह मानना ही चाहिए । 

शङ्का--अपान किसमें प्रतिष्ठित है £ 

समाधान व्यानमें । अपान नीचेसे चला जाता और प्राण ऊपरसे चला 
जाता, यदि मध्यस्थित व्यान दोनोंको न रोकता। 

शङ्का- व्यान किसमें प्रतिष्ठित है ! 

'समाधान--उदानमें, उक्त तीनों वृत्तियाँ कीलस्थानापन्न उदानमें यदि बँधी न 
होती, तो चारों तरफसे निकल जाती | 
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नस्क्व्स्क्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्स्स्स्य्स्स्ब्य्य्स्स्य्स्स्स्स्यस्य्य्य्य्य्य्य्स्र् 
स एष नेति नेत्यात्माऽगुझो नहि गृह्यतेऽशीर्यो नहि शीर्यते5- 
सङ्गो नहि सञ्जतेऽसितो न व्यथते न रिष्यत्येतान्यष्टावायतनान्यष्टौ 
लोका अष्टौ देवा अष्टौ पुरुषाः स यस्तान्पुरुषानिर्द्य प्रत्युद्यात्यक्रामत्तन्त्वौ- 
निषदं पुरुषं एच्छामि तं चेन्मे न विवक्ष्यसि सूद्धा ते विपतिष्यत्तीति तश्ह 
न मेने शाकल्य तस्य ह मूद्धा विपपातापि हास्य परिमोषिणोऽस्थीन्यप- 
जहुरन्यन्मन्यमानाः ॥ २६ ॥ 
=. छ त  फखफझ 
शङ्का- उदान किसमें प्रतिष्ठित है ? 
समाधान--समानमें । समानमें ही ये सब वृत्तिय प्रतिष्ठित हैं । सारांश यह है 
कि अन्योन्यप्रतिष्ठित शरीर, हृदय और वायु नियमतः संहत हैं। संहत परस्पर प्रति- 
डित होते हैं, यह लोकमें प्रसिद्ध है। घटादि पार्थिव आदि चार तत्त्वोंसे बने हैं, वे 
चारों तत्त्व परस्पर प्रतिष्ठित हैं। यदि घटमेँ पार्थिव तत्त्व न रहे, तो जल किसके 
आश्रित रह सकेगा । यदि जल तत्त्व न रहे, तो घटके अवयव बाढके कणके समान 
एक दूसरेसे नहीं सटेंगे । अवयवके दृढ़ संझेषका कारण स्नेह है और स्नेह जलका 
गुण है, इसलिए संहतका परस्पराश्रयत्व सिद्धान्त ठीक ही है । उक्त सब जिससे 
नियत हैं, जिसमें प्रतिष्ठित हैं. तथा आकाशान्त सम्पूर्ण पदार्थ ओत-प्रोत हैं, उस 
निरुपाधिक साक्षात्‌ अपरोक्ष ्रह्मका निर्देश अवश्य करना चाहिए, इसलिए यह आरम्भ 
है। जो मधुकाण्डमें 'नेति नेति' इत्यादि वाक्यसे निर्दिष्ट है, वह यही है। यह 
आत्मा अगृह्य है, कोई भी इसका अहण नहीं कर सकता। 
शङ्का--क्यो ! 
समाधान--आत्मा सम्पूर्ण कार्य-धर्मासे अतीत--परे--है, अतः अगृह्य है, 
जो वस्तु कारणविषय (व्याकृत) है--वही ज्ञानविषय है । यह आत्मतत्त्व उक्तसे 
विपरीत है, अतः अगृह्य है । वैसे ही अशीर है यानी अविनाशी है तथा असङ्ग 
है । मूचान्तरसे संबद्ध होकर मूतै ही सटता है । उदुम्बर आदिकी शाखा और जन्तु 
ये दोनों मते हैं, इसलिए उक्त शाखा और जन्तुका परस्पर केष होता है । यह उसके 
विपरीत है, अतः संसक्त नहीं होता | तथा असित ( अबद्ध ) है जो मूर होता है, 
वह बद्ध होता है, यह उससे विपरीत है । अबद्ध होनेसे ही व्यथित भी नहीं होता, 
अतः हिंसित भी नहीं होता । अहण, विशरण, सङ्ग संबन्ध आदि कार्य-धर्मॉसे 
रहित होनेके कारण आत्मा हिंसाका विषय नहीं होता अर्थात्‌ कभी नष्ट नहीं होता । 
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आर्यायिकाक्रमका त्याग कर और आजख्यायिकासे सम्बन्ध हटा कर 
औपनिषद पुरुषके स्वरूपका निर्देश श्रुतिने अतिशीत्र कर दिया । अब फिर श्रुति 
आख्यायिकाके अनुसार ही कहती है--ये जो आठ आयतन हैं ( प्रथिवी 
जिसका आयतन है इत्यादिसे कथित ), जो आठ लोक--अभिलोकादि--हैं, जो 
आठ देव हैं ( यानी 'अमृतमिति होवाच' इत्यादिसे कथित ) तथा आठ जो शारीर 
आदि पुरुष हैं; जो कोई पुरुष उन शारीर प्रभूतिको जानकर यानी अष्ट 
चतुष्क मेदसे लोकस्थितिका उपपादन कर फिर प्राची दिशा आदि द्वारा 
आत्मामें उपसंहार कर हृदयादि उपाधिधमोसे अतिक्रान्त हो स्वस्वरूपसे व्यवस्थित 
औपनिषद आशनायादिशूत्य है, उस पुरुपको मैं तुमसे पूछता हूँ । अष्टचतु- 
प्कका अथे है चारों आठ | 

शङ्का--कौन चारों आठ | 

समाधान--प्रथिवी, काम, रूप, आकाश, तम, रूप, उदक और रेत- ये आठ 
आयतन हें । आठ अन्यादि लोक यानी अमि, हृदय, चक्षु, ओत्र, हृदय, चक्षु 
हृदय और हृदय । अमृत, खी, सत्य, दिकू , मृत्यु, असु, वरुण और प्रजापति 
ये देवता आठ । पुरुष--शारीर, काममय, आदित्यस्थ, श्रौत्र प्रातिश्रुत्क, छायामय, 
दर्पणादिस्थ प्रतिबिम्ब, जलस्थ (वापी, कूप, तड़ाग आदिका अभिमानी) तथा पुत्रमय 
ये आठ पुरुष हैं । इनका पूर्वमें निरूपण किया गया है । इन सबका हृदयमें 
उपसंहार कर औपनिषद पुरुषका प्रतिपादन किया गया है । उस पुरुषको शाकल्यसे 
श्रीयाज्ञवल्क्यजी ने पूछा और यह मी कहा कि यदि हमसे उसको न कहोगे, तो 
तुम्हारा सिर गिर जायगा। पर शाकल्य उस पुरुषको नहीँ समझ सके, अतः उनका सिर 
गिर गया । ब्रह्मविद्वेपसे परलोक भी नहीं सुधरता । शाकल्यके शिष्य गुरुकी अस्थियोंको 
संस्काराथ घर ले जा रहे थे। मार्गके बीचमै चोर मिले, उन्होंने समझा कि ये जनक 
राजाके यहांसे प्राप्त धनको ले जा रहे हैं, इसलिए उन्होंने डाका दे कर उसको 
छीन छिया | शिष्यगण भाग गये । पूर्वमें अष्टाघ्यायीनामक ग्रन्थ जो बृहदारण्यकसे 
भी प्राचीन हैं, उसमें भी शाकल्य और याझवल्क्यका बराबर विचार हुआ था, विचारके 
समय याज्ञवरक्यजीने शाकल्यको शाप दिया था कि तुम पुण्यक्षेत्रसे अतिरिक्त किसी 
अपुण्य नगरमें तथा अपुण्य तिथिमें मरोगे । तुम्हारी हड्डी भी घर न पहुँच पायेगी। 
उसीके अनुसार उनकी मृत्यु हुईं और अस्थियोंपर भी डाका पड़ा। शाखका 
तात्पये यह है किसीकी भी पराजयके लिए हठसे वाद न करे, यही समझानेके 
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्स्लट्त्ट्त्ल््ल्व््व्क्व्त्व््व््व््व्ल्व््व््व्ल्व््््व्त्व्क्क्ट्त्ट्््स्स्स्स्स्यस्स्य्य्य्य्य्य््व्व््य्् 


प्रतिष्ठिते देहलिङ्ग तदे प्राणादिवायुषु। 
पञ्चघोपासन त्वेवं समानान्त समापितम्‌ ॥ २६ ॥ 
एतावदेव शाकल्यो वेत्ति मायामय तु तत्‌ । 
इति मत्वा श्रुतिस्तच्च वदत्युक्तनिषेधतः ॥ २७॥ 
विहायाख्यायिकारूप स्वेनेव वचसा श्रुतिः । 
स एष नेति नेतीति वक्ति तत्तविनिर्णयम्‌॥ २८ ॥ 
समापय्यात्मविज्ञानं याज्ञवल्क्यात्मिका सती । 
पश्चात्पग्रच्छ शाकल्यमन्नह्मिष्ठत्वसिद्भये ॥ २९ ॥ 
लिए इतना अंश है । सदाचारसूचनके लिए और विद्याकी स्तुतिके लिए यह 
आख्यायिका कही गई है ॥ २६ ॥ 

“आरतिष्टिते' इत्यादि | देह और लिङ्ग ये दोनों परस्पर प्रतिष्ठित हैं और 
समानान्त वायु प्राणादि वायुमै प्रतिष्ठित हँ, इस रीतिसे पांच प्रकारकी प्राणोपासना 
समाप्त हुई, इसका विशद व्याख्यान हो चुका है, अतः यहां सेक्षेपसे व्याख्या 
की गई है ॥ २६॥ 

“एतावदेव' इत्यादि । इतना ही शाकल्य जानते थे परन्तु यह सब 
मायामय है, त्रह्मज्ञान नहीं है । इसलिए उक्तका निषेध कर श्रुति स्वयं तत्त्वको 
कहती है ॥ २७ ॥ 

(विहाया०' इत्यादि । 

शङ्का शाकल्य्र और याज्ञवल्क्यकी संवादात्मक आख्यायिका है। इस 
आख्यायिकामें शाकल्यने अक्षरविषयक प्रश्न नहीं किया है, फिर याज्ञवल्क्य अक्षरके 
निरूपणके लिए क्यों प्रवृत्त हुए ! | 

समाधान- विज्ञान आदि वाक्यमें पुरुषाथेसमाप्ति वक्ष्यमाण है, वह ब्रह्म- 
ज्ञानके बिना हो नहीं सकती, इसलिए श्रतिने स्वयं निर्विशेष ब्रह्मस्वरूपका 
निरूपण किया है ॥ २८ ॥ 

समापय्या०' इत्यादि । श्रीयाज्ञवल्क्यात्मभूत श्रतिने आत्मविज्ञानको समाप्त 
कर शाकल्य ब्रह्मवेता नहीं है, इसकी सिद्धिके लिए शाकल्यसे फिर पूछा । 

शङ्का याज्ञवल्क्यासिका प्रयोगसे ग्रन्थकारका तात्पय क्या है ! 

समाधान---श्रीयाज्ञवल्क्यजी ब्रह्मज्ञान द्वारा सवीत्मक थे, अतः अन्थकारने 
श्रुतिको याज्वल्क्यात्मिका कहा है । 
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सल ME 
स एष नेति नेत्यादि सवों वा प्रश्न ईक्षताम्‌ । 
मध्ये वाक्यच्छिदो5सत्त्वादितिशब्दस्य भधे वाक्यच्छिदोऽसत्तादितशनदस्य पूर्वत्‌ ॥ ३० | | 
शक्का--याझवल्क्य और शाकल्यको ब्रह्मविज्ञानके विषयमे अपने अपने 
उत्कपैका प्रकाश करना अभीष्ट था श्रुति दोनोंको समानरूपसे मान्य है, फिर शाकल्यके 
पराभवके लिए याज्ञवल्क्यका पक्ष अहण कर क्यों शीघ्र श्रुतिने “एष न? इत्यादि 
द्वारा उस अक्षरको कहा, जिसका निरूपण मधुकाण्डम हो चुका है। एष न! इत्यादि 
श्ृतिवाक्य है, “एतानि? यहाँसे याज्ञवल्क्यका शाकल्यके प्रति प्रश्न हे । 
समाधान--जनक राजर्षिकी वह समा ब्रहाज्ञानियोंकी थी । दूसरेको बोळनेका 
अधिकार नहीं था । शाकल्यका ज्ञान माया तक ही था, निर्विशेष ब्रह्म तक नहीं था, 
फिर मी शृष्टताके साथ वे बोलते गये । श्रीयाज्ञवल्क्यजी ब्रह्मज्ञान द्वारा सबके 
आत्मस्वरूप थे, इसलिए श्रुति भी तदात्मस्वरूपा थी, अतः श्रुतिका श्रीयाज्ञवस्क्यका 
पक्षम्हण करना आत्मपक्षग्रहण ही है और श्रुति तत्त्वनिरूपणपरक है, तत्त्व- 
निर्णयके लिए श्रुतिकी प्रवृत्ति हे । 

“एष न! इत्यादि शुतिवाक्य है और “एतानि! याज्ञवल्क्य प्रश्नवाक्य है, यों 
दो वाक्यपक्ष वस्तुतः ठीक नहीं है, इसलिए एकवाक्यपक्षमें व्याख्यान करते हैं--- 
*स एप! इत्यादिसे । 

शङ्का--दो वाक्यपक्षमें क्या दोष है! 

समाधान--पहदला दोष तो यह है कि जबतक एकवाक्यताका संभव हो सके, 
तबतक दो वाक्योंको मानना अन्याय्य है । द्वितीय दोष है--प्रमाणविरह। यदि दो 
वाक्य अभीष्ट होते, तो श्रुतिवाक्यके अन्तमें उसका समापिका सूचक इतिशब्द रहता, 
वह है नहीं, इसलिए सम्पूर्ण प्रश्नवाक्य ही है, यह निणय समुचित प्रतीत होता है । 

शङ्का--एकवाक्य ही सही, परन्तु शाकल्यके प्रश्षोंका निर्णय करना ही 
याज्ञवल्क्यका कर्तव्य था, क्योंकि आरम्मसे ही शाकल्य प्रष्टा और याज्ञवल्क्य 
उत्तर-दाता हैं, ऐसा देखते आये हैं, यहां याज्ञवल्क्य प्रष्टा क्यों हुए | शाकल्यका 
पराजय तो याज्ञवल्क्यके उत्तरसे ही हो गया । 

समाधान--हां, हो गया । पर याज्ञवल्क्यको अब यह दिखलाना है कि शाकल्य 
ब्रह्मवेत्ता नहीं हैं और इस समामें अद्मवेत्ताका ही प्रश्नोत्तमें अधिकार है, इसके 
विपरीत शाकल्यका प्रश्न अनुचित है, अतः संक्षेप और विस्तारसे जो शाकल्यने पूछा, 
उसके आगे श्रीयाज्ञवल्यजी पूछते हैं । यदि इनके प्रश्नोंका उत्तर शाकल्यजी दे 
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स्प््व्व््स्व्व्स्क्क्क्क्क््््््््स्स्््स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्य्य््र 


ऐकात्म्ये सर्वमेवेदै समासव्यासरूपतः । 

समापनीयमित्युक्ते भूयः प्रश्नोत्तरे इमे ॥३१॥ 

पुमथेऽ्वसितं शास्रं भवत्येकात्म्यवणेने । 

तदनुक्तौ तु पूर्वोक्तं सर्वे स्यात्तुषकण्डनम्‌॥ ३२ ॥ 
सकेंगे, तो अपनेको ब्रह्मवेत्ता सिद्ध कर प्रश्नके अधिकारी बन सकते हें, 
अन्यथा नहीं | इस अभिग्रायसे याज्ञवरक्यजीका प्रश्‍न है और यह प्रश्‍न उस 
समय हुआ जब कि शाकल्यजीको जितना पूछना था सब पूछ कर आगे प्रष्टव्या- 
भावसे चुप हो गये थे किन्तु आगे प्रष्टव्य है, केवल उसके ज्ञानके अभावसे ही 
शाकल्य प्ररनसे विरत हुए हैं, सभासदोंमें ऐसी धारणा हो, यह: दशोनेके लिए उक्त 
महर्षिने प्रश्‍न किया, सो ठीक ही किया ॥ २० ॥ 


प्ररनोत्तरवाक्यका तात्पर्य कहते हँ- “एकात्म्ये' इत्यादि । 
कार्य-कारण-लक्षण समस्तसंसारंका सामान्यविशेषशून्य एक आत्मामें निःशेष 


उपसंहार कर शाख्रार्थको समाप्त करना है, अतः ताइश लयाधिकरण आत्माका व्युत्त्पा- 
दन आवश्यक है, सो अभी तक हुआ नहीं है, इसलिए याज्ञवल्क्यजीने प्रश्‍न 
किया । विवतेवादके अनुसार यहां कार्य-कारणमाव विवक्षित हें । जैसे कल्पित सर्पकी 
अधिष्ठानमूत रज्जुमें समाप्ति होती है, वैसे: ही समस्त संसारकी ब्रह्ममें समाप्ति होती 
है। वस्तुतः पुरुषाथकी प्राप्ति तो ब्रहज्ञानसे ही होती है । ब्रह्मका निरूपण शाकल्यके 
प्ररनसे हुआ नहीं, इसलिए श्रुतिने स्वयं ब्रह्मका निरूपण किया है । यह अर्थ दो 
वाक्यपक्ष माननेपर है । एकवाक्यपक्षमें शाकल्य अन्नह्षिष्ठ हैं, अतएव इस समामें 
प्रन करनेसे अपराधी प्रमाणित हुए, इसलिए याज्ञवरक्यजी उनको शाप देंगे । 
परन्तु शाप देनेसे याञ्ञवल्क्यजीमँ मी अन्नहिष्ठताकी . शङ्का होती है, क्योंकि 
द्वेषके बिना कोई किसीको शाप नहीं दे सकता, द्वेष मनका दोष है, यह सुप्रसिद्ध 
हे । 'समः शत्रौ च मित्रे च' इत्यादि भगवद्वाक्यसे राग, द्वेष आदिकी निवृत्ति 
त्रहञ्ञानीमँ स्पष्ट कही गई है, इस शाङ्काकी निवृत्तिके लिए स्वयं याज्ञवल्क्यजीने 
विषयक प्रश्‍न शाकण्यजीसे किया । प्रश्‍नसे उक्त मुनिमेँ ब्रह्मज्ञान था, यह 
सिद्धं होता है, क्योंकि अज्ञात विषयका प्रश्‍न ही असंभव है ॥ ३१ ॥ 

पुमर्थ०' इत्यादि । पूर्वोत्तर श्रुतियोंका यही शाख्नासम्बन्ध है कि एकरस 
रह्ममें सबकी समापिका प्रतिपादन किया जाय, परन्तु अभी तक एकरस 
का प्रतिपादन हुआ नहीं, उसका प्रतिपादन मूल कारणके निरूपणके बिना हो 
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नाञक्ष्रत्राह्मणे प्रोक्ता विज्ञानानन्दरूपता । 
तथौपनिषदत्वं च इयं तदुपवर्ण्येते ॥ ३३ ॥ 
नेति नेतीति पूर्वत्र मूर्तामूत्तविवेचने । 
अत्राऽप्यस्थूलमित्युक्तं स एष इति भण्यते ॥ ३४ ॥ 
नहीं सकता । शाकल्यका भरन मायिक पाओ त हो तेत या परह सकता । शाकल्यका प्ररन मायिक पदार्थों तक ही सीमित था, इसलिए 
याज्ञवस्क्यजीने स्वयं मूल कारणके विषयमे प्रश्‍न किया | 
शङ्का -पुरुषार्थलाभके लिए एक आत्माका वर्णन आवश्यक हे, उसीसे 
पूर्वोत्तर शाखका एक अर्थमें सम्बन्ध हो जायगा । 
समाभान---उक्त मूलकारण विषयक प्रश्के बिना पूर्व श्रुति और उत्तर श्रुति 
सार्थक नहीं हो सकती, इसलिए तत्त्तज्ञानशोषतया उक्त श्रतियाँ साथक हों, इस 
अभिमायसे याज्ञवर्यजीका प्रश्न हुआ है । तुपकण्डन ( भूसी कूटना ) जैसे व्यभ है, 
वैसे ही आत्मशूत्य केवल मायिक पदार्थाका विचार मी ब्य है । इस प्रश्नवाक्यसे 
ही श्रुतिसारभूत अर्थका बोध होता है, इसलिए ज्ञानोपयोयी ही पूर्ववाक्य है, यह 
निर्णय होनेपर दोनोंका एक अर्थके साथ सम्बन्ध होनेसे दोनों वाक्य साथैक 
होते हैं ॥ ३२ ॥ 
'नाऽक्षर०' इत्यादि । 
रङ्का--ऐेकात्य भी पूर्वश्राह्मणमें कह ही चुके है “नान्योतो ऽस्ति दरष्टा 
इत्यादि । फिर यहाँ ऐकात्म्यके वर्णनसे पुनरुक्तिदोष है ? 
समाधान--नहीं, पूर्वमें विज्ञानानन्दरूपता और औपनिषदस्व नहीं कहा 
गया है; यहाँपर उक्त एकात्माका अनुवाद कर अनुक्त उक्त धमाका बोधन करना है, 
अतः पुनरुक्तिरोषकी सम्भावना नहीं है ॥ ३३ ॥ 
निति नेतीति? इत्यादि। मूतामूर्वविवेचनके समय 'नेति नेतिः इत्यादि वाक्योसे 
त्रझातिरिक्त समस्त वस्तुजातका जिसमें प्रतिषेध किया गया है यानी 'अस्थूल- 
मनणु' इत्यादि वाक्योंसे जिसमें स्थौल्य आदि धर्मोका निषेध किया गया है, वही 
आतमा 'एष' शब्दसे कहा गया है। “एप! शब्द प्रत्यक्षका वाची है । स्वात्मा 
सबको प्रत्यक्ष है, उक्त धमाका प्रतिषेध सकलकल्पनाधिष्ठान ब्ह्ममें किया गया है; जो 
त्यक्ष नहीं है। 'स एप! इन दोनों पदोंके समभिव्याहारसे परोक्ष उक्तकल्पनाधिष्ठान 
और अपरोक्ष स्वकीय आत्मा--दोनों एक ही हैं, इस प्रकार बोधन करानेसे ऐका- 
यी अतिपरि होती है! पत नयी संगति मी ठीक होती दे ॥३०॥ 
२४२ 
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अथवाऽशेषयेदान्तप्रसिद्धः स इतीरितः । 
स्ानुभूतग्रसिद्धिस्तु प्रोक्तेष इतिशब्दतः ॥ ३५ ॥ 
ल 
(अथवा ० इत्यादि। ‘ततः शब्द दो प्रकारका होता है-एक प्रक्रान्तपरामर्शी अर्थात्‌ 
पूवैप्रकरणसे जो चला आ रहा है उसका निर्देश करनेवाला । ऐसे स्थलमे'तत्‌! शब्दसे 
उसका परामश न कर साक्षात्‌ क्रहनेपर पुनरुक्त दोष होता हे और ऐसा करना लेख- 
कळाके अनुकूल भी नहीं है, इसलिए उसका निर्देश “तत्‌! पदसे किया जाता हे । दूसरा 
्रसिद्धपरामशीं है, जैसे 'स वः शशिकलामौलित्तादात्म्यायोपकल्पताम? 'स” यानी सर्व- 
प्रसिद्ध शशिकलामौलि शिव आपके तादात्म्य ( मोक्ष ) के लिए हों, यहां पूर्वमे 
प्रक्रान्त शिव नहीं है, किन्तु प्रथमवाक्यमें ही तत्पद आया है । अतः यह प्रसिद्ध- 
परामर्शी है । अन्थकारका पूर्वव्याख्यान “तत्‌? शब्दको प्रक्रान्तपरामशी मानकर 
हुआ है। प्रकरान्तत्वके स्पष्ट करनेके लिए 'नेति नेति' इत्यादि वाक्य एवं “अस्थूलम! 
इत्यादि वाक्यका निर्देश है। अर्थात्‌ जिसमें उक्त ध्मोका प्रतिषेध किया गया है, वही 
“तत्‌! शब्दका अथे (न्म) हे, 'एष” यह स्वात्मा है । 'स' और “एष? दोनों पदोंके 
सममिव्याहारसे ब्रह्म और स्वात्मा अभिन्न हैं; यह बोध श्रोताको होता है । द्वितीय 
व्याख्यान द्वितीय प्रकारसे है । प्रसिद्धपरामर्शी “तत्‌ शब्दको कहते हैं-- 
“अशेष०' इत्यादिसे । ब्रह्म सम्पूर्ण वेदान्तोमि प्रसिद्ध है, क्योंकि उसके निरूपणके 
लिए ही वेदान्त हैं । अतएव औपनिषद ब्रह्म माना जाता है | उपनिपत्से ही ब्रह 
जाना जा सकता है, अन्य शास्रसे नहीं, अतः समस्त वेदान्तमे प्रसिद्ध ब्रह्म है । 
तद्बोधक 'स' शब्दसे ब्रह्मका निर्देश किया गया है । 'तत्‌? और 'एतत्‌! दोनों पदोंके 
सममिव्यांहारसे जीवन्रहेकत्वकी सिद्धि होती है । सारकारने स्वबुद्धिविभवका सूचन 
करनेके लिए द्वितीय व्याख्यान किया है | प्रथम व्याख्यानमें न कोई अनुपपत्ति 
ही थी और न कुछ फलमेद ही था। वस्तुतस्तु प्रक्रान्तसे अव्यवहित प्रक्रान्तका ही 
अहण किया जाता है, व्यवहित साधारणका नहीं । ब्रह्म अव्यवहितरूपसे प्रक्रान्त 
नहीं है, इसलिए द्वितीय व्याख्यान किया गया है । 
राङ्का--फिर प्रथम व्याख्यानक्ी क्या आवश्यकता है ? 
समाधान- जौ व्यवहिताव्यवहितसाथारणको भ्रान्त मानते हैं, उनके सन्तोषके 
लिए प्रथम व्याख्यान है, अतः मतमेदसे दोनों व्याख्यान आवश्यक हैं । वार्तिक- 


सारमें 'स्वानुभूनप्रसिद्धिस्तु यह पाठ है; परन्तु “स्वानुभूतिम्रसिद्धिस्तु यह पाठ 
उचित प्रतीत होता है ॥ ३५ | 
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देवविस्तारसङ्गेयावष्टधा पश्चधा च यत्‌। 


उपास्यशुक्तं तत्स नेति नेतीत्यपोद्यते ॥ ३६ ॥ 
इतिशब्देन निर्दिष्टे इश्ये तस्मिन्नपोदिते । 
योऽवशिष्टः स आत्माऽस्य इञ्यस्याऽऽत्मवतो मतः ॥ ३७॥ 
आत्मात्मयस््सम्बन्धो नाऽन्यो इगूदञ्ययोरिति । 
____ भ्याऽऽत्मशन्दो हम्बस्तुन्यवाच्येजपि प्रयुज्यते ॥ ३८॥ ` इग्बस्तुन्यवाच्येऽपि प्रयुज्यते ॥ ३८ ॥ 
दवविस्तार०' इत्यादि । उपासनाके लिए देवोंका संक्षेप और विस्तार अष्टधा, 
क पूवमें जो कहा गया है, उन सबका 'नेति? इत्यादि वाबयसे निषेध 
करते हँ । अष्टधा उपास्यक्रा निर्देश शाकल्यके प्रश्नसे प्रथिवी, काम, रूप आदि द्वारा 
स्पष्ट ही है, जिसका व्याख्यान भाप्यव्याख्यान द्वारा कर चुके हें । विस्तारके 
मयसे यहाँ उसका व्याख्यान छोड़ दिया है । गार्गीके प्श्नोत्तरसे पञ्चधा उपास्यमेद 
स्पष्ट है । गार्गीने पूछा कि जल किसमें ओत-प्रोत है ! इसके उत्तरमें शरीयाज्ञ- 
वल्क्यजीने कहा कि वायुमें, वह किसमें ओतप्रोत है £ इन प्रश्‍नोत्तरोसे पञ्चभूत 
द्वारा पञ्चवा उपासना स्पष्ट कही गई है । 
शङ्का--उसमें तो पञ्च भूतोंसे अतिरिक्त गन्धर्वं आदि लोकका भी निर्देश हे, 
अतः पञ्च भूत द्वारा पश्चवा उपासना कैसे ? 
समाधान--पश्च भूतोंसे अतिरिक्त गन्धर्य आदि लोक नहीं हें, वे भी पञ्च 
भूतोंकी अवस्थाएँ हैं, अतः सत्य पाँच भूत हें, उनका भी सत्य परब्रह्म 
है, इन दोनोंके बीचमें वस्त्वन्तर न समझना चाहिए, इस तात्पर्यसे सारकारने 
पञ्चधा उपासनाका निर्देश किया है || ३६ ॥ 
इतिशब्देन’ इत्यादि । नामरूपोपलक्षित दृश्य निखिल जगतका प्रतिपेध 
करनेपर साक्षी ही अवशिष्ट रहता है, क्योंकि उसका प्रतिपेध नहीं हो सकता, सबके 
प्रतिषेधका साक्षी तो ब्रह्म ही है। यदि उसका भी प्रतिपेध किया जायगा, तो 
साक्षी कौन होगा । असाक्षिक प्रतिपेध प्रामाणिक नहीं है, स्वम्रतिषेधका वह स्वयं 
साक्षी नहीं हो सकता, कारण फि स्वसत्ताकारमें स्वप्रतिषेध नहीं हो सकता 
और प्रतिपेधकालमें स्मसत्ता नहीं है । इसलिए स्वयंप्रकाश प्रतिपेधानह सकल- 
प्रतिपेधका साक्षी अवशिष्ट रहता है । वही इस दृश्य जगतका आत्मा है, उसीसे 


जगत्‌ आत्मवान्‌ माना जाता है ॥ ३७ ॥ 
'आत्मात्मवस्व०' इत्यादि । इश्‌ ( आत्मा ), इर्य ( पराग्‌ जड़ )--इन 
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ननु जह्माधिकारे$स्मिन्‌ कथमात्मेति वर्ण्यते । 

नेष दोषोऽतिरेकेण नाऽऽत्मनो ब्रह्मता. यतः ॥ ३९ ॥ 
ग्राद्यत्वं शीणेता सङ्गो बन्धो भीतिश्च हिंसनम्‌ । 
जाड्याजडस्य धमाः स्युने तु सन्त्यात्मवस्तुनि ॥ ४० ॥ 


दोनों इग्‌-इस्योंका वास्तविक कोई सम्बन्ध नहीं है । दृश्यमात्र इगूमें अध्यस्त ही 
प्रतीत होता है । जैसे रज्जुमें सर्पकी प्रतीति होती है, पर दोनोंका वास्तविक कोई 
सम्बन्ध नहीं है, वैसे ही दृश्यमात्रका इकूके साथ कोई सम्बन्ध नहीं हे । 

शङ्का--यदि आत्ममं इश्यका सम्बन्ध नहीं मानते, तो आत्मशब्दका 
प्रयोग आत्मामें क्यों करते हो £ शब्द असम्बद्ध अर्थका बोधक तो माना नहीं जाता, 
अन्यथा एक ही शब्दसे सब अर्थोका बोध हो जायगा, फिर शब्दान्तर ही व्यर्थ 
हो जायँगे । इसलिए शब्द स्वसम्बद्ध अर्थका बोधक होता है, यह मानना आवश्यक 
है । यदि आत्मशब्दका प्रयोग दगबोधनाथ करते हैं, तो सम्बन्ध मानिये, अन्यथा 
उक्त अथमें उक्त शब्दका प्रयोग ही न कीजिये । 

समाधान--ठीक है, उक्त अशैमे उक्त शब्दका प्रयोग लक्षणावृत्तिसे करते 
हैं, जिस शब्दका जिस अर्थमें वास्तविक सम्बन्ध नहीं है, उस अर्थमें उस 
शब्दका छक्षणासे प्रयोग माना ही जाता है । जैसे तीरमें गङ्गाशब्दका प्रयोग 
लक्षणासे होता है, वैसे ही आत्मामें उक्त शब्दका प्रयोग समझना चाहिए ॥३८॥ 

ननु ब्रह्मा०' इत्यादि । 

शङ्का--सि एष नेति नेति आत्मागृह्यः? इत्यादि वाक्यसे यदि ब्रह्मका निर्देश 
विवक्षित है, तो ब्रह्मशब्दका प्रयोग उचित है, आत्मशब्दका प्रयोग कैसे आया ! 

समाधान--आत्मासे अतिरिक्त ब्रह्म नहीं है, किन्तु आत्मस्वरूप ही ब्रह्म 
है, इस अभिम्रायसे ब्रह्मबोधके लिए आत्मशब्दका प्रयोग श्रुतियोंमें पाया 
जाता है, “य आत्मा अपहतपाप्मा’ इत्यादि ब्रह्मप्रतिपादनपरक श्रुतियों में 
आत्मशब्दका प्रयोग दृष्ट हे । जीव अपहतपाप्मा नहीं हो सकता, अतः नह्मका 
ही उक्त स्वरूप है, उसके निर्णयके लिए आत्मशब्दका प्रयोग है । एवं प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए ॥ ३९ ॥ 

'आद्यत्वम्‌' इत्यादि । `आत्मा अगृह्य है” इसमें हेतु श्रुति स्वयं कहती है -- 
नहि गृद्मते! | जो व्याकृत रूपादिमद्‌ वस्तु है, वही गृहीत होती है, यह 
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कार्यधर्मानतीस्मैतांस्तद्धेत्वच्ञाननिहनुतेः । 


अपूर्वानपरः पूर्ण आत्मा स्वात्मन्यवस्थितः॥ ४१ ॥ 


आत्मतत्त्व उससे विलक्षण है, अतः अगृद्य है, एवं आत्मा अशीयै यानी अशिथिल 
है, जो शरीर आदि मू हैं, वे ही शिथिल होते हैं, आत्मा मूर्तविलक्षण है, अतएव 
शिथिल नहीं है तथा असङ्ग है, मूर ही मूतान्तरसे संसष्ट होता है, यह वैसा नहीं 
है, अतः असंग है; अतएव असित ( अबद्ध ) है। “वि्‌ बन्धने’ इस धातुसे 'क्त' 
प्रत्यय करनेसे 'सित? शब्द निष्पन्न होता है । अबद्ध है, अतएव व्यथारहित है । 
बद्धको ही व्यथा होती है । व्यथारहित होनेसे डरता नहीं, डर तो व्यथासे ही 
होता है । असलमें व्यथा द्वारा व्यथाकारणसे ही डर होता है, अन्यथा उसके कारणसे 
भय नहीं होगा। तथा “न रिष्यति? हिंसाको नहीं प्राप्त होता है, नित्य और 
निरवयवकी हिंसाका संभव ही नहीं है । उक्त आह्यत्वादि जड़के ध हैं, इसमें कारण 
हे--जाड्य । जाड्य होनेसे वे जडघर्म हैं, अतः उनसे विलक्षण स्वयंप्रकाश चिद्रप 
आत्मामें उन धर्मोका संभव नहीं है ॥ ४०॥ 
'कार्यधर्मा० इत्यादि । इन पूर्वोक्त कार्यधर्मोंका अतिक्रमण कर और निखिल 
कार्योका मूलभूत कारण जो अज्ञान है, उसका .निहव कर अर्थात्‌ उससे भी पर, 
अपूर्व ( न न पूर्व कारणे यस्य स अपूर्वः, कारण कार्यनियतपूवेवर्ती माना जाता है ) 
यानी कारणरहित होनेसे अपूर्व तथा अनपर (न परं कार्य यस्य स अनपरः.) 
अर्थीत्‌ कार्यरहित, तदुभयविलक्षण होनेसे पूर्ण, अतएव स्वात्मामें अवस्थित । 
अज्ानसद्भावदशामें अज्ञान और उसके कार्यके अनुसार आत्माकी अवस्थिति 
रहती है--“अहं ब्राह्मणः, अशनायादिमान्‌? इत्यादि । उक्त कायीकारसे आत्माकी 
प्रतीति होनेके कारण आत्मा अपूर्ण प्रतीत होता है । आत्मतत्त्वका ज्ञान होनेपर 
तदावारक अज्ञानकी निवृत्ति होती हे, तदनन्तर उपाधिशून्य स्वकीय आकारसे वह 
प्रतीत होता है। स्वयं परिपूर्ण है, इसलिए उसका पूर्णाकारसे प्रतीत होना समुचित ही 
है। योगशास्त्रमै भी--'तदा द्रप्टुः स्वरूपे ऽवस्थानम्‌? अर्थीत्‌ निर्विकल्पक समाधिके 
समय द्रष्टा ( आत्मा ) का अवस्थान स्वस्वंरूपमें ही रहता है; 'वृत्तिसारूप्यमितरत्र! 
यानी उक्त समाधिसे अतिरिक्त कालमें मनोवृत्तिसारूप्य अथीत्‌ जैसी मनोवृत्ति होती 
) वैसा आत्मस्वरूपका भान होता है, जिसको अविवेकी पुरुष वास्तविक आत्मस्वरूप 
समझता है- इत्यादि स्पष्ट है ॥ ४१ ॥ 
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इदं यदा श्रुतेर्वाक्यं तदा तत्त्व निरूपितम्‌ । 
याज्ञवल्क्यस्य वाक्यत्वे पृष्टमेतदनूदितम्‌ ॥ ४२ ॥ 
आत्मा निरुद्य प्रत्युद्य पुरुषान्योऽत्यवत्तत । 
तमौपनिषदं ब्रूहि मूरद्ठा पततु तेऽन्यथा ॥ ४३ ॥ 


“दम्‌? इत्यादि। 'स एष नेति नेति? इत्यादि वाक्यमें दो मत हैं, जिनका पूर्वमें 
निरूपण कर चुके हैं । यहाँ उनका फिर प्रसङ्ग आ गया है, इसलिए निर्णीतविषय- 
स्मरणा संक्षेपसे उनके विषयमै कहा जाता है। एकमतमे “न रिष्यतिः यहाँ तक 
स्वतन्त्र अतिवाक्य है, इससे पूर्व और उत्तरवाक्य पुरुषार्थोपयोगिज्ञानसम्पादकत्त्वेन 
साथक हैं, अन्यथा तुषकण्डनके समान उभयवाक्यार्थ-विचार निप्फल हो जायगा। द्वितीय 
मत है कि याज्ञवश्क्यका ही सम्पूर्ण वाक्य है, क्योंकि वाक्य-मेदसूचक इति शब्द 
आदि और मध्यमे नहीं हे। अस्तु, यदि दो वाक्य हैं, तो उक्त वाक्य 
तत्त्वनिरूपणाथ है और यदि एक वाक्य है, तो प्रष्टका अनुवाद है, इस प्रकारसे 
उभयथा उक्त वाक्य सङ्गत है ॥ ४२ ॥ 

आत्मा' इत्यादि । जो निरञ्जन जगदात्मा चिन्मात्र स्वयंप्रकाश पुरुष-- 
निरुह्य यानी अविद्याकार्यभूमिमें स्थित होकर उक्त चतुर्विध आठ आयतन, लोक 
आदिके मेदसे जगत्को स्थितिका उपपादन कर तथा स्वकारण अन्तर्यीमीमें सम्पूर्ण 
जगतका उपसंहार कर ( भ्र्युह्'का अर्थ है---उपसंहार कर ) अथीत्‌ साभास अज्ञानसे 
उक्त आयतन आदिका विभाग कर और उक्त विभाग द्वारा लोकस्थितिहेतुताका 
संसारदशामें सम्पादन कर तत्वज्ञानदशामें अथवा प्रलय आदि दशामें स्वात्मामें 
ही सबका उपसंहार कर- स्थित है, “अत्यक्रामत्‌? का स्फुट अर्थ यह है कि कार्य 
नाना और परस्पर भिन्न प्रतीत होते हैं, इसलिए कार्यके नानात्व तथा मेदसंसरीसे 
शून्य उस औपनिषद ( उक्त “साक्षात्‌? इत्यादि रक्षणलक्षित ) आत्माको तुमसे--- 
झाकल्यसे म पूछते हैं, यह याज्ञवल्क्यकी उक्ति है । उसको उक्त औपनिपद 
आत्माको तत्त्वतः तुम हमसे कहो । यदि तुम उस प्रष्ट पुरुपक्रो मुझसे तत्त्वतः न 
कहोगे, तो अन्रहमज्ञ होकर बल्नज्ञानियोंकी समामें जो तुमने प्रश्न किया है, इस अन- 
धिकार चेष्टा करनेके अपराधसे तुम्हारा सिर गिर जायगा । यदि अन्यथा -- 
रूपान्तरसे--कहोगे अथव। कुछ न कहोगे, तो भी उक्त अपराधसे तुम्हारा विनाश 
अवश्यम्भावी है ॥ ४३ ॥ 
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योऽनूदितो नेति नेति संबिन्मात्रो विक्रियः । 

उक्तौ पुरुपनिर्वाहग्रतिवाहौ तु माविको ॥ ४४ ॥ 
हिरष्टविधोपास्यरूपा निर्वाह उच्यते । 
ग्रतिवाहस्तु Es हृदि ॥ ४५ ॥ 
वस्तुवृत्तेन ग | 
तस्याऽतिक्रान्तिरुददिष्टा स चोपनिषदि श्रतः ॥ ४६ ॥ 


~~ Ce Se मई 

'योऽनूदितो' इत्यादि। जिस पुरुषका 'नेति नेतिः वाक्यसे अनुवाद किया गया 
है, वह संविनमात्र-ज्ञानमात्रस्वरूप--अतएव अविक्रिय निखिलविकारशूल्य है । 

शङ्का--उसीको सृष्टिका कती कहते हो और अविक्रिय भी कहते हो, पर 
यह केसे हो सकता हे £ यदि अविक्रिय है, तो कती नहीं है । यदि कती है, 
अविक्रिय नहीं है । 

समाधान --तान्‌ पुरुषान्निरुह्य प्रत्युह्य इस वाक्यसे पुरुषोपलक्षित आयतन आदि 
चतुष्टयका जो निवीह-प्रतिबाह यानी सृष्टि एवं संहार कहा है, वह आविचिक (अविद्या- 
कल्पित), है, वास्तविक नहीं है । अविक्रियत्व आत्मामें वास्तविक है । अधिष्ठान- 
स्वरूप कल्पित धर्मसे विपरीत होता है, यह नील नभ और मगतृष्णाजल्म प्रसिद्ध 
ही है, इसलिए उक्त आक्षेप अयुक्त हे ॥ ४४ ॥ 

' निवीह-प्रतिवाह-शव्दोंके अर्थको स्फुट करते हँ-सृष्टिरष्टबिधो०' इत्यादिसे । 

उक्त अष्टविध उपास्यरूपा सृष्टि निर्वाह है और दिग्देवता द्वारा हृदयमें 
उसका प्रतिसंहार प्रतिवाह है। इस विषयका विशद व्याख्यान हो चुका 
हे, अतः पुनः इस विषयका विशेष व्याख्यान अजिज्ञासिताभिधान अतएव अश्रद्धेय 
` होगा, इसलिए छोड़ देते हें ॥ ४५ ॥ 

बस्तुवत्तेन' इत्यादि । 

शङ्का- जत्र “अत्यक्रामत्‌? इस वाक्यसे अतिक्रमणक्रियाका सम्बन्ध आत्मामें 
स्पष्ट प्रतीत होता है, तब आप उसको अविक्रिय कैस कहते हें, इसलिए यह 
समझना कठिन हो जाता है कि वास्तविक आपके कथनका अभिप्राय क्या है ! ` | 

समाधान--हां, ठीक ही है; भगवानने अपने श्रीमुखसे 'आश्चर्यवत्पश्यति 
कश्चिदेनम्‌! इत्यादि वाक्येसे कहा ही है किं उसका ज्ञान और कथन आदि सब 
आश्चर्यमय ही है । जो वास्तविक शब्दविषय और मनोविषय नहीं है, उसका कथन भी 
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ललालाडिडििडिटिल्ण्स्स्ण्ज्थ्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्स्य्स्य्स्स्ल्ल्ल्य्ल्ल्ल्ल्य्ल्य्ट ~ 


कर्मकाण्डे विरोधित्वान्न चाऽयं श्रयते कचित्‌ । 
ऐकात्म्यवस्तुविज्ञानं कर्मभिहि विरुध्यते || ४७ ॥ 
___ __: 3 RN 
तो वैसा ही होना चाहिए । असल्में अतिक्रमण-क्रियाके सम्वन्धसे अतिक्रान्त नहीं 
कहा जाता, किन्तु वस्तुस्वमाव ही ऐसा हैं कि उक्त क्रियाके साथ सम्बन्धके विना 
मी अतिक्रान्त कहा जाता है । 
शङ्का- वस्तुस्थिति क्या है ¦ न 
समाघान--अविक्रिय उदासीन आत्मा न तो किसीका कारण हं और न 
कार्य ही है, उसमें कार्यकारणर्‍न्यत्व स्वतःसिद्ध है, उसीको अभिव्यक्त करनेके लिए 
उसे तदुमयातिक्रान्त कहते है । क्रियाके विना कोई वाक्य ही वास्तवम नहीँ बनता, 
अन्ततः तत्त्वमसिः में भी असिःक्रिया कनी ही पड़ती हे । परन्तु वस्तुतः तत्त्वके 
अन्तराखमें कोई क्रिया नहीं कही-जा सकती | जैसे “आकाशोऽस्ति' यह प्रयोग तार्किक 
आदि मी आकाशके तात्ययसे करते ही हैं और आकाशम क्रियां नहीं मानते, 
चैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए! तदुभववजेनस्वमाव ही उत्क्रान्ति अभीष्ट हैं। 
उपनिषदेमें ही श्रुत होनेसे आत्मा औपनिषद माना जाता हे ॥ ४६ ॥ 
“कृमकाण्डे? इत्यादि । 

6 बन्दा आला उपनिषदमे ही श्रुत दै, अन्यत्र कर्मकाण्डादिमें नहीं, अतएव 
औपनिषद कहा जाता है, यह आपका कथन ठीक नहीं हे, कारण कि “विज्ञानं 
यज्ञ तनुते? इत्यादि वाक्योसे कमेकाण्डमें भी उसकी श्रुति और प्रसिद्धि है । उसकी 
अश्रतिमें जो यह कारण कहते हैं कि वह कमविरोधी है, इसलिए उसका निरूपण 
उसमें नहीं है, वह भी ठीक नहीं है, क्योंकि कर्मका कती तो आत्मा ही है । 
कतृत्वस्वरूपसे वह कर्मके अनुगुण ही है, प्रतिकूल नहीं है । किञ्च, “औत्यत्तिक०! 
सत्रमे 'स एष यज्ञायुधी यजमानोऽञ्जसा स्वर्ग लोकं जयति’ इस श्रुतिके व्याख्यानमें 
यह निणय किया गया है कि शरीरसे अतिरिक्त आत्मा है, अन्यथा अग्निदोत्रीका 
मृत शरीर यज्ञायुधोंके साथ चितमें ही भस्म होता दीख पड़ता है, फिर उसके 
आयुधोके साथ बह स्तरगेमें कैसे जायगा । अतः शरीरसे अतिरिक्त आत्मा है, 
यह सिद्धान्त किया गया है । 

प्रश्न--अच्छा, अज्ञायुध तो चिताम्निमें ही जळते हैं, चे कैसे स्वर्गमे 
जाते दें ? और उन आयुधोंसे निरवयव आत्मा आयुधवाला केसे कहा गया ? 
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अविरोधं मन्यमानाः केचिदिज्ञानकर्मणो! । 
कर्मछिद्रेजपि कन्ति यथावस्त्वात्मबोधनम्‌ ॥ ४८ ॥ 


समाधान---जिस आत्माका वह शरीर था, उस शरीरके द्वारा जो पात्र यज्ञमें 
काम देते थे, वे ही पात्र उस आत्माके आयुध कहे गये है । 

शक्का--उन्हें पात्र न कहकर आयुध क्यों कहा ? आयुध तो वस्तुतः शंख 
कहलाते हैं । 

समाधान--*स्वगै लोकं जयति’ कहा गया है, “गच्छति! नहीं। जय 
आयुधके बिना नहीं हो सकता । प्रकृतमें इन आयुर्घोकि प्रभावसे ही स्वर्गरूप फल 
प्राप्त होता है, इसलिए इनमें आयुधत्वका आरोप किया गया है । 

शङ्का--ठीक है, पर वे भी तो यहीं शरीरके साथ ही जळ जाते हैं । जीव 
इनको लेकर जाता कहाँ है ! 

समाधान--यह ध्यानके लिएं कहा गया है, अन्यथा शरीररहित आत्माका 
प्रत्यक्ष न होनेसे यह निर्देश ही असङ्गत हो जायगा । 

शङ्का--आप औपनिषदपदका उपनिषदूर्मे ही श्रुत ऐसा अथ करते हैं, कर्म- 
काण्डमें श्रुत अथ नहीं करते, यह ठीक नहीं है। 

समाधान--बहुत ठीक है, कारण कि यदि कर्मकाण्डके साथ आत्मज्ञानका 
विरोध न होता, तो कर्मोपयोगी साध्य, साधन और इतिकतेव्यताके निरूपणके 
समान आत्मनिरूपण भी जेमिनिमहर्पि अवश्य करते । पर वे जानते थे कि शरीर 
आदिसे अतिरिक्त कतृत्व, भोक्तृत्व आदिसे विशिष्ट आत्माका ज्ञान ही कर्मोपयोगी 
हे । वह न्यायादिमतसे सिद्ध है । उससे अतिरिक्त सकल धर्मोंसे अतीत, उदासीन, 
ब्रह्म, क्षत्र आदि भेदसे अपेत जो वास्तविक आत्मस्वरूप है, जैसा कि उपनिषदोंमे 
श्रुत है, उसका यदि निरूपण किया जायगा, तो वह कर्मविरोधी होगा | इसलिए उक्त 
आचार्य आत्मस्वरूपके निरूपणसे ही विरत हो गये । इससे यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि आत्मा 'औपतिपद? ही है । यह मीमांसकको भी अभीष्ट है । अतएव 
आत्मज्ञानका कर्मके साथ समुच्चय भी नहीं बन सकता, क्योंकि आत्मैकत्वविज्ञान 
मेदसापेक्ष कमका विरोधी है, अतः 'औपनिपद” पदका उक्त अथ समुचित ही है ॥४७॥ . 

'अविरोधम्‌? इत्यादि । एकदेशीका मत यह है कि आतमतत्त्वज्ञानी भी 
कर्मविहित कालसे अतिरिक्त कालमें यथावस्तुका ( अद्वितीयात्म वस्तुका ) ज्ञानाभ्यास 
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यत्कतुमन्यथाकसुमकत्त॑ चाऽपि शक्यते। 
कुर्वन्तु स्वेच्छया ताइण्‌ विज्ञाने तु न ताहशम्‌॥ ४९ ॥ 


कर सकता है । एक कालमें एक पुरुष कमोनुष्ठान और आत्मज्ञानाभ्यास नहीं 
कर सकता, यह ठीक दै, परन्तु काळमेदसे एक ही पुरुष उक्त दोनों कार्योको 
कर सकता है, इसमें विरोध नहीं है, अतः समुचयपक्ष ठीक है । परन्तु यह 
मत ठीक नहीं है, ज्ञान और क्रियामें यह भेद है कि ज्ञान वस्तुतन्त्र होता है, जसा 
वस्तु-स्वरूप रहेगा, वैसा ही उसका ज्ञान होता है, ज्ञाताकी इच्छाके अनुसार वह बदल 
नहीं सकता । मान लो किं यात्राके समय किसीने यह सङ्कल्प कर लिया कि में मार्गमें 
चौरादि न देखूगा और इस सङ्स्पसिद्धिके लिए वह पूर्णरूपसे सचेष्ट भी रहा, 
किन्तु मध्यमे चौरके साथ इन्द्रियसन्िकष होनेसे “अयं चौरः यह ज्ञान 
उसे अवश्य हो ही जायगा, इसलिए ज्ञान वस्तुतन्त्र है, पुरुषतन्त्र नहीं है । क्रिया 
पुरुषतन्त्र होती है, पुरुष चाहे तो राममें जा सकता है और न चाहे तो नहीं जाता । 

शङ्का- ज्ञान भी तो पुरुषतन्त्र होता है, जैसे 'योषा वाव गौतमामि? 
इत्यादि वाक्यसे अनसि खीमें अभिदृष्टि कही गई है । 

समाधान--वह ज्ञान नहीं है, किन्तु ध्यान है, ध्यान मानसी क्रिया ही है, 
इसलिए वह पुरुषतन्त्र है, जो ठीक ही है, अतः कर्मविहित कालसे अतिरिक्त 
कालमें यदि ज्ञानाभ्यास किया जायगा, तो पुरुषतन्त्र होनेसे वह ज्ञान न होगा, किन्तु 
क्रिया ही होगी, इसलिए दोनोंका समुच्चय असम्भव है ॥ ४८ ॥ 

यत्कतु ० इत्यादिसे । 

अभ्यासका कर्मके साथ समुचय कहते हो या ज्ञानका ? प्रथम पक्षमें 
कहते हँ जो कलुमन्यथाकलुम अक्तु शक्य अभ्यास है, उसे चाहे करे या 
कालान्तरमें करे अथवा न करे, वह क्रिया ही है, ज्ञान नहीं | द्वितीय पक्षके 
तात्पर्यसे कहते हैं विज्ञान ताश नहीं है अर्थात्‌ पुरषेच्छाधीन नहीं है कि चाहे 
तो कमेकारसे व्यतिरिक्त कालमें ही करे, कर्मकालमें नहीं, क्योंकि आत्मैकत्व तो सब 
कारमें दै, फिर क्या कारण कि वह कमकारमें न होकर तच्छून्यकालमें ही हो, 
अतः उक्त प्रकारसे समुच्चय-प्रतिपादन सवैथा असंगत ही है । ज्ञानविशेष ही ध्यान 
है, इस अमसे समुचयवादका उत्थान है । 

शक्का- ध्यान भी तो मनोवृत्ति है । 
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नवमं ब्राहमण ] भाषानुवादसहित १९३१ 


तस्मादुपनिषत्स्वेव ज्ञात! कर्मविरोधतः । 
न कर्मकाण्डे, शाकल्यः कर्मित्वाञ्जैव वेत्ति तम्‌ ॥ ५० ॥ 
ब्रह्मिष्ठा अपि गार्म्याद्याः स्वस्वप्रश्नोत्तरे सति | 
तुष्टा उपरतास्तेन स झुनिन शशाप तान्‌ ॥ ५१ ॥ __ ऐश उपरतास्तेन स मुनिर्न शशाप तान्‌ ॥ ५१॥. ` 
समाधान--ठीक है, पर ज्ञान मनोवृत्तिमात्र नहीं है । सुख, दुःख, इच्छा 
आदि भी मनोतृत्तियां हैं, पर उनका ज्ञानपद्से व्यवहार नहीं होता एवं ध्यान भी 
मनोवृत्ति है, पर वह क्रियात्मक है, ज्ञान नहीं है ॥ ४९ ॥ 

'तस्मादु०' इत्यादिसे । औपनिषदका उपसंहार इस इलोकसे किया गया हा 
आत्मा कर्मके साथ कर्तृत्वरूपसे सम्बन्धी है, अतः जैमिनिको कर्मप्रकरणमें आत्माका 
निरूपण करना था, पर उसका वास्तविक स्वरूपज्ञान कर्मविरोधी है, इसलिए 
कर्मकाण्डप्रकरणसे हटा कर ज्ञानकाण्ड उपनिषदूसे ही उसका निरूपण उचित मानकर 
जैमिनिने आत्माका निरूपण नहीं किया । आत्मा उपनिषदोंमें हीं श्रुत है, विरोधसे 
कमैकाण्डमें उसका श्रवण नहीं है, अतः कर्मज्ञानी शाकल्य औपनिषद आत्माको 
नहीं जानते थे £ वे कर्मकाण्डके पूर्ण विद्वान्‌ थे, पर उपनिषद्के ज्ञाता न थे । 
केवळ याञ्ञवल्क्यकी ब्रहमज्ञानपणभूत गवानयनमे प्रवृत्ति देखकर असहिष्णुतावश 
याञ्चवस्क्यके साथ विवादमे प्रवृत्त हुए थे | जहाँतक पहुँच थी, वहांतक उन्होंने 
प्रश्‍न किया । श्रीयाज्ञवस्कयजीने सबका समीचीन उत्तर दिया । अन्तमं पूर्वोक्त 
रीतिसे इन दोनोंमें विवादप्रयुक्त वैर हुआ । उसी समय उक्त सुनिजीने शाप 
दिया, वह भी फल देनेके लिए प्रवृत्त्युन्मु हुआ, इन सब दुरदृष्टोका फल आगे 
स्पष्ट होगा ॥ ५० ॥ 

ब्रक्मिष्ठा' इत्यादिसे । 

शङ्का--आखर, गार्गी आदिको शाप न देकर शाकल्यको ही मुनिजीने शाप 
क्‍यों दिया ? 

समाधान- वै ब्रह्मज्ञानी थे और अपने-अपने प्रइनोंका सत्‌ उत्तर मुनिसे पाकर 
सन्तुष्ट तथा विवादसे विरत हो गये थे, इसलिए मुनिजीने उनको शाप नहीं 
दिया । शाकल्यको शाप देनेका कारण एक तो अत्रक्किष्ठता थी, क्योंकि वे कर्मी थे 
ब्रह्मज्ञानी नहीं थे, जनकराजर्षिकी प्रतिज्ञानुसार उस सभामें उनको बोलनेका 
अधिकार नहीं था । पर वे उक्त कारणोंसे विवादमें प्रवृत्त हुए थे। इन कारणोंसे 
उक्त मुनिजीने उन्हींको शाप दिया ॥ ५१ ॥ 
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अन्नह्मिष्ठो त्रह्ाविदो द्विषन्जह्मविदां धनम्‌ । 
शाकल्यो वाञ्च्छतीत्येनं शाकल्यमशपन्धुनिः ॥ ५२ ॥ 
शापेन दग्धशाकल्यस्तस्याञ्स्थीन्यपि तस्कराः । 
अपजहरतः शास्रसंस्कारोउप्यस्य नाऽभवत्‌ ॥ ५२ ॥ 
शाकल्यो नक्मविदद्देष्टा भ्रष्टो लोकडयाद्यतः । 

ततो ब्रह्मविदां भक्तिः कार्या देषो न कुत्रचित्‌ ॥ ५४ ॥ 


१५३२ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 
न 


(अननह्षिष्ठो' इत्यादि । अन्रशिष्ठत्व, ब्रह्मवेत्तके . प्रति द्वेष और ब्र्मवेत्ताके 
धनको स्वयं लेनेकी इच्छा--ये तीन शापके प्रबल कारण थे । इनमें प्रत्येक 
अनेका कारण है । वहाँ तीनों एक समयमें उपस्थित हुए थे, फिर उनकी अन- 
कारणताका क्या ठिकाना था, इसीलिए शाकल्यको सुनिने शाप दिया ॥ ५२ ॥ 

“न्रापेन? इत्यादि । सुनिके शापसे शाकल्य भस्म हो गये, उनकी हड्यां 
संस्काराथे शिष्यगण घर ले जा रहे थे, मार्गमें डाकुओंने राजप्रात धन समझकर 
उन्हें छीन छिया, अतः उनका अन्तिम संस्कार भी नहीं हुआ, जो छोकान्तरमें 
शुभफल्मापिके लिए आवश्यक समझा जाता है ॥ ५३ ॥ 

क्षाकल्यो' इत्यादि। शाकल्य त्रहाज्ञानीके द्वेष्टा थे, इसीसे लोकट्र्‍य--इहलोक 
और परलोक--दोनोसे भ्रष्ट हुए, अतः ब्रह्मवेत्ताओपर भक्ति करनी चाहिए, द्वेष कभी 
नहीं करना चाहिए। तात्पर्य भाप्यकारने लिखा है कि 'तस्मान्नोपवादी स्यात? उपवादी 
उसको कहते हैं--जो विवाद द्वारा विद्वानका परिभव करता है । इस वृत्तान्तसे 
यह शिक्षा ग्रहण करनी चाहिए कि परमशान्तस्वान्त महामुनि ब्रह्मवित्तम श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजी जिस उपवादसे ऐसे विचलित हुए कि उन्होंने कर्मनिष्ठ विद्वान्‌ तपस्वी 
शाकल्यजीको भस्म कर दिया, उस उपवादमें कल्याणार्थीको कमी प्रवृत्त नहीं 
होना चाहिए | इसीसे धर्मशाख्नमें भी लिखा है-- 

“गुरुं हुकृत्य त्वंकृत्य विप्रं निर्जित्य वादतः । 
रमशाने जायते वृक्ष: कङ्कगुभ्ोपसेवितः ॥' 

इत्यादि शाख़्के अनुसार शास्राथ द्वारा विद्वानका पराजय करना अत्यन्त 
निकृष्ट कमे है, अतः इसका सर्वथा त्याग करना चाहिए। याज्ञवल्क्य और 
शाकस्य दोनों ब्राह्मण, विद्वान्‌ , तपस्वी तथा सुशीतळचन्दनशाखाके 
सदृश थे, जब उनमें भी उपवादप्रयुक्त भयङ्कर परिणाम हो गया; तब 
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नवम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १९३३ 
स्स्स््स्क्क्क्क्स्स्स्स्स्क्क्स्क्स्व्क्स्स्व््व्न्स्क्क्व््स्व्य्क्य्स्स्स्य्व्स्ट 
य ओऔपनिषदस्तस्य विज्ञानानन्दरूपता । ` 
दातृता भोगगुक्त्योश वक्तव्येत्युत्तरा श्रुतिः ॥ ५५ ॥ 
श्रति--अथ होवाच ब्राह्मणा भगवन्तो यो वः कामयते स मा पृच्छतु 
सर्वे वा मा एच्छत यो वः कामयते तं वः पृच्छामि सर्वान्‌ वा वः पृच्छा- 
मीति ते ह ब्राह्मणा न दधषुः ॥ २७॥ 


NN 
साधारण मनुष्योंके विषयमें तो कहना ही क्या है १ वादसे अधिक कष्टप्रद 
दूसरा पदार्थ नहीं है, याज्ञवल्क्य और शाकल्यमें भी इसने अन्ततः दा्ुमाव 
उत्पन्न कर ही दिया । अतः कल्याणार्थियोंको सर्वदा इससे विरत रहना चाहिंए। 
पुन्नान्नो नरकात्रायते शरीरान्तिमसंस्कारद्वारा इति पुत्र” ( यानी अन्त्येष्टि द्वारा 
जो पिताको नरकमें जानेसे रोकता है, वह पुत्र है) इस अकी भी शाकल्यको 
आशा नहीं रही । यह तब होती जब कि शाकल्यका अस्थिपञ्जर निर्विन्न घरपर 
पहुँच जाता । वहाँ जानेपर पुत्र आदि द्वारा यथाविधि संस्कारसे द्वेषप्रयुक्त पापका 
प्रतीकार हो सकता था और शाकर्यका परलोक भी सुधर जाता, लेकिन वह भी 
न होने पाया, अतः उपवाद ( विवाद ) इहलोक, परलोक दोनोंका विनाश करता 
है। अतएव सर्वथा अनुपादेय है, यह सूचित करनेके लिए यह आख्यान है ॥५४॥ 

“य औपनिषद्‌०' इत्यादि । शाकल्य और याज्ञवल्त्र्यकी संवादात्मक आख्या- 
यिकाकी समाप्तिके अनन्तर आई हुई “अथ होवाच” इत्यादि श्रुतिका तात्पर्य यह है 
कि जो औपनिषद पुरुष कहा गया है, उसमें विज्ञानानन्दरूपता एवं भोगमुक्ति- 
दातृता भी है, जिसका अमीतक निषेचन नहीं किया गया है, इसलिए 
उसको अवश्य कहना चाहिए । 'नेति नेति? इत्यादि वावयासे अनात्मभूत सम्पूर्ण 
धमाके निषेधाधिकरणरूपसे जिसका व्याख्यान हुआ है, उसका निर्देश विधि द्वारा 
भी होना चाहिए, इसलिए उत्तर श्रुति है, इससे विधि द्वारा औपनिषद पुरुष 
कहा जायगा । यह भी आख्यायिका द्वारा ही कहा गया हे । इसका मुख्य कारण 
यह है कि दुर्बोध अका भी आख्यायिका द्वारा निषेचन होनेपर वह सहजमें 
ज्ञात हो जाता है, अतः सुखावबोधके लिए आख्यायिका है ॥ ५५ ॥ 

(अथ होवाच ब्राह्मणा? इत्यादि श्रुति । सब ब्राह्मणोंके चुप हो जानेपर 
ब्राह्मणा भगवन्तः? यों समामें स्थित सम्पूर्ण विद्वान्‌ ब्राह्मणोंका सम्बोधन कर 
श्रीयाज्ञवल्क्यजी बोले--आपमें से किसी एककी मुझसे पूछनेकी इच्छा हो 
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१९३४ बृह्ृदारण्यकवार्तिकसार [ २ अध्यायं 


तान्‌ हेते! छोके! पग्रच्छ- 
यथा वृक्षी वनस्पतिस्तथैव पुरुषोऽमृषा । 
तस्य लोमानि पर्णानि त्वगस्योत्पाटिका बहि। ॥ १ ॥ 


अथवा आप सब छोगोंकी इच्छा हो, तो आप छोगोंमें से एक व्यक्ति या सब ढोग 
समीप आकर मुझसे पूछे अथवा यदि आपमें से किसीकी यह इच्छा हो कि याज्ञवल्क्य 
हमसे पूछे, तो उससे हम पूछते हैं अथवा आप सबसे हम पूछते हैं । इस बातको सुन 
कर सब सन्न रह गये, किसीको कुछ भी बोलनेका साहस नहीं हुआ। होता भी 
कैसे £ शाकल्यकी दुरवस्थासे सब भयभीत हो चुके थे । 

शक्का--शाकल्यके बाद जब सब चुप हो गये, तब मना करनेवाला तो 
कोई था नहीं, अतः ब्रहमविज्ञानपणभूत गोधन ले जानेमें कोई रुकावट थी नहीं, 
फिर याज्ञवल्क्य क्यों बोले £ 

समाधान- जो सर्वत्राह्मणसाधारण धन है, उसे सर्वसंमतिके बिना ले जाना 
अनुचित है, इसलिए समामें उपस्थित विद्वद्‌-बृन्दसे अनुमति लेना आवश्यक हुआ। 
जो वादमें भाग ले चुके थे और समुचित उत्तरसे सन्तुष्ट हो चुके थे, उनकी : 
तरफसे तो इसमें प्रतिरोध नहीं हो सकता था, यह ठीक है, किन्तु जो अवशिष्ट थे, 
उनकी सम्मति लेना परमावश्यक था। उनकी भी सम्मति लेनेका प्रकार यही है कि 
हम उनसे पूछे या वे हमसे पूछे । यदि इस विषयमें किसीकी प्रइनोत्तरकी इच्छा 
होगी, तो श्रीयाज्ञवल्क्यजी उपस्थित सब विद्वानोंमें त्रह्मिष्ठ हैं, यह सर्वसंमत निर्णय 
समझा जायगा, तदनुसार उक्त गोधन लेनेका उनको अधिकार होगा, इस अभिम्रायसे 
पुनः श्रीयाज्ञवल्क्यका प्रश्‍न है ॥ २७॥ 

“तान्‌ हैतैः शोकैः पग्रच्छ' इत्यादि श्रुति । उक्त प्रइनोत्तकी उलकारसे भी 
जब किसीको प्रइनोत्तका साहस न हुआ, तब श्रीयाज्ञवल्क्यजीने स्वयं बक्ष्यमाण 
इलोकोंसे पूछा-- 

यथा वृक्षो' इत्यादि | छोकमें जैसे वृक्ष वनस्पति है, ऐसा कहनेपर ब्म 
वनस्पति विशेषण समझा जाता है । 

शङ्का- वनस्पति भी वृक्षवाचक है, अतः घट-कलशके समान वनस्पतिको 
वृक्षका पर्याय क्यों नहीं कहते £ 

समाधान पर्यायवाची शब्दोंसे अर्थबोध नहीं माना जाता, यह शाब्दिक 
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No 


त्वच एवाऽस्य रुधिरं प्रस्यन्दि त्वच उत्पटः | 
तस्मात्तदातृण्णात्रैति रसो बृक्षादिवाऽऽहतात्‌ ॥ २ ॥ 
मा:सान्यस्य शकराणि कीनाटः स्नाव तत्स्थिरम्‌.। 
अस्थीन्यन्तरतो दारूणि मज्ञा मज्जोपमा कृता ॥ ३॥ 
यद्‌ ब्ृक्षो इृक्णो रोहति मूलान्नवतरः पुनः | 
मत्यः स्विन्सृत्यना वक्णः कस्मान्मूलात्मरोहति ॥ ४ ॥ 

क OT CESS SS NEN 
संप्रदाय है और वस्तुतः वनस्पतिशब्द वृक्षका पर्यायवाची है भी नहीं, किन्तु 
“तरपुष्पाद्‌ वनस्पति? इस अमरकोषसे पुष्पके बिना फलनेवाले उदुम्बर आदि वनस्पति 
माने जाते हैं, वैसे ही पुरुषमें “अमृषा, सत्य” यह विशेषण है। पुरुषके छोमके . 
समान वृक्षमें पत्ते हैं, पुरुषकी ऊपरकी त्वक्‌ वृक्षकी विपाटिका है । वृक्षकी नीरस 
छार विपाटिका कहलाती है ॥ १॥ 

'त्वच एवाऽस्य’ इत्यादि त्वकूसे ही पुरुषका रुधिर बहता है, वनस्पतिकी 
त्वक्से ( छालसे ) निर्यासरस टपकता है । यतः ये सब पुरुष और वनस्पति 
समान हैं, इसलिए आहत पुरुषसे रुधिर वहता है, जैसे कि आहत वनस्पतिसे रस 
निकलता है ॥ २ ॥ 

'माः्सान्यस्य' इत्यादि | एवं पुरुष और वनस्पतिका मॉस शकर यानी 
खण्ड ( अंश ) है, कीनाट शकलके भीतर काष्ठसंलम वल्कळ रहता दै, उसके 
समान पुरुषमें स्नायु (नस) रहती है, वह कीनाट स्नायुके समान दृढ़ (कड़ा) होता 
है। स्नायुके भीतर जैसे कड़ी हड़ियाँ होती हैं, वैसे ही कीनाटके भीतर कड़ा दारु 
(काष्ठ) होता है । जैसे पुरुषमें मज्जा रहती है, वैसे ही वनस्पतिम भी मजा रहती है । 
काष्ठमज्ञामें पुरुषमञ्जा ही उपमा है, दूसरी नहीं, इन दोनोंमें विशेष अन्तर नहीं है । 
जैसे वनस्पतिकी मज्जा है वैसे ही पुरुषकी मजा है, जैसे पुरुषकी मज्जा है वैसे ही 
वनस्पतिकी मज्जा है ॥ ३ ॥ 

“यद्‌ वृक्षो इक्णो' इत्यादि । यदि वृक्षके कुछ अंश कट जाते हैं, तो वे 
पुनः पनपते हैं । मूल छोड़कर कारनेपर बहुत वृक्ष फिर पनपते हैं, बद्रीके 
काटनेपर पुनः पुनः उसके अनेक प्ररोह होते हैं, नये-नये पुरुषका भी घाव 
भरता ही है, ये सब समान ही हैं, किन्तु वनस्पतिमें यह विशेष है कि वह 
छिन्न होनेपर पुनः प्ररूढ़ होता है । पुरुष मृत्युसे छिन्न होनेपर फिर नहीं जीता 
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श्रतिः--रेतस इति मा वोचत जीवतस्तत्मजायते घानारुह इव वे 
बृक्षोऽञ्जसा प्रेत्य सम्मवः ॥ ५ ॥ 
यत्समूलमावृहेयुवुक्ष॑ न पुनराभवेत्‌ । 
मर्त्य स्विन्मृत्युना वृक्णः कस्मान्मूलात्मरोहति ॥ ६ ॥ 
जात एव न जायते को न्वेनं जनयेत्पुनः । 


इसका भी पुनःपरोहण होना चाहिए £ इसका कारण आपसे पूछते हैं । मृत्युसे छिन्न 
मनुष्य किस मूलसे प्ररूढ होता है, मृत पुरुषका पुनजन्म कैसे होता है, यह 
हम आप सबसे पूछते हें ॥ 9४ ॥ - 

“रेतस इति' इत्यादि श्रुति । यदि यह कहिये कि रेतसे फिर पुरुष प्ररूढ़ 
होता है, तो ऐसा मत कहिए। 

शङ्का- क्यों ! 

समाधान- कारण कि जीवित पुरुषसे ही रेत होता है, मृतसे नहीं । और 
वृक्ष काण्डसे भी होता है और बीजसे भी होता है । 'इव'शब्द यहाँ अनथक हे । 
बैशब्द प्रसिद्धियोतक है ॥ ५ ॥ 

“यत्समूल०” इत्यादि । यदि मूलके साथ बीजका नाश किया जाय, तो वृक्ष 
फिर नहीं होगा, अतः आप लोगोंसे पूछता हूँ कि यदि सम्पूर्ण जगतका मूल 
मृत्युसे छिन्न हो जाता है, तो फिर किस मूलसे पुनः वह उत्पन्न होता है ॥ ६॥ 

जात एव न जायते' इत्यादि । जो उसत्स्यमान हो, उसके विषयमै. 
प्रश्‍न हो सकता है कि वह किससे उत्पन्न होता है, परन्तु जो उत्पन्न हो चुका है, 
उसके विषयमें वैसा प्रश्‍न करना व्यथ है, क्योंकि उसको तो जब उत्पन्न देखते ही 
हे, तब उसमें प्रश्‍न ही क्या £ ऐसा मत समझिये । वात यह है कि मृत पुनः उत्पन्न 
होता ही है, अन्यथा उसके द्वारा किये गये पुण्य या पाप निप्फल हो जायँगे । 
अथात्‌ कृतनाश और अक्वताभ्यागमरूप दोप होगा । इसका व्याख्यान पूर्वमे हो 
चुक्रा है और आस्तिकोंकी दष्टिमे उसका स्वरूप अतिस्पष्ट हे, इसलिए हमने इस 
विषयकी पुत: व्याख्या नहीं की है | अस्तु, आप छोगोंसे में पूछता हूँ कि मृत 
पुरुषको फिर कौन पैदा करता है ? इस बातको ब्राह्मण न जान सक्ने यानी मृत 
प्राणी जिससे फिर उत्पन्न होते हैं, उस जगतके मूलक़ो ब्राह्मगोंने न जाना, 
इसलिए यह स्पष्ट हो गया कि उपस्थित विद्वानोमि त्रह्मविदमणी श्रीयाज्वल्क्यजी 
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विज्ञानमानन्दं ब्रह्म रातिर्दातुः परायणं तिष्ठमानस्य 
इति ॥ ७, २८ ॥ कक हे 


इत्युपनिषदि तृतीयाध्यायस्य नवमं ब्राह्मण समाप्त । 


7... 5 To ein वर 0 की 
ही हैं, अतएव उक्त पणभूत गोधनको मुनिजीने ही ले लिया और सब 
विद्वानोंके ऊपर विजय भी प्राप्त की । यह आख्यायिका भी समाप्त हुई । 

जो जगतूका मूल है, जिसका ( ब्रह्मका ) शब्दसे साक्षात्‌ व्यपदेश होता है 
और जिसके विषयमें ब्राझणोंसे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने पूछा था, उसको श्रुति अपने 
आप हम छोगोंके प्रति कहती हे---'विज्ञानम? विज्ञान यानी विज्ञप्ति बह आनन्द- 
रूप है। उक्त विज्ञानानन्द विषयविज्ञानके समान दुःखानुविद्ध नहीं है, किन्तु 
प्रसन्न, शिव, अतुरु, अनायास, नित्यतृप्त तथा एकरस ब्रह्म है, वह धन देनेवाले 
यजमानकी परा गति ( कर्मफलदाता ) है । किंञ्च, एषणाओंसे विरत होकर तथा 
उसीमें स्थिर रहकर जो कर्म नहीं करते, उन न्रह्मज्ञानियोका भी वह परायण 
हे । यहाँपर यह विचार किया जाता है कि जो आनन्दशब्द लोकमें सुखवाची 
प्रसिद्ध है, वह यहाँपर ब्रह्मम विशेषणरूपसे श्रुत है--'आनन्दं ब्रह्म' इति । 
अन्य श्रुतियोंमें भी वैसा देखा जाता है--“आनन्दो त्रह्मेति व्यजानात्‌, आनन्दं 
ब्रह्मणो विद्वान, 'यदेप आकाश आनन्दो न स्यात, 'यो बै भूमा तत्‌ सुखम!, 
(एप परम आनन्द: । संवेद्य सुखमें आनन्दशव्द प्रसिद्ध है । ब्रह्मानन्दको यदि 
संवेद्य मानो, तो त्रह्ममें आनन्द आदि शब्दोंका प्रयोग करना ठीक है, अतः यह 
विचारना चाहिए कि लोकवत्‌ यहां आनन्द वेद्य है या नहीं । 

शङ्का- श्वृतिरूप प्रमाणसे ब्रश्मको संवेद्य आनन्दस्वरूप ही मानते हैं, फिर 
उसमें विचार करनेकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान - नहीं, विचार करना आवश्यक है; क्योंकि विरुद्ध श्रुतिवाक्य 
देखे जाते हैं । यह सत्य है कि आनन्दशव्द ब्रक्में श्रुत है, पर वह लौकिक 
आनन्दके समान ज्ञायमान नहीं है । प्रुत आनन्दके ज्ञानका शुतियोमें प्रतिषेध 
है- “यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ तत्‌ केन कं पर्येत्‌ केन कं विजानीयात्‌? “यत्र 
नान्यत्पञ्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा”, भशिनात्मना सम्परिष्वक्तो न बाह्यं 
किञ्चन वेद? इत्यादि । इन ्रुतिवाकयोंका,अथे स्पष्ट है। तार्य यह है कि विचारके बिना 


२४४ 
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्ुतिवाक्योंके तत्त्वाथैका निर्णय नहीं हो सकता, इसलिए विचार आवश्यक है। 
और मोक्षवादियोंकी विप्रतिपत्तियॉ भी हैं । सांख्य और वैशेषिक भी मोक्षवादी हैं, 
'पर उनका मत है किं मोक्षम संवेद्य सुख नहीं है । साङ्ख्य कहते हैं कि ज्ञान 
बुद्धिधर्म है । प्रकृति और पुरुषका मेदज्ञान ही तत्त्वज्ञान है। तत्त्वज्ञानसे बुद्धिका 
ल्य हो जाता है, अतः ज्ञान नहीं होता । आत्मा अप्रतिसंक्रम है, उसमें ज्ञान होता 
ही नहीं । वैशेषिक अशेषविशेषगुणोच्छेदको अथवा आत्यन्तिक दुःखध्वंसको 
मोक्ष मानते हैं । शरीर, इन्द्रिय आदि द्वारा ही आत्ममें ज्ञान होता है। 
शरीर, इन्द्रिय आदि कमैनिबन्धन हैं, कर्मोके निश्शेष समाप्त होनेपर ही मोक्ष 
होता है; स्वतः आत्मा प्रथिव्यादिके समान जड़ है, अतः ज्ञानजनक सामग्रीके 
चैकल्यसे आत्मामँ उस समय ज्ञान नहीं होता । भागवतोंका मत है कि मोक्षकारमें 
भी ज्ञान होता है उस समयका सुख निरतिशय और स्वसंवेद्य है | यदि ज्ञान न 
माना जाय, तो अविदितसत्तक सुख अपुरुषाथ ही होगा, इस परिस्थितिमें उसके 
उद्देश्यसे किसीकी मोक्षमार्गमे प्रवृत्ति ही नहीं होगी । 

शङ्का--ठीक है, फिर इस विषयमें क्या माना जाय ? 

समाधान--ज्ञायमान आनन्दका ही श्रुतियोंमें श्रवण पाया जाता है- “जक्षन्‌ 
क्रीडन्‌ रममाण”, “स यदि पितृलोककामो भवति सङ्कल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति’ 
“यः सर्वज्ञः स सर्ववित्‌', “सर्वान्‌ कामान्‌ समइनुते' इत्यादि श्रुतियोंसे स्पष्ट है कि 
मोक्ष संवेद्य है, अवेद्य नहीं । 

शझ्ञ--मोक्षमें अद्वितीय आत्मा ही अवशिष्ट रहता है। उससे भिन्न सारा 
पपञ्च अज्ञानकल्पित होनेसे अज्ञानके साथ ही निवृत्त हो जाता है । उसकी निवृत्तिके 
अनन्तर कारकविभागके न होनेसे क्रियाकी उत्पत्ति कैसे होगी ? यह तो अनुभव- 
सिद्ध है कि क्रिया अनेककारकसाध्य होती है । विज्ञान भी क्रिया ही हे । 

समाधान- मोक्ष .छोकद्ृष्ट वस्तुसे विलक्षण है, अतः श्रुतिप्रमाणसे आनन्द- 
विषयक विज्ञान होता है, ऐसा मान सकते हैं, अतएव 'विज्ञानमानन्दम? इत्यादि श्रौत 
वाक्य उपपन्न होते हैं । (विज्ञायते यत्‌ तद्विज्ञानम्‌! ऐसा विग्रह करके कमे 
बाहुुकत्बात्‌ र्युट्भत्यय होनेपर विषयाथंक विज्ञानशब्द बनता है, अतएव 
आनन्दके साथ अमेदसे विज्ञान अन्वित होता है । समानविभक्तिक दो पदोंसे 
उपस्थित अर्थोका अमेदसे अन्वय होता है, यह शाब्दिक सम्मदाय है, अन्यथा 
'विज्ञानमानन्दस! यह वाक्य ही अनुपपन्न हो जायगा | 
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शक्का- वचन पदाथेका उत्पादक नहीं होता, क 
कस्‌ उष्णम्‌! इत्यादि वाक्यसे अभिमें शैत्यक्ी और कचर कट हनी 
चाहिए, पर होती नहीं, इसलिए वचन ज्ञापक माना जाता हे । अभिमत अई- 
ज्ञानकी उत्पत्ति शब्दसे हो जायगी, ज्ञान चाहे बाधिता ही क्यों न हो, अतएव 
'अत्यन्तासत्यपि थे ज्ञाने शब्दः करोति हि? इत्यादि वचन और छोकानुभव संगत 
होते हँ । यह तो हो नहीं सकता कि अगम्य देश और.कालमें अभि शीत और 
जल गरम होता है, जिससे उभयविध वाक्य प्रमाण हों । 

' समाधान--यद्यपि वचन ज्ञापक ही है, कारक नहीं है, यह कहना ठीक 
है, तथापि श्रुतिम्रमाणसे यह तो कल्पना कर ही सकते हैं कि आनन्दात्मक 
विज्ञानक्रिया लौकिक विज्ञानक्रियासे विलक्षण है, अतः लौकिक क्रियाके अनेक 
कारकोंसे साध्य होनेपर भी उक्त क्रिया अनेक कारकोंकें बिना भी होती दै । जैसे 
सांसारिक प्राणियोंके ज्ञान आदिको अनित्य माननेपर भी तार्किक ईश्वरके ज्ञान, 
इच्छा आदिको नित्य मानते हैं, वैसे ही प्रकृतमें भी कह सकते हैं । अभि और 
जळके समान विज्ञानको भी सर्वत्र एकरूप ही मानना उचित है । 

शङ्का- तो नेयायिकोंने ईरवरज्ञानको नित्य केसे कहा है £ ' 

समाधान--जैसे उनका मोक्षस्वरूपका निरूपण उपपत्तिशून्य अतएव हेय है, 
वैसे ही ज्ञानक्रियाका नित्यत्व-प्रतिपादन भी उपपत्तिशून्य अतएव हेय है । 

शङ्का--मोक्ष केसे अनुपपन्न है. ! 

समाधान--अरेषविशेषगुणोच्छेदको जो मोक्ष मानते हैं, उनके मतमें मुक्त 
और शिढाखण्डम कुछ भी भेद नहीं हो सकता । कौन सचेता पुरुप शिलाखण्ड 
बननेके लिए प्राप्त सम्पूण सुखोंके उपमोगसे विमुख होकर विविध दुःखोंका 
अनुभव करते हुए मोक्षके उपायभूत वैराग्याभ्यास आदिके साथ ज्ञानाजनमें 
प्रवृत्त होगा ? उपेय मधुर रसकी छिप्सासे ही उसके उपाय कटु रसमें जनता प्रवृत्त 
होती है, यह किंसीसे छिपा नहीं है । एवं सांख्यमत भी उपेक्ष्य है । मोक्षको 
सुखानुभवरूप माने बिना प्रेक्षावानकी उसके उपायम प्रवृत्ति नहीं हो सकती, यह 
स्पष्ट ही है । हां, भागवतोंको मत ठीक है, ये लोग मोक्षको संवेद्य मानते हैं, 
अतः 'सुखी अहम? ऐसी प्रतीति मुक्तको होती है । विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” इत्यादि 
आनन्दप्रतिपादक श्रुतियां भी इस अमे प्रमाण हैं । परन्तु यह भागवत मत भी 
अद्वैतवेदान्तियोंको मान्य नहीं है । 
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: शङ्का क्यों 2 

समाधान- शरीर और इन्द्रियके बिना विज्ञानकी उत्पत्ति नहीं हो सकती | 
यह तो सबको मान्य है कि शरीरवियोग ही मोक्ष है । शरीरके बिना इन्द्रियं 
नहीं रह सकतीं, क्योंकि वे शरीराश्रित ही सर्वत्र देखी जाती हैं । इससे स्पष्ट है 
कि मोक्षसमयमें विज्ञानकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । 

शङ्का- देहादिके बिना भी मोक्षकालमें विज्ञानोत्पत्ति मानें, तो क्या आपत्ति हे: 

समाधान--आपत्ति यह है कि शरीर आदिके उपादानका वैयर्थ्य होगा । 
शरीर आदिके बिना भी यदि विज्ञानकी उत्पत्ति मानी जाय, तो संसारमें शरीर 
. आदिका उपांदान ही व्यथे हो जायगा। भोग भी विज्ञानके समान शरीर 
आदिके बिना हो सकता है । 

शङ्का--ठीक है, परन्तु भ्रह्स्वरूपभूत ज्ञानसे ही मोक्ष वेथ हो सकता है, 
अतिरिक्त ज्ञानकी क्या आवश्यकता है £ 

समाधान- विषय और विषयी एक नहीं हो सकते । मोक्ष ब्रह्मस्वरूप ही है। 
यदि उसे वेद्य मानें, तो वह विषय होगा, विषयी नहीं । यदि उसको विषयी (भासक) 
मानिये, तो वह विषय नहीं होगा । एक ही विषय और विषयी कहीं नहीं देखा 
गया है । किश्च, बरहम मोक्षानन्दका अनुभव करता है ? या भुक्त अनुभव करता है या 
संसारी £ प्रथम पक्षमें दोष कह चुके हैं कि एकमें विषयविषयिभाव नहीं होता । 
द्वितीय पक्षमें यह दोष है कि जबतक संसार निवृत्त नहीं होता, तबतक अपनेको 
संसारी ही मानता है । संसारनिवृत्ति होनेके अनन्तर स्वयं तद्वस्स्‍भाव हो जाता 
है, अतः प्रथमपक्षोक्त दोष दुर्निवार है । तृतीय .पक्षमें, संसारद॒शामें तो वह 
अपनेको संसारी ही मानता है, अतः उस समय ब्रह्मानन्दका अनुभव असम्भव 
ही है । संसारके निवृत्त होनेपर जीव जब मुक्त हो जाता है, तब उसको ब्रह्ममिं 
मानते हो या अभिन्न £ अभिन्न पक्षमें जैसे एक अञ्जलि जलको जलाशयमें छोड़- 
देनेपर वह जलाशयगत जळके समान हो जाता है, प्रथक्रूपसे उक्षित नहीं 
होता, वसे ही मुक्त होनेपर संसारी ब्रह्मस्वरूप हो जाता हे, रूपान्तरसे उसकी अव- 
स्थिति नहीं होती । ब्रहस्वरूपावस्थानमें दोष कह ही चुके हैं । भिन्न पक्षमें अरह्मसे 
भिन्न होकर ब्रह्मानन्दका अनुभव करता है, तो एकत्वविरोध स्पष्ट है, केवल 
एकल-अृतिसे ही विरोध नहीं है, किन्तु सर्वश्रुतिविरोध भी होगा, कारण कि सब 
युतियींका तासे अद्वितीय बमं ही है, यह अनेक बार निर्णीत हो चुका है । 
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शङ्का--अच्छा, तो भेदामेदरूप तृतीय कल्पना ही हो? 

समाधान यह तो उपपत्तिशू्य है, इस विषयको पूर्वे विशेषरूपसे सिद्ध कर 
चुके हैं । और यह भी दोष है कि यदि रको सतत ज्ञान रहता है, तो विज्ञान- 
अविज्ञानकल्पना असंगत ही है, क्योंकि ब्रह्म सा ही है र १ 
रझ आत्मानन्दको जानता है, यह कल्पना कैसे युक्तिपूर्ण हो सकती है ; टर 

कभी आत्मविज्ञान न होता और कमी होता, तो यह कल्पना करना ठीक होता 

कि ब्रह्म आस्मानन्दको जानता है, जैसे देवदत्त कमी अपनेको जानता हे और 
कभी दूसरेको जानता है, ऐसी परिस्थितिमें यह प्रयोग होता है कि अमुक समय 
देवदत्त अपनेको जानता हे और अमुक समय दूसरेको जानता है । निरन्तर ज्ञान 
होनेपर वैसा नहीं होता, जैसे लक्ष्यवेधनके समय धानुप्कको ( धनुधीरीको ) केवल 
लक्ष्यविषयक ही ज्ञान रहता है, उस समय उसमें ज्ञान और अज्ञान दोनोंकी कल्पना 
नहीं हो सकती, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए। यदि आत्मानन्दको 
विच्छेदपूवेक जानता है, तो विज्ञानविच्छेदकालमें अन्यविषयत्वका भी प्रसङ्ग हो 
जायगा तथा आत्मामें विक्रियत्वकी भी प्रसक्ति होगी । इस परिस्थितिमें आत्मामें 
अनित्यत्वप्रसक्ति हो जायगी । अतः विज्ञानमानन्दं ब्रह्मः यह श्रुति ब्रह्मस्वरूप 
आनन्दञ्चानका, प्रतिपादन करती है, आत्मानन्द वेद्य है, इसका प्रतिपादन नहीं 
करती; यह समझना चाहिए । 

शङ्का-यदि ब्रह्मनन्दको संवेद्य नहीं मानोगे, तो 'जक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाणः! 
इस श्रुतिके साथ विरोध होगा । 

समाधान-सुक्तके सर्वात्मस्वरूप हो जानेपर यदि कोई आत्मामें क्रीडा 
करता है, तो वह (शुक्त) अपनेको भी वैसा ही समझकर उसका अनुवाद करता 
है । अतः उक्त श्रुति सर्वीत्मभावस्वरूप मोक्षकी स्तुति करती है, आनन्द वेद्त्वका 
प्रतिपादन नहीं करती । 

शङ्का--यदि यथाप्रापतका अनुवाद मानते हो, तो दुःखी मनुष्य तथा 
स्थावरादिकी आत्माको भी स्वात्मा समझकर मुक्त पुरुष अपनेको दुःखी मानकर 
उसका अनुवाद क्यों नहीं करता £ 

समाधान---नाम, रूपसे निर्मित काये और करणरूप उपाधिके संपर्कसे जनित 
आन्तिसे आत्मामें दुःख धमेका आरोप होता है । आलैकसविज्ञानसे आन्तिनिमित्त नाम, 
रूप आदिकी वासनाके साथ निवृत्ति हो जानेपर मुक्तमे दुःख आदिके अनुवादका 
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IIIT 
महाम्रयसम्पत्तौ जगतः पुनरुङ्कवे । 
कारणं एच्छयते बृष्चसर्वसाधम्यपूर्वकम्‌ ॥ ५६ ॥ 
बृक्षः काण्डरुहो वीजरुहश्चेति दविधा तयोः । 
समः काण्डरुहेणेष रेतसो योऽभिजायते ॥ ५७॥ _ 


[प षो उस 
यभव कहां : अतियोंका विषयविमाग बतलाया जा चुका है । एवं “एषो ऽस्य 
सात ज समान सम्पूण आनन्द आदि वाक्योंको भी समझना 
चाहिए. अर्थात्‌ “एषोऽस्यः इस वाक्यम घठ्यथ भेद विवक्षित नहीं है, क्योंकि 
“यन्न खस्य सनैमालैवामूत्‌ तत्‌ केन कं पर्येत्‌? इत्यादि वाक्योसे त्र्मसे अतिरिक्त 
कोई पदार्थ ही जब मुक्तिदशामे नहीं है, तब षष्ठ्यर्थे भेद कैसे हो सकता है ! 
भेद मिद्यमानतन्त्र माना जाता है । प्रतियोगी और अनुयोगी दो क रहनेपर 
ढुद्मिदे न भवति! ( घट पट नहीं है ) यो भेदकी प्रतीति होती है । वास्तव 
जब घट, पट आदि पदार्थ ही नहीं हैं, तब | भेदकी स्थिति 
कहास होगी! अतः मेद पूर्वानुमूतका केवळ अनुवादमात्र है। इसी प्रकार 
८विज्ञानमानन्द बरहम! “जक्षन्‌ क्रीडन्‌? इत्यादि श्रुतियोंके विषयमै भी समझना 
चाहिए ॥ ७, २८ ॥ 
बृहदारण्यकीपनिषद्‌्मं तृतीयाध्यायका नवम ब्राह्मण समाप्त । 


द्दाप्रलय०' इत्यादि । सम्पूण जगत्‌का प्रलय होनेपर पुनः जगत्‌की 
उत्पत्ति होनेमें क्या कारण है ? जैसे वृक्षके कटनेपर उसकी पुनः उत्पत्तिमें बीज या 
काण्ड कारण है, वैसे ही पुरुषके मरनेपर उसकी पुनः उत्पत्तिमें बीज और काण्डके 
स्थानापन्न कारण क्या है £ यह प्रश्‍नका आशय है । वृक्ष और पुरुषमै सर्वाशसे 
दाधर्थ श्रतिने बतलाया है । उसका प्रयोजन पुरुषकी पुनः उत्पत्तिमे वृक्षका साधर्म्य 
दृढ़ है, यह बोधन करना हे । साधारणतः तो साधम्यैज्ञान द्वारा यह ज्ञात होता 
है कि पुरुषोत्पत्तिका भी कोई बीज अवश्य है, पर बीज और काण्डके समान 
सामान्यविशेषरूपसे मनुष्यकी पुनः उत्पत्तिका बीज किसीको ज्ञात नहीं था! 
अतएव समाझै उपस्थित सम्पूण विद्वान्‌ चुप रहे, कुछ. भी उक्त प्रश्नका उत्तर 
न दे सके ॥ ५६ ॥ 

क्ष? इत्यादि । वृक्ष दो प्रकारके होते हँ--एक बीजरुह, जो बीजसे 
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क र 
[Ee न एच्छथते मूलकारणम्‌ ॥ ५८ ॥ 

अन्व बीजाख्या भूलकारणात । 


दडा वक्षजनिस्तइत्कस्मान्मूलाज्जगज्जनिः ॥ ५९ ॥ 


= >> ७० “ “ 
पैदा होते हैं और दूसरे काण्डरुह, जो छिन्न उता 
उतपन्न हो जाते हैं । जैसे छिन्न वदरी आदि । जो बा होते है नान 
काण्ड ही है । पुरुषके रेतसे जो पैदा होते हैं, थे पुरुप काण्डरुहके समान हैं 
यह अति स्पष्ट है । अतः रेत ही पुरुषोत्पत्तिका मूल हे, यह मत कहिये, क्योंकि 
जीवित पुरुषमे ही रेत रहता है, मृतमें नहीं। इसलिए इस विषयमे मेरा प्रश्न ही 
नहीं है। बीजसे जैसे स्थानान्तर या कालान्तरे वृक्षकी उत्पत्ति होती है, वैसे ही 
मरणके अनन्तर कालान्तर, देशान्तर और योन्यन्तरमें जो पुरुषकी उत्पत्ति होती 
है, उसका बीजके समान कारण क्या है ? ॥ ५७॥ 

'न एच्छ्यते' इत्यादि । काण्डरुह वृक्षका कारण काण्ड है, उसके समान 
पुरुषका कारण जो रेत है, उसको हम नहीं पूछते हैं। वह कारण तो अतिस्पष्ट है। 
प्रश्न जटिल (दुर्जेय) विषयका होता है । जो अस्पष्ट और सवका मूल कारण है, 
तदूविपयक प्रश्न है। सम्पूणे जगत्‌का लय होना प्रलय कहलाता है । जन्यभावानधि- 
करण महाप्रलय है। जव पुनः सृष्टि होती है, तब रेत नहीं रहता । रेत 
भी जन्य है। सर्गकी उत्पत्तिसे पूर्व रेतकी सत्ता ही नहीं रहती । जीवित प्राणीमें 
रेतकी स्थिति रहती है । पुरुषकी उत्पत्ति कारणसे ही होती है, इसलिए मैं पूछता 
हँ कि पुरुषोत्पत्तिका कारण क्या है ! 

शङ्का--जैसे बीज न रहनेपर भी छिन्न बदरी प्रभृतिका पुनः उद्भव देखते हैं, 
वैसे ही बीजके बिना भी मृतकी पुनः उत्पत्ति हो सकती है । 

समाधान--जैसे बीजके बिना काण्डरुह वृक्षकी पुनः उत्पत्ति होती है, वैसे मृत 
पाणीकी छिन्न हस्त, पाद आदिसे पुनः उत्पत्ति नहीं देखी जाती, अतः मूलभूत 
बीजसे जैसे वृक्षकी उत्पत्ति होती है, वैसे ही मृत पुरुषकी उत्पत्तिका कारण क्या 
है! जो कि बीजस्थानापन्न है। जो पुत्र, पौत्र आदि रेत द्वारा उसन्न होते हैं, 
तद्विषयक प्रश्न नहीं है ॥ ५८ ॥ 

'अन्वय०› इत्यादि । अन्वय-व्यतिरेकसे बीजरूपी-मूलकारणसे वृक्षका जन्म 
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नित्यजातस्वभावत्वं न मन्तव्यं यतो मृत: । 
पुनः पुनर्जायते स्यात्कृतनाशादिरन्यथा ॥ ६० ॥ 
को न्वेनं जनयेनित्यमित्युक्ता न विदुर्डिजा; । 
जित्वा तान्याज्ञवर्क्यस्तु गोसहसं गृहीतवात्‌ ॥ ६१ ॥ 


१९४४ बरहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 
DS 3d 


Mo 
देखा जाता है, जहां बीज बोया जाता है, वहां वृक्ष उगता है, जहां बीज नहीं, 
वहां वृक्ष भी नहीं होता, यही अन्वय-व्यतिरेक बीजमें वृक्षकारणत्वका निर्णायक ` 
हे । इस प्रकारके किस मूळ कारणसे जगतका जन्म होता है, यह प्र्न है । 

शङ्का- जैसे समूळ वृक्षको नष्ट कर देनेपर फिर उसका जन्म नहीं होता, चैसे 
मृत पुरुषका भी जन्म नहीं होता, ऐसा माननेपर पुनः उसके जन्म-कारणकी चिन्ता 
ही व्यथ है। 

समाधान--ऐसा नहीं, अन्यथा कृतहानि और अक्कताभ्यागमप्रसक्तिरूप दोष 
हो जायगा, इस दोषका विवेचन पूर्वमें कर चुके हैं। और यह निश्चित हो चुका है 
कि तत्वज्ञानके बिना मृतकी पुनः उत्पत्ति अवश्य होती है ॥ ५९ ॥ 

जो उत्पन्न है, उसके कारणकी चिन्ता ही व्यर्थ है, कारण कि वह तो 
उत्पन्न ही है, उत्पत्यमान कोई है ही नहीं अथीत्‌ मरकर पुनः कोई उत्पन्न नहीं 
होता, यह मत ठीक नहीं है, इसलिए कहते हें-"नित्यजात०' इत्यादिसे । 

प्राणियोंको नित्यजातस्वभाव मानना ठीक नहीं । 

शङ्का- क्यों ! 

समाधान मृत प्राणी पुनः-पुनः उत्पन्न होता है । 

शङ्का- क्या ! 

समाधान-- यदि ऐसा न मानोगे, तो कृत पुण्य और पापका भोगके बिना नाश 
और अक्कत कर्मके भोगका प्रसङ्ग हो जायगा। सारांश यह है कि स्वभावसे ही सवकी 
उत्पत्ति तथा नाश होता है, अतः कारणचिन्ता व्यथ है, यों स्वभाववादियोंका 
मत है, परन्तु उनका मत असङ्गत है, क्योंकि कारणके बिना किसीका न जन्म 
ही होता है और न किसीका नाश ही होता है । स्वमाववादमे न कोई युक्ति है 
और न आगम ही है । अतः जगतूका मूलकारण क्या है ? यों श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
सभास्थ विद्वानोंके प्रति प्रश्न किया है ॥ ६० ॥ 

(को न्वेनम? इत्यादि । जगतके मूर कारणको सभामे उपस्थित विद्वानोंने 
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तिरी र फणा स्र 


bn तामसी धेलुजिधृक्षा वा कथ मुनेः । 
सास्तिकवेराग्यशान्त्यादीनि तथेक्ष्यताम्‌ ॥ 
न रजस्तमसी देहे विद्यमाने विनश्यतः। र 
किन्तु बोधनाऽभिभूते भोगायोदभवतः पुनः ॥ ६३ ॥ 
RH RN 
न जाना और न उत्तर दिया। अतः सम्पूर्ण ब्राह्मणोंपर विजय पाकर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
` एक सहस गौ ले हीं । उनके शिष्य श्रीसोमश्रवा महर्षिकी आज्ञाके अनुसार 
उन गौओंको अपने आश्रममें ले गये और अवशिष्ट विद्वान्‌ अपने-अपने आश्रमोंको 
चले गये ॥ ६१ ॥ fo 
“जिगीषा' इत्यादि । 
शङ्का --विद्वानोंकी जिगीषा करना ( विजय करनेकी इच्छा करना ) उनकी 
तामसी वृत्तिका द्योतक है और तामसी वृत्ति विद्वानोंकी हेय है । 
“गुरु हुक्कत्य त्वंकृत्य विमं निर्जित्य वादतः | 
इमशाने जायते वृक्ष: कङ्कणृद्धोपसेबितः ॥: 
इत्यादि धर्मशा्नसे विद्वानका विग्रके ऊपर बिजय पाना, अनिष्ट फलप्रद होनेसे, 
गर्हित है और धेनुजिघरक्षा ( गउओंको ले जानेकी इच्छा ) राजसी वृत्ति है । तम 
और रज--ये दोनों चित्तके प्रबळ दोष हैं । दोषोंकी निरशेष निवृत्तिके बिना 
तत्त्वज्ञान नहीं होता । यद्यपि उक्त मुनि तत्त्वज्ञानी थे, अतः उनमें उक्त दोषोंकी 
सम्भावना नहीं हो सकती, यह कह सकते हैं, तथापि उक्त कार्यके द्वारा महर्षिमें 
उक्त दोष ही स्फुट प्रतीत होता है, इसमें रहस्य क्या है ! 
समाधान--जैसे उनमें शान्ति, वैराग्य आदि सात्त्विक वृत्तियाँ थीं, वैसे ही राजस, 
तामस वृत्तियाँ भी थीं । इस विषयका स्पष्टीकरण उत्तर इलोकसे होगा॥ ६२॥ 
“न रज०? इत्यादि। जबतक शरीर रहता है, तबतक तत्त्वज्ञानीमं रज और तमकी 
निइरेष निवृत्ति नहीं होती, किन्तु तत्त्वबोधसे वे अभिमूत हो जाते. हैं, अतएव 
तत्त्वज्ञानियोंमें राजस और तामस वृत्तियाँ प्रायः उद्बुद्ध नहीं होतीं। इसीसे साधारण 
जनोंको यह भ्रम होता है कि तत्त्वज्ञानियोमे रज और तम रहता ही नहीं । शरीर, 
इन्द्रिय आदि सब तीन गुणोंके परिणाम हैं । यदि ज्ञानियों तीन गुणोंकी निवृत्ति वस्तुतः 
मान ळी जाय, तो शरीर आदिकी भी निवृत्ति हो जायगी । यह नहीं हो सकता कि 
कारणकी निवृत्ति होनेपर कार्य बना रहे । जैसे दिनमै सूर्गके तेजसे नक्षत्र आदि 
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आविर्भावतिरोभावौ पर्यायाद भोगबोधयोः । 
यज्जीवन्युक्तिशासन तत्सत्येवमुपपद्यते ॥ ६४ ॥ 
मुनिप्रश॑ जगन्मूल अगुक्ष्वबुजिधक्षया । 
आह विज्ञानमानन्द त्रक्षेति श्रुतिरादरात्‌ ॥ ६५ ॥ 


जलन लाल DN शाणल जा ना |. 
सस अन्य 


अभिमूत रहते हैं, इसलिए उनका और उनके प्रकाशका प्रत्यक्ष नहीं होता | 
परन्तु साधारण मनुष्योंको तो यह भ्रम होता ही है कि दिनमें नक्षत्र आदि अस्त हो 
जाते हैं; वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । अतः किसी समय प्राचीन कर्मोंकी 
वासनासे स्वोचित भोगके लिए तत्त्वज्ञानीमें वे पुनः उद्धत हो जाते हैं ॥ ६३ ॥ 

आविर्भाव०” इत्यादि । जीवन्मुक्तिदशामें प्रारब्ध कर्मोका भोग भी होता 
हे । बोध और भोग तम और प्रकाशके समान विरुद्धस्वभाव हैं, अतः एक समयमें 
दोनों नहीं हो सकते, किन्तु कालमेदसे होते हैं | बोध-समयमें रज और तम 
अभिभूत हो जाते हैं और भोग-समयमें बोध अभिभूत हो जाता है, अतः मोग- 
समयमें उक्त दोष उद्धृत होते हैं। उद्भूत होकर वे अपने कार्यको भी उत्पन्न करते हैं। 
विदेहमुक्तिकी अपेक्षा जीवन्मुक्तिम यही विशेष है। जीवन्मुक्तिशास्र ही इस विषयमें 
प्रमाण है। जो जीवन्सुक्ति नहीं मानते, उनका मत श्रुतिविरुद्ध है। इसका 
प्रतिपादन पूर्व म्रन्थमें विरोपरूपसे कर चुके हैं ॥ ६४ ॥ 


'मुनिपृष्टम इत्यादि । प्रासङ्गिक निरूपण समाप्त हुआ | अब प्रकृत 'विज्ञान- 
मानन्देम? इत्यादि वाक्यका व्याख्यान किया जाता हे । मुनिने जो जगतका मूल 
कारण पूछा था, जिसका कि उत्तर उपस्थित विद्वान्‌ नहीं दे सके थे, मुमुक्ष्‌ओपर 
दया कर श्रुति स्वयं आदरसे उसका निरूपण करती है । जो 'यत्साक्षादपरोक्षाद 
ब्रह्म! इत्यादि वाक्यसे अपरोक्ष कहा गया है, जो 'यः प्रथिव्यां तिष्ठन्‌? इत्यादि 
वाक्योंसे सर्वान्तर कहा गया है, जो “अस्थूलमनणु' इत्यादि वाक्योसे स्थूलत्वादि 
धर्मोंसे रहित कहा गया है, जो 'नेति नेति? वाक्योंसे निषेधमुखसे समझाया गया है 
तथा औपनिषद शब्द द्वारा जिसका निरूपण किया गया है, उसी पुरुषका 'विज्ञान- 
मानन्द ब्रह्म/ इत्यादिसे श्रुति साक्षाद्‌ निर्देश करती है । जो विधिमुखसे तथा निषेधः 
मुखसे प्रत्यगभिन्न ब्रह्म कहा गया है, उसीका विधिमुखसे निर्णय करनेके लिए यह 
वाक्य है, यह सारांश है ॥ ६५.॥ 
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एतावदिह निर्णीत॑ विजिगीषुकथामुखात पक्या वतात. २. नु 
तत्त्वमित्यखिला घ्यायतात्पर्य चोपसंहृतम्‌ ॥ ६६ ॥ 

` विज्ञानमिति चेतन्यं न क्रिया नाऽपि तत्फलम्‌ । 
न कारक न चाऽऽभासः क्रियादेः किन्तु भासकम्‌ ॥ ६७ ॥ 
एतावन्मात्रयाथात्म्यात्‌ कार्यकारणवस्तुनः । 
उत्या तत्त्वमसीत्युत्त्या तादात्म्य प्रतिपाद्यते ॥ ६८ ॥ 


FSC 


'एतावदिइ' इत्यादि । इस अध्यायमें विजिगीषुकथासे जल्प आदि 
हैं, उसके द्वारा निर्णीत अर्थ छहों अध्यायोंका तातर्यांथ है ॥ ६६॥ र पल 

'विज्ञान०' इत्यादि । विज्ञानशब्दसे यहां कूटस्थ चैतन्य विवक्षित है, क्रिया 
( धात्वथ ) और कारक विवक्षित नहीं है यानी ज्ञायते ऽनेन? इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध 
वृत्तिरूप ज्ञान और विज्ञानक्रियाका फल विवक्षित नहीं है, किन्तु क्रियादिका भासक 
जो कूटस्थ चैतन्य है, वही प्रकृतमें विवक्षित हे, वही सवका भासक है । 

शङ्का- कारक आदि क्यों विवक्षित नहीं हैं ! 

समाधान--अस्थूलादि वाक्योंसे ब्रह्मातिरिक्त निखिल पदार्थाका अभाव 
सिद्ध हो चुका है । 

शङ्का-- प्रेत्य सेज्ञास्ति' इत्यादि वाक्यसे कूटस्थ चैतन्यका भी प्रतिषेध है ! 

समाधान--नहीं, कूटस्थ चैतन्यका प्रतिपेध नहीं हो सकता, यह मेत्रेयी- 
त्राझणमें कह चुके हें । जो संसारके प्रतिपेधका साक्षी है, उसके प्रतिषेधका 
साक्षी कौन हो सकता है ? असाक्षिक प्रतिपेध प्रामाणिक नहीं है इत्यादि युक्ति भी 
कह चुके हें॥ ६७ ॥ 

'एतावन्मात्र०? इत्यादि । कार्यकारण वस्तु यानी निखिल जगत्‌, क्योंकि 
जगत्में जितने पदार्थ हैं, वे सव परस्पर कार्यकारणभावापन्न ही हैं कोई 
किसीका कार्य है और कोई किसीका कारण । एतदुभयविलक्षण चैतन्य ही है । 
अविक्रिय होनेसे वह. न किसीका कार्य ही हो सकता है और न किसीका कारण ही हो 
सकता है, परन्तु कार्य और क्ारणोंका यथार्थ आत्मा वही है, उसीमें कार्य और कारण 
कल्पित हैं । कल्पित पदार्थौका यथाथैस्वरूप अधिष्ठान ही होता है, जैसे कि कल्पित 
भुजज्ञका वास्तविक रूप रज्जु ही है। अथवा इसका यह मी अर्थ हो सकता है 
यदि कूटस्थ चैतन्य हे, तो वह भी कार्य और कारण दोमे से किसी एकके ही अन्तर्गत 
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नि्धूतारेषदुःखौषहेतुत्वात्‌ सुखमेव तत । 
अथैष परमानन्दो यो वे भूमेति शास्त्रतः ॥ ६९ ॥ 
विषयेन्द्रियसम्बन्थाद यक्त लोके सुखायते । 
आद्यन्तवत्तादायासजन्यत्वाच न तत्‌ सुखम्‌ ॥ ७० ॥ 


हो सकता है । यदि सम्पूर्ण जगत्‌ काये और कारणमें से किसी एकके अन्तर्गत है, 
तो वह विलक्षण नहीं हो सकता । इसका उत्तर इस छोकसे कहते हैं कि कूटस्थ 
चैतन्य ही कार्यकारणभावापक्न निखिल पदाथाँकी कल्पनाओंका, अधिष्ठान होनेसे, 
यथाथ आत्मा ( स्वरूप ) है, अतः उसकी सत्तामें सन्देह ही नहीं है । कूटस्थ 
चैतन्यका प्रत्यगात्माके साथ तादात्म्य ( अभेंद ) है, यह प्रतिपादन करनेके लिए 
'तत्त्वमसिः आदि वाक्य हैं ॥ ६८ ॥ 

“निधूता० इत्यादि । निधूताशेषदु:खौधका हेतु होनेसे ( सम्पूर्ण दुःखोंका 
क्षालन करनेमें हेतु आत्मविज्ञान है, अतः ) उसको आनन्द कहते हैं। आत्मज्ञानसे ही 
संपूर्ण दुःखोंकी निवृत्ति होती है। लछोकमें दुःखनिवर्तक वस्तुको आनन्द कहते हैं । 

शक्का--आनन्दशब्द लोकंमें वैषयिक आनन्दपरक प्रसिद्ध है । तत्‌-तत्‌ 
इन्द्रियोंस जनित विषयानुभवसे तत्‌-तत्‌ इन्द्रिय द्वारा छोकमें आनन्दका अनुभव होता 
है। ब्रह्म वैषयिक आनन्दस्वरूप नहीं है, अतः ब्रह्ममें आनन्दशब्दका प्रयोग कैसे ! 

समाधानेज्रह्म परम आनन्दस्वरूप है । इसमें प्रमाण “यो बै भूमा तत्सुखम्‌! 
इत्यादि श्रुति है ॥ ६९ ॥ 

“विषयेन्द्रिय०' इत्यादि | विषय और इन्द्रियके सम्बन्धसे जो लोकमें सुख 
माना जाता है, वह वास्तवमें सुख नहीं है, किन्तु दुःखानुविद्ध होनेसे आभास है 
यानी सुखके समान प्रतीत होता है, परिणाममें वह दुःख ही सिद्ध होता है । 

शङ्का-दुःखसम्मिन्न कैसे £ ` 

समाधान--_विषयपरतन्त्र है, इससे विषयके रहनेपर उसके सुखकी प्रतीति होती 
है, न रहनेपर नहीं होती । विषय विनश्वर है, अतः विषयका नाश होनेपर उसका 
इख भी नष्ट हो जाता है । नाश होनेपर उसकी चिन्तासे असह्य दुःख होता है । 
और विषयके अजेनमें भी कम दुःख नहीं होता । विषय तो स्वयं समीप आता नहीं 
है; किन्तु प्रयास करनेपर आता हे । प्रयास भी विहित उत्तम, मध्यम आदि वृत्तियोंसे 
होता हे । उसके रक्षण और परिद्धनमै मी क्लेशाधिक्य होता है। कहाँ तक कटे, 
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अन्याहत्ताननुगत निरव उ ताननुगतभास्वद्दिज्ञानमात्रत नरे | 
'त्तत्साक्षाद्‌ ब्रह्मति : 
तहा ही हक." ॥ ७१ ॥ 
जगतो मूलमित्याह रातिरित्यादिवाक्यतः ॥ ७२ ॥ 
क्या... 
उसके रक्षणक्रे लिए प्राणों तकका त्याग 
कडन जज] करना पड़ता हे । फिर मी क्षयितालक्षण 
विशेष्यभूत ब्रह्मको कहते हैँ- “अव्यादृत्ता०' इत्यादिसे । 
अव्याइत्त घटस्व आदि जो अव्यापक पदार्थ हैं, वे पटादिसे व्यावृत्त होते हैं । 
ब्रह्म सवैगत है,अतः वह किसीसे व्याबृत्त नहीं होता | घटत्व, पर आदि सकल 
घट, पट आदि व्यक्तियोंमें अनुगत रहते हैं । 'असज्ञो ह्ये पुरुष: इत्यादि श्रतियोंसे 
ब्रह्म किसीमें अनुगत नहीं है । वस्तुतः ब्रह्मसे अतिरिक्त जब पदाथ ही नहीं है, 
तब उसको किसमें अनुगत कहें ? अतः वह अव्यावृत्ताननुगत भास्वद्विज्ञानमात्र- 
स्वरूप है। रज और तमसे अनुविद्ध सत्तका भी परिणाम विज्ञान है, 
उसकी व्यावृत्तिके लिए “भास्वत्‌? विशेषण दिया गया है । रजस्तमोनुविद्ध सत्त्व 
ज्ञान सब विषयोंका प्रकाशक नहीं हो सकता । ब्रह्मज्ञान उससे अनुविद्ध न होनेसे 
भास्वद्‌ अतएव सर्वेविषयप्रकाशक है। मात्रशब्दसे सकलघर्मातीत अतएव 
अखण्ड हे । 'निर्गता अविद्या यस्मात्‌ तत्‌ निरविद्यम! यानी ब्रह्म अद्य--सजातीय- 
बिजातीय-प्वगतमेदशूत्य--साक्षाद्‌ अपरोक्षस्वरूप है । 
शङ्का--यदि ब्रह्म निरविद्य है, तो वह जगज्जन्म आदिका कारण कैसे हो 
सकता है ? अविद्याधिष्ठान द्वारा ही ब्रह्म जगतका कारण कहा जाता है । 
समाधान--जो उक्तलक्षण प्रत्यगात्मा है, वही अविद्यावश वियदादि जगतका 
कारण है, ऐसा वेदान्तोमें कहा गया है। अतः अन्तर्यामी, सर्वज्ञ तथा सर्वशक्तिरूपसे 
उसकी जो प्रतीति होती है, वह मिथ्या है ॥ ७१ ॥ 
'तदेवाऽविद्यया' इत्यादि । उक्त अविशिष्ट ब्रह्म अविद्याशक्तिसे भोग ( कर्म- 


फल ) तथा मोक्षके (विज्ञानफलके) मदान द्वारा अशेष जगतका मूळ कारण है । राति 
नाम धनका है । और धन दाता यजमानको कालान्तर्मावी फलको देनेवाला है, 


इसमें प्रमाण हे--“रातिदीतुः परायणम! इत्यादि श्रुति ॥ ७२ ॥ 
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= I 
अदएफलसंप्रेप्सो। सुवर्णादि प्रयच्छतः। 
फलदानेन तद्‌ ब्रह्म परायणग्नुदीरितम्‌ ॥ ७३ ॥ 
दग्धमोहान्धकारस्य प्रत्यग्बोधाभिना सुने! । 

ऐकात्म्ये वत्तमानस्य ब्रह्माउप्त्मत्वात्पपायणम्‌ ॥ ७४ ॥ 


न“ 


See NANA 


अदृष्ट०! इत्यादि । कालान्तरमें शुभ फलकी प्रापतिकी कामनासे जो सुपात्रको 
विधिपूर्वक सुवर्ण आदि द्रब्य देता है, अभीष्ट फळ प्रदान द्वारा ब्रह्म उसका 
परायण ( परम गति ) माना जाता है । 

शङ्का --कर्म स्वयं फल देगा । जैसे मर्दैनसे जो सुख होता है, उस सुखको 
मर्दनक्रिया देती दै । उसके लिए कोई ईश्वर नहीं. मानता । अनीश्वरवादी भी 
मर्दनक्रियाजन्य सुखका अनुभव करता है । 

समाधान--ठीक है, क्रिया दो प्रकारकी होती है--एक स्वकालमें ही फल 
देनेवाळी, जैसे मर्दैन आदि क्रिया । दूसरी कालान्तरमें फल देनेवाली, जैसे दान, 
होम, यज्ञ और कृषि आदि । इनका वतमान समयमें फल नहीं होता, किन्तु काला- 
न्तर, अवस्थान्तर और जन्मान्तरमें फल होता है । उस समय तक क्षणिक क्रिया 
नहीं रह सकती । अतः उसका फलदाता ईश्वर ही है, दूसरा नहीं; यह माना जाता 
है। एवं कालान्तर्भीवी अशुभ फछोंके दाता भी ईश्वर ही हो सकते है 
अन्य नहीं । जैसे संसारदशामें दुष्ट कर्मोंका फल राजा देता है, वैसे ही परलोकमें 
इश्वर भी कमफल देता है ॥ ७३ ॥ 

'दग्धमोहान्ध०' इत्यादि । जैसे संसारी प्राणियोंका विहित और निषिद्ध 
कर्मासे जनित शुभ और अशुम फलोंके प्रदान द्वारा ब्रह्म परायण है, वैसे ही संसार- 
विरस ( फलसे विरक्त ) अतएव संन्यास लिये हुए, त्रिविध एषणाओंसे रहित, 
श्रवण, मनन आदि द्वारा निरन्तर ब्रह्मतत्तका अभ्यास करनेवाले मुमुक्षुका भी ब्रह्म 
ही परायण है । उस मुनिका प्रत्यगात्मतत्वबोधरूप अग्निसे मोह ( अविवेकरूपी 
अन्धकार ) समूळ दग्ध ( नष्ट ) हो गया है, अतएव वह ऐकास्यमें स्थित रहता है 
अर्थीत्‌ एकात्मविषयक ही निरन्तर भावना करता रहता दै । मध्यमे यद्यपि उसे 
सांसारिक पदार्थ भासित होते हैं, तथापि स्वाम्निक संसृत पदार्थके समान ही प्रतीत 
होते हें । अतएव उधर चित्त आकृष्ट नहीं होता, किन्तु ब्रह्मभावनामें ही सदा 
चित्तको व्याप्त रखता है, अतएव ब्रह्मात्मा मुमुक्कुका परायण हे । एवं मुक्त 
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यत्र वाञ्न्यदिवेत्येव यत्र. त्वस्येति शास्रतः । 
ै परायणम्‌ ॥ ७ 
तस्मात्तमस्विनो ब्रह्म भेदेनैव परायणम्‌ । र) 
pss चैकात्म्यास्कैवस्येन परायणम्‌ ॥ ७६ ॥ 
र इ'खामाव आनन्द उत भाषस्तदाऽपि किम्‌ । 
वित्स्वभावो वा बद्यानन्दोञ्त्र चिन्तयते ॥ ७७॥ 
पुरुषका भी परायण ब्रह ही है, इस पक्षमें परायण औपचारिक है, कारण कि मुक्त 
्रहमसे अभिन्न है, वास्तवमें परायण भेदप्रयुक्त माना जाता है ॥ र ॥ 
“यत्र वा$न्यादि०! इत्यादि | 
शक्ला--अक्म कर्मियोंका भेदसे परायण है और विद्वानोंका अभेदसे परायण 
है, इ जो आपने कहा, वह ठीक नहीं है, क्योंकि एक परायणशब्दका एक ही 
अथ होना उचित है । 'सकृदुक्तः शव्द: सझदेवा गमयति’ यह शाव्दिकन्याय है। 
समाधान--हां, न्याय तो है, परन्तु संसारदशामें भेद और विद्यादशामें अभेद 
मानकर परायणपद उभयाथैक माना गया है। सारांश यह है कि एक कालमें एक शब्दसे 
एक ही अथेका बोध होता है, इस अभिप्रायसे उक्त शाब्दिकन्याय हे । प्रयोग- 
भेदसे अर्थाका भेद होनेपर भी उक्त न्यायसे विरोध नहीं है । प्रकृतमें सांसारिक 
पुरुषोंके तात्पर्यसे परायणशान्दका प्रयोग भेदसापेक्ष है । और विद्यादशामे मुक्त 
पुरुषोंके तात्ययेसे परायणशव्दका प्रयोग ब्रहममें भेदाभावप्रयुक्त दै । क्रा यह 
हे--“यत्र तु द्वैतमिव भवति तदितर इतरं परयति? इत्यादि वाक्यसे अविद्यादशामें 
काल्पनिक मेद है, अतः तददशामें परायणशब्द मेदमयुक्त है । यत्र त्वस्य 
सवेमासैवाऽमूद्‌? इत्यादि वाक्यसे विद्यादशा सूचित होती है । उस दशामें परायण- 
शब्द मेदाभावप्रयुक्त है । दो द॒शाओंके अनुरोधसे मेदामेदानुसार ब्रहझममें परायण- 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है, यही व्याख्यान करना उचितं है ॥ ७५ ॥ 
द्विविध परायणशब्दका उपसंहार करते हैं--'तस्मात्‌? इत्यादिसे । 
तमस्वीका (अविद्वान्का) मेदसे ब्रह्म परायण है और ध्वस्ताविद्यमें (विद्वानमें) 
ऐकात्य होनेसे मेदका संभव ही नहीं है, अतः उसका कैवस्यसे ( अमेदसे ) 
ब्रह्म परायण है, कैवल्यशब्द प्रकृतमें मेदाभावपरक है ॥ ७६ ॥ 
(किं दुःखाभाव' इत्यादि । विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! इस श्रुतिमं आनन्दशब्दका 
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ग जागा है, केवळ इसी झि नही, कि आनन्द णो विदा न बिमेति 
कुतश्वन', आनन्द कषति व्यजानात्‌, “कः माण्या्येष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? 
«क़ जक्ष खे ब्रहा', “यो वै मूमा तत्सुखम्‌, “एष परम आनन्द, “आनन्दाद्ध्येव खल्वि- 
मानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि सब श्रृतियोमें सुखवाची आनन्दशब्दका प्रयोग 
पाया जाता है; अतः यह विचार आवश्यक है किं ब्रह्म आनन्दस्वरूप है अथवा नहीं। 

शङ्का- यदि ब्रह्मम आनन्दशब्दका प्रयोग है, तो ब्रह्म आनन्दस्वरूप है, 
यह मानना ही ठीक है, इसमें विचारकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--आवश्यकता इसलिए है किं आनन्दशब्द वेद्य विषयमें प्रयुक्त 
होता है । ब्रह्म अवेध है, अतः अवेद्य ब्ह्ममें आनन्दशब्दके प्रयोगका अभिप्राय 
क्या है? यदि लौकिक आनन्दके समान ब्रह्मानन्द भी संवेद्य हो, तो ब्रह्ममें आनन्द- 
शब्दका प्रयोग हो सकता है, अन्यथा लोक और वेदमें शद्दार्थोके भिन्न होनेपर 
थे छौकिकास्ते वैदिकाः? इस न्यायके अनुरोधसे उभयत्र वाक्याथ अविशिष्ट (समान) 
है, यह जो सिद्धान्त है, वह असङ्गत हो जायगा, क्योंकि वेदमें असंवेद्य ब्रह्ममें 
आनन्दप्रयोग होनेसे अविशिष्टवाक्याथनियमका भङ्ग हो जायगा । यदि वेद्य कहें, तो 
अद्वेतश्रृतिविरोध होगा । इसलिए विरुद्ध शरुतियोंके परिहारके लिए विचार आव- 
इयक है | 'यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह? इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्म सर्व- 
प्रमाणाविषय सिद्ध होता है । यदि उसे वेद्य कहेंगे, तो प्रमाणविषय होगा, इसलिए 
वसतुतत्त्वके निर्णयके लिए विचार आवश्यक है । 'यत्र त्वस्य सर्वमात्मेवा5भृत्‌ तत्‌ केन 
कं पठ्येत्‌', “न इष्टेदरेष्टार पश्येः’, `विदिताविदिताभ्यामन्यत्‌? इत्यादि वचनोंसे ब्रह्म 
अविषय सिद्ध होता है । “आनन्दं ब्रह्म! इत्यादि वाक्योसे ब्रह्म विषय सिद्ध होता 
है, अतः आगमविप्रतिपत्ति है । उसके निरासके लिए विचार आवश्यक है । 
केवळ आगमविप्रतिपत्ति ही नहीं है, अपि तु बादिविप्रतिपत्ति भी है । कोई मोक्षको 
वेद्य मानते हैं, कोई अवेद्य? इससे विचार आवश्यक है। जो निरानन्द मोक्ष मानते 
हैं, उनका निराकरण भी करना है, सो बिना विचारके नहीं हो सकता, इसलिए 
भी विचार आवश्यक है | 


| शङ्का विप्रतिपत्ति है, इसलिए एकतर पक्षके निर्णयके लिए विचार आवश्यक 

है, यह ठीक नहीं है, जैसे (उदिते जुहोत्यनुदिते जुहोतिः इत्यादि वि्रतिपत्तिसे 
विकल्प माना जाता है, वैसे ही प्रकृतमें भी विकल्प माननेसे विप्रतिपत्ति शान्त 
हो जायगी, अतः उक्त फलके लिए विचार अनावश्यक है। 
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आहुर्मोक्षे निरानन्दं साङ्कया वैशेषिका आपि । 
तेषामानन्दशब्दोऽयं दुःखाभावस्य लक्षकः ॥ ७८ ॥ 

___समाधान--विकल्य क्रिये होता है, वस्तुम नहो । होम क्रियालक डे अत होम क्रियात्मक है, अतः 
उसमें विकल्प ठीक है । परन्तु बरह्म वस्तु है, अतः उसमें विकल्पकी सम्भावना ही 
नहीं है । विचारसौकर्यके लिए विकल्प करते हैँ- क्या आनन्द अमावस्वरूप 
( दुःखाभावस्वरूप ) है या भावस्वरूप है £ किसीका मत है कि आनन्द ( उ) 
दुःखामावंसे अतिरिक्त नहीं है । बोझेसे आक्रान्त, ग्रीप्मकी रविकिरणोंसे सन्तप्त 
अतएव पसीनेसे तर पुरुष शीतलवायुयुक्त बृक्षकी छायामें बोझा रखकर कहता है 
कि इस समय में आनन्दानुभव कर रहा हूँ । वहांपर आनन्दानुभदकी कोई अपू 
सामग्री तो है नहीं, केवळ दुःखप्रद सामग्रीके अभावसे प्राप्त दुःखामावको 
ही आनन्द मानकर वैसा कहता है । अतः आछोकामाव जैसे तम है, वैसे ही 
दुःखाभाव आनन्द है, अथवा आनन्द भावस्वरूप है पर उक्त मत ठीक नहीं है, 
जैसे राग-द्वेष परस्परविरोधी और स्वतन्त्र भावपदाथै हैं, भावाभावात्मक नहीं हैं, 
बैसे ही सुख-दुःख भी स्वतन्त्र और परस्परप्रतिद्रनद्वी भावात्मक हैं । अन्यथा 
सुख भावात्मक है, तदभावात्मक ही दुःख है; यह भी कल्पना हो सकती, अतः उक्त 
मतमें बिनिग्रमकके न रहनेसे दोनोंको स्वतन्त्र भावात्मक मानना ही युक्तियुक्त है | 
विशेष अन्यत्र स्पष्ट है । द्वितीय विक्पमें फिर दो विकल्प हँ यदि भावस्वरूप 
है, तो चित्स्वभावत्रह्मानन्द वेद्य है अथवा अवेद्य है इसीकी चिन्ता अग्रिम 
इलोकसे करते हैं ॥७७॥ 

'आहुर्मोक्षम्‌ इत्यादि । सांख्य और वैशेषिक मोक्षको निरानन्द मानते हैं, 
उनके मतमें आनन्दशब्द दुःखाभावका लक्षक है । सांख्यमतमें सुख ( आनन्द ) 
आदि सत्त्वगुणके परिणाम है । 

“सत्त्वं लघु प्रकाशकमिष्टमुपष्टम्मकं चरं च रजः | 
गुरु वरणकमेव तमः प्रद्रीपवचाऽ्तो वृत्तिः |! 

सत्त्व हलका, प्रकाशक और इष्ट (सुखस्वरूप) दै । उपष्टम्मक और चल रजोगुण 
हे । गुरु (भारी) और चरणक--आच्छादक- तमोगुण है । सत्त्वपरिणाम आनन्दादि 
बुद्धिधमे हँ । बुद्धिवियोगसे ही आत्मा मुक्त होता है । उक्त वियोग प्रकृतिपुरुषके 
मिज्ञत्वज्ञानसे होता है । उक्त ज्ञान होनेपर प्रकृति और उसके विकारोंका विल्य हो 
जाता है और पुरुष अपने स्वरूपसे अवस्थित रहता है । अहङ्कारकी निदि होनेपर 

२४६ 
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से ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । बुद्धिनिवृत्तिसे होनेवाला मोक्ष सांख्यमतमें 
निरानन्द ही है । वैशेषिक मतमें आत्यन्तिकदुःखनिवृत्ति मोक्ष है । [स्वसमानाधिकरण 
दुःखासमानकाढीनदुःखध्वंसरूप आत्यन्तिकदुःखाभाव मोक्ष है, यह न्यायवार्तिक- 
कारका मत है। चरमदुःखध्वंस मोक्ष है, यह मी एक मत है । निःश्रेयस दो प्रकारका 
होता है--एक पर और दूसरा अपर । अपर जीवन्मुक्तिलक्षण है । वह तत्त्वज्ञानके 
अनन्तर ही निश्चितात्मतत्त्वज्ञानी विद्वानको प्राप्त होता है । उसमें निरन्तराभ्ग्राससे 
मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति और प्रारब्धकर्मफलका भोग होता है। पहला यानी पर निःश्रेयस 
क्रमसे होता है । क्रम यह है--तनचज्ञानसे मिथ्याज्ञानका नाश, मिथ्याज्ञानके नाशसे 
दोषका नाश, दोषके नाझसे प्रवृत्तिका नाश, प्रवृत्तिके नाशसे जन्मका नाश और 
जन्मके नाशसे दुःखका नाश होता है | “अपि शब्द मतान्तरका उपलक्षक है । 
मोक्षमें जो जो मतभेद हैं, उन्हें संक्षेपसे दिखराते हँ- स्वातन्त्य या मृत्यु ही 
मोक्ष है, यह चावोकोंका मत है | आत्मनाझ मोक्ष है, यह माध्यमिकका मत है । 
धर्मिनिवृत्ति होनेपर निल ज्ञानका उदय मोक्ष है, यह विज्ञानवादीका मत है । 
आवरणमुक्ति ही मुक्ति है, यह जेनोंका मत हे । अविद्याप्रभव मिथ्याज्ञानकी 
निवृत्तिसे ब्रह्मांश जीवका स्तरस्वरूपाधिगम मोक्ष है, यह आचार्य श्रीशङ्करका मत 
हे । आनन्दमय परमास्मामें जीवका ल्य मोक्ष है, यह त्रिदण्डियोंका मत है । 
जीवका छि्गशरीरापगम मोक्ष है, यह भास्करमत है । सर्वकतुकत्वधर्मको छोड़कर 
भगवान्‌ वासुदेवके अवशिष्ट जितने कल्याण गुण हैं, उन सब पधर्मोकी प्राप्ति 
पूर्वक भगवद्याथाल्यानुभव मोक्ष है, यह विशिष्टद्वैतवादी रामनुजीय मत 
है । जगत्‌-कपेत्व, लक्ष्मीपतित्व तथा वत्सको छोकड़र भगवज्ज्ञानायत्त निर्दु:ख 
पूर्ण सुख मोक्ष है, यह द्वैतवादी माध्व मत है । द्विमुज कष्णे साथ स्वांश- 
भूत जीवोंका गोछोकमें ळीलानुभव मोक्ष है, यह गुद्धाद्ैतवादी बछमानुयायियोंका 
मत है । परमैशर्य्यमापि मोक्ष है, यह पाञुपत मत है। नकुलीशाचीदि मोक्ष 
है, यह माहेश्वर मत है । चन्द्रचूडशरीरी होकर पार्वत्यारिङ्गन मोक्ष है, यह 
कापाछिकोंका मत है । पूणीतमतालाभ मोक्ष है, यह प्रत्यमिज्ञावादीका मत दै | 
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ंवेदयानन्दमिच्छन्ति दुक्त नैयायिकादयः | 

भावस्यस्ततो दस्मो वितान ॥ ७९ ॥ 
SS . त. 
पारद्रसपानसे देहके स्थिर होनेपर जीवन्मुक्ति मोक्ष है, यह रसेश्वरवादी गोविन्द- 
भगवत्पादका मत है। आत्यन्तिकदुःखनिवृत्ति मोक्ष है, यह गौतम आचार्यका 
मत है। आल्यन्तिकदुरितनिदृत्ति मोक्ष है, यह न्यायके एकदेशीका मत है। 
दुःखोत्पत्त्यमाव मोक्ष हे, यह प्राचीन नैयायिकोंका मत है। स्वगीदि मोक्ष है 
यह मीमांसकोंका मत है। दुःखसाधन शरीरका नाश होनेपर नित्य निरतिशय 
सुखकी अभिव्यक्ति मोक्ष है, यह मीमांसक एकदेशीका मत है । नित्यसुखसाक्षात्कार 
मोक्ष है, यह कुमारिलमइपादका मत है। आत्यन्तिकदुःखप्रागभावपरिपारुन 
मोक्ष है, यह प्रभाकरमिश्रका मत है। परा, पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी--इन चार 
वाणियोंमें ब्रह्मरूप परा वाणीका दर्शन मोक्ष है, यह भगवान्‌ पाणिनि आचाभका मत 
है। पुरुषाथशून्य बुद्धि आदि गुणोंका प्रलय कैवल्य है अथवा चिच्छक्तिकी स्वरूप- 
प्रतिष्ठा मुक्ति है, यह योगी पतञ्जढिका मत है । उध्वंगति मुक्ति है, यह जैनके एक- 
देशीका मत है। निरुपप्लव चित्तसन्तति मोक्ष है, यह भी किसीका मत है। 
अग्रिम चित्तानुत्पादपूवैक पूर्वचित्तनिवृत्ति मोक्ष है, यह भी किसीका मत है। 
चित्तानुत्पाद मोक्ष है, यह भी कोई मानते हैं । इन बातोंका विशेष व्याख्यान ग्रन्थ- 
विस्तारके भयसे नहीं किया है, केवल संक्षेपसे निर्देश कर दिया है ] साङ्ख्य और 
वैश्षिक मतमें यह शङ्का होती है कि मोक्षद्शामें आनन्दस्फुरण श्रुतिप्रमाणसिद्ध 
हे । यदि वे मोक्षको निरानन्द मानेंगे, तो उनका ऐसा मानना श्रुतिविरुद्ध ही 
होगा, इस शकङ्काकी निवृत्तिके लिए वे कहते हैं कि आनन्दबोधक श्रुतियोमें श्रुत 
आनन्दशब्दको दुःखाभावमें लाक्षणिक मानना चाहिए, क्योंकि ब्रह्ममावापपत्ति- 
रूप मोक्षमें दुःख नहीं होता, इसलिए श्ृतिमें ब्रह्म आनन्द कहा गया है ॥ ७८ ॥ 


मुख्य वृत्तिसे यदि काम चळ जाय, तो आनन्दशब्दका छक्षणया व्याख्यान . 
ठीक नहीं है, इस अरुचिसे कहते हैं - सिवेद्या०' इत्यादिसे । 


नैयायिक मुक्तिसमयमे वेद्य आनन्द मानते हैं, अतएव वह भावस्वरूप है, 
अभावरूप नहीं है । जैसे विषयानुभवजन्य आनन्द भावस्वरूप और वैद्य है, वैसे 


ही मोक्षानन्द भी भावस्वरूप और वेद्य है ॥ ७९ ॥ 
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१९५६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 
Re 
जधन्क्रीडन्‌ रतिं प्राप्तः सर्वान्कामान्सद्दश्ुते । | 
इत्यादिश्रुतयः प्राहुविषयानन्दतुल्यताम्‌ ८० ॥ 
क्रियाकारकञन्यत्वेऽप्यस्याऽऽनन्दस्य वेदनम्‌ । 
यतो विज्ञानमानन्दं ब्रह्मेति श्रुतिरत्रवीत्‌ ॥ ८१ ॥ 
यथा सुख्यहमस्मीति स्वानन्दः स्वेन गृद्यते । 
ब्रानन्दो ब्रह्मणैव गृद्यता का विरुद्धता ॥ ८२ ॥ 
क्षन्‌? इत्यादि । मोक्षसुख संवे् है, इसमें “जक्षन्‌ क्रीडन्‌ जवत इत्यादि । मक्षु संवेच है, इसमें “जक्षन्‌ क्रीडन! इत्यादि श्रुति 
प्रमाण है । मुक्तिको प्राप्त हुआ पुरुष हँसता है, खेळता है, ईेशवरके साथ आनन्दका 
अनुभव करता है और जिस-जिस फलकी कामना करता है, उस फलको पाता है, 
इस वाक्यसे ब्रह्मानन्द वेद्य है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ८०॥ 


'क्रियाकारक०' इत्यादि । र 
शङ्का--आलैकत्वविज्ञानसे निखिल ब्रह्मेतर पदाथोकी निवृत्ति मानी जाती 


है, ऐसी स्थितिमें ज्ञानकियाका संभव नहीं है, क्योंकि क्रिया कारकाधीन होती है; 
क्रियामाजन कारक माना जाता है । द्वेतज्ञानके बिना क्रियाकारकमाव होता नहीं, 
. अतः मुक्तिदशामें आनन्दानुभव कैसे ! 

समाधान--'विज्ञानमानन्दे ब्रह्म! इत्यादि श्रुतिप्रमाणसे कारकके बिना भी 
आनन्दज्ञान मान सकते हैं। लौकिकानन्दज्ञान कारकसाध्य है, पर मोक्षानन्दके अलौ- 
किक होनेसे उसमें कारककी अपेक्षा नहीं है, यह कहना ठीक नहीं है, कारण कि 
अद्वैतश्रतिविरोध स्पष्ट है । आनन्द और आनन्दज्ञान- इन दोनोंको माननेसे 
अद्वैतश्रुतिके साथ विरोध होनेके कारण उक्त कल्पना अयुक्त है । जैसे लौकिक 
प्रमाण प्रमाणान्तरविरुद्धार्थमें प्रवृत्त नहीं होते, वैसे ही श्रुति भी श्रत्यन्तरविरूद्धार्थमे 
प्रवृत्त नहीं हो सकती और यह भी प्रश्‍न होता है कि मानोंको ( प्रमाणोंको ) 
कारक मानते हो या बोधक ? कारक तो वे हो ही नहीं सकते, किन्तु 
प्रदीपादिवत्‌ यथास्थित वस्तुके बोधक ही हैं, इस पक्षमें प्रमाण स्वविषयका ही 
बोधक होता है । जैसे चक्षु स्वविषय रूपका ही व्यज्ञक होता है, अविषय गन्ध, 
रस आदिका नहीं, वैसे ही ज्ञान स्वविषय लौकिकानन्द आदिका ही बोधक होता 
है, अविषय ब्रह्मानन्दका नहीं, अतः मोक्षानन्द भेद्य नहीं हो सकता ॥ ८१ ॥ 

'यथा' इत्यादि । आनन्दे वेद्यत्व स्वानुभवसिद्ध है, अतः : वेबल- 
बिरोधकी शङ्का ही नहीं कर सकते । 'अहं सुखी! यह प्रतीति सबीनुभवसिद्ध दै । 
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देहादिनेरपेक्षेण  मतिथेजायते 

रडी तदा । 
लौकिकव्यवहारेडपि देहादि स्यादनथेकम्‌ ॥ ८४ ॥ 
बझ चेभित्यमानन्दं वेत्ति विद्यात्तदा कुवम्‌ । 
संसार्यपि तदैकात्म्यान्युक्तो कोऽतिञ्ञयो भवेत्‌ ॥ ८५ ॥ 


जैसे मनुष्य अपने आनन्दको स्वयं जानता है, वैसे र 
सकता है, इसमें कुछ विरोध नहीं हे ॥ ८२ | 0000 
“नेतदेवस्‌ इत्यादि । मुक्तिदशामें आनन्दज्ञान आगन्तुक है अथवा 
अनागन्तुक है ? प्रथम पक्षमें यह दोष है कि आगन्तुक ज्ञान शरीर, इन्द्रिय 
आदिके बिना होता ही नहीं । शरीर आदि उस समयगें हैं नहीं, इसलिए मुक्तिमें 
उक्तज्ञानकी सम्भावना ही नहीं है। यदि कारणके बिना मी उक्त श्रुतिप्रमाणसे आनन्द- 
ज्ञान माने, तो अद्वितीय-श्रुतिविरोध स्पष्ट है, यह असकृत्‌ कह चुके हैं॥ ८३ ॥ 


'देहादि०' इत्यादि । यदि देह आदिके बिना भी मोक्षकाल्में ज्ञानको मानते हो, 
तो लोकमें भी शरीरादिके बिना ज्ञान हो सकता है, फिर शरीराद्युपादान ही व्यर्थ हो 
जायगा । सुखदुःखान्यतरसाक्षात्कार ही भोग है । उक्त साक्षाकारके लिए शरीर, 
इन्द्रिय आदिका ग्रहण आवश्यक होता है । यदि मोक्षज्ञानके समान शरीर आदिके 
बिना भी लौकिक विषयज्ञान हो, तो शरीरादिग्रहणकी क्या आवश्यकता है! और यह 
तो प्रत्यक्षसे ही सिद्ध है कि चक्षुके बिना रूपादिविषयक चाक्षुष ज्ञान नहीं होता । 
एवं इन्द्रियान्तरविरहप्रयुक्त तत्‌-तत्‌ ऐन्द्रियक ज्ञानाभाव स्फुट है॥ ८४ ॥ 

“ब्रह्म! इत्यादि । मुक्तिमें आनन्द वेद्य है, इसमें प्रश्न यह होता है कि क्या 
ब्रह्मस्वरूपापत्न मुक्त स्वानन्दका अनुभव करता है अथवा उससे अन्य दूसरा अनुभव 
करता है ! प्रथम पक्षमें जीव तो वस्तुतः ब्रह्मामित्न ही है, इसलिए संसारदशामें भी 
मोक्षसुखका अनुभव होना चाहिए, किन्तु होता नहीं । यदि हो, तो मुक्तिमें विशेष 
क्या होगा £ नित्य आनन्दका अनुभव और तदभाव ही मुक्ति और संसारमें विशेष 
है । यदि उक्त रीतिसे नित्य आनन्दका अनुभव संसारदशामें भी हो, तो संसारसे 
मुक्तिमै अतिशय क्या रहा ? कुछ भी नहीं ॥ ८५ ॥ 
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ब्रह्मानन्दमथाउन्यः सन्युक्तौ वेत्ति घटादिवत्‌ । 
सर्ववेदान्तकोपः स्यात्‌ तदेकात्म्यविरोधतः ॥ ८६ ॥ 


मेदपक्षमें दोष देनेके लिए अनुवाद करते हैं-- “ब्रह्मानन्द्‌०? इत्यादिसे । 
यदि ब्रह्मतिरिक् ब्रह्मानन्दका अनुभव करता है, ऐसा मानें, तो इस पक्षमें दोष 
यह है कि सम्पूर्ण वेदान्तोंका कोप अनिवार्य होगा। जैसे संसारदशामें देवदत्त आदि 
घट आदि पदार्थकों देखते हैं और घट आदि देवदत्त आदिसे अतिरिक्त हैं, वैसे ही 
मुक्तिमँ मी द्रष्टा और दृश्यमें भेद माना जायगा, तो उक्त अवस्थामें बद्माद्वेतका 
प्रतिपादन असङ्गत ही हो जायगा। “न प्रेत्य संज्ञास्ति’ इत्यादि श्रतियॉ मुक्तिमै एकत्वके 
कारण द्रष्टा, इर्य आदि विभागका प्रतिषेध करती हैं । एवं ख्निया संपरिष्वक्तो न बाह्य 
किञ्चन वेद? इत्यादि दृष्टान्तसे ब्रह्मानन्दका अनुभव वेद्यान्तरस्पर्सशुन्य है, यह स्पष्ट 
किया है । तथा द्वै तन्न परयति पश्यन्वै तन्न पश्यति' इत्यादि वाक्योंसे ज्ञाता 
आदिका असंभव स्फुट किया गया है। 'नेति नेति? इत्यादि वाक्योंका भी विरोध 
होगा, यदि मुक्तिमें क्रियाकारकभाव माना जायगा । 
शङ्का--ठीक है, आगन्तुक ज्ञानसे मुक्तिमें आनन्द वेद्य है, यह नहीं कह 
सकते, परन्तु नित्यसिद्ध श्रह्मस्वूपज्ञानसे आनन्दको वेद्य माननेमें क्या आपत्ति हे ! 
समाधान--करमकतू-विरोध ही आपत्ति है । 
शङ्का- जैसे 'गुहायां शब्दो नाऽस्ति’ यह शब्द स्वपरसाधारणको प्रकाशित 
करता है, पर कर्मक्तृविरोध वहाँ नहीं माना जाता, वैसे ही उक्त स्थलमै भी कर्म- 
कतरविरोधको त्याग दे, तो क्या दोष है ! 
. समाधान--दोष तो अनेक बार कह चुके हैं कि ब्रह्मानन्द विषयी है, वह 
विषय नहीं हो सकता । अन्यथा घटादिके समान उसमें जडत्व, मिथ्यात्व आदिकी 
आपत्ति होगी । अज्ञान और अन्यार्थविज्ञानकी प्रसक्तिदशामें ही 'त्रह्म सुखं वेतत 
ऐसा प्रयोग होता हे, मज्ञानघनस्वरूप त्रह्मकी प्रापिदशामै उक्त प्रयोग असंभव है । 
राङ्का_ विज्ञानघन ब्रह्ममें भी अज्ञान और अन्याथज्ञान रहता है । स्वप्रका- 
शात्मा सूर्यमें अप्रकाश और अन्याप्रकाश दृष्ट ही है । 
-समाधान--यदि ऐसा कहियेगा, तो उसके समान ब्रहममें जाड्य, जन्म, बन्ध 
आदिकी भी प्रसक्ति हो जायगी । अतः उक्त अवस्थामै आनन्द वेद्य नहीं है ॥८६॥ 
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> MM 
ज्षदित्यादि चिदानन्द्धनस्वाभाव्यमुच्यते ॥८७॥ 
सर्वात्मकत्वाडिदुप गद यतोक्त ताऽन वियते | 

: : सर्वतः पाणिपाददद्‌ ॥ ८८ ॥ 
योगिदेवादिदेहेष जष्षणादि यदीक्ष्यत । 
तेन सर्वात्मकन्रह्मविदो युक्तिः प्रशस्यते ॥ ८९ ॥ 


'तस्माद्वि०' इत्यादि | 

शङ्का यदि ब्रह्म आनन्दज्ञान माननेपर विषयविषयिभावादि 
तो 'विज्ञानमानन्दं तरह यह श्रुतिनिर्देश कैसे संगत होगा ! ग 

समाधान--वस्तुतः विज्ञानानन्दस्वरूपसे अवस्थित त्रा अनुवादक उक्त 
वाक्य है, ज्ञानादिका विधायक नहीं है अर्थात्‌ 'विज्ञानमानन्दम का आनन्दविषयक 
ज्ञान हे, इसमें तात्पर्य नहीं है, किन्तु विज्ञानानन्दस्वरूप ब्रह्म है, इसी अर्थमें 
तात्यये है; अन्यथा ज्ञानमें विषयित्व, आनन्दे विषयत्व एव ब्रह्मे गुणित्व, 
जञातानन्दमे गुणत्व इत्यादि भी मानना पडेगा । चैत्र स्वानन्दका अनुभव करता 
है, इस लौकिक वाक्यमें उक्त कल्पना सर्वसंमत है | ८७ ॥ 

'जक्षदि०' इत्यादि । 

शक्का--जक्षन! इत्यादि वाक्यसे ब्रह्मानन्द वेद्य है, यह प्रतीत होता हे । 
आपके मतमें उस वाक्यकी क्या गति होगी ! 

समाधान--उस वाक्यका ब्रह्मानन्द वेद्य है, इसमें तात्पर्य नहीं है, किन्तु 
र सर्वात्मक है, यों अद्यकी सर्वात्मकतामेँ तात्पर्य है । जैसे “सर्वतः पाणिपादं 
तत्‌ सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌? इत्यादि वाक्य निरवयव ब्रहममें हाथ आदि अवयवोंका बोधन 
नहीं करता, किन्तु संसारस्थ प्राणियोंके जो सहस्र असंख्य हाथ, पैर आदि हैं, वे 
सवीत्मक ब्रह्मके ही कहे जा सकते हैं, इस अर्थका बोधन करता है, वैसे ही 
प्रकृतमें भी समझना चाहिए ॥ ८८ ॥ 

“योगिदेवा०” इत्यादि । 

शङ्का- विद्वान्‌ सवीत्मक ब्रह्मस्वरूप है, ऐसा माननेपर श्रुत जक्षणादिका 
निवोह कैसे होगा ! । 

समाधान--श्रोगी और देव आदिकी [ आदिसे पितृगणे विवक्षित हैं] 
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ननु जक्षणवन्धुक्तो सर्वात्मत्वात्‌ परात्मनः । 
दुःखित्वमपि सम्प्राप्त॑ इंम्मीपाकादिदेहिषु ॥ ९० ॥ 
भेव नारकदेहेषु तादात्म्यआन्त्यभावर्तः । 
न दुःखं ग्राप्यते नाऽपि विद्यास्तुत्युपयोगि तत्‌ ॥ ९१॥ 


MS २२: 
देहोंमें जक्षण आदि होते हैं । देवताधिकरणन्यायसे इन्द्र आदि देवोंके शरीर हें, 
यह सिद्ध है । 

“यज्ञ दुःखेन सम्मिन्नं न च अस्तमनन्तरम्‌ । 
अभिलाषोपनीतं च ` तत्सुख स्वःपदास्पदम्‌ |” 

इस छोकसे दुःखासम्मिन्न, स्थि और सर्वीमिळाषगोचर सुखविरेष ,स्वग 
कहलाता है । देवगण इसी सुखविशेषका सदा अनुभव करते हैं । विद्वान्‌ मुक्त पुरुष 
सवीत्मक होनेसे देवशरीरमें जो जक्षण आदि हैं, उनको स्वगत ही मानता है । 
वस्तुतः मिथ्याज्ञानके बिना भोग होता नहीं । देवताओंमें भी मिथ्याज्ञान रहता है, 
इसलिए देवताओंकी भोग होता है । पर विद्वानका आत्मैकत्वविज्ञानसे निखिल 
वासनाओंके साथ मिथ्याज्ञान नष्ट हो गया है, अतः उसको भोग नहीं हो सकता । 
इस कारण उक्त वाक्य मुक्तिप्रशंसाथक है॥ ८९ ॥ 

“ननु जक्षण०' इत्यादि । 

शङ्का- विद्वान्‌ सर्वात्मक है, अतः देवादिगत जक्षणादिका मुक्तमें अनु- 
वाद है, ऐसा यदि मानते हो, तो कुम्मीपाक आदि नरककोंको जो प्राणी भोगते 
हैं, वे मी मुक्तके आत्मा ही हैं, अतः तद्गत दुःखविशेषका भी अनुबाद श्रृतिने 
क्यों नहीं किया ! यह तो कह नहीं सकते किं देवादितादाल्थ ही मुक्तमें दै, 
नारक्यादितादाल्य नहीं, क्योंकि श्रुति उसके सर्वात्मकत्वका प्रतिपादन करती है । 
असङ्कुचित समैशब्दार्थमे नारकी प्रभृति भी आ ही जाते हैं। यही अथे 
सट्रैतदिश्रु्यनुगुण है ॥ ९० ॥ 

समाधान- मेवम्‌ ' इत्यादि । आविधिक नामरूपसे रचित कार्यकारणरूप दे 
उपाधियेकि सम्बन्धसे जनित मिथ्याज्ञानाधीन दुःखिताध्यासवश आत्मामें बन्धप्रतीति 
होती है। आत्मामे वस्तुतः न दुःलित्व है, न जक्षणादि ही हैं, किन्तु मुक्ति 
स्तुतिके छिए आविधिक जक्षणादिका अनुवाद किया गया है । अपेक्षित श्रेष्ठ 
शुणोके सम्बन्धसे“ही स्तुति होती है । वास्तविक धर्मोपन्याससे स्तुति नहीं होती, 
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आनन्दन्रहमविज्ञानपदार्थैकत्वहेतुतः । 

नीलोत्पलादिवज्नाउत्र संसगों ब्रह्मणीष्यते || ९२ ॥ 
वह तो वस्तुस्वभाव है। स्तुति वस्तुतः आरोपित भसे से इञ कसा डे ही हुआ करती है। 
सूयो सूर्य कहनेसे सूर्यकी स्तुति नहीं होती, किन्तु किसी पुरुषको सूर्य कहनेसे 
पुरुषकी स्तुति होती है । नारकित्व आदि अपेक्षित श्रेष्ठ गुण नहीं हे, किन्तु उपेक्षित 
दोष हैं, इसलिए दुःखित्व आदिका उपादान नहीं है । निकृष्ट गुणोंके उपन्याससे 
निन्दा हो सकती है, किन्तु वह प्रकृतमें विवक्षित नहीं है । स्तुति प्रबृत्त्युपयोगी 
है और निन्दा निवृत्त्युपयोगी है। मुक्तिमें पुरुषप्रवृत्तिके लिए स्तुतिकी अपेक्षा 
है, अतः उक्त अर्की सिद्धिके लिए श्रुतिमें जक्षण आदिका उपादान किया गया 


है। दुःखित्वादिका अनुवाद प्रकृत अर्थके प्रतिकूल है, अतः उसका त्याग 
किया गया है॥ ९१ ॥ 


विज्ञानादिवाक्यस्थ ब्रह्मानन्द अवेद्य है, यह सिद्ध हो चुका। किसीका 
मत यह है कि वाक्याथ संसग या विशिष्टपरक होता है । जैसे "नीलोत्पल इस 
वाक्यसे उत्पलमें नीलाभेदका या नीलामेदविशिष्ट उत्पलका बोध होता है, इसलिए 
उक्त वाक्य अभेद या तद्विशिष्ट पदार्थपरक है, वैसे ही 'विज्ञानमानन्दम? इत्यादि 
वाक्य भी संसर्ग या संसृष्ट अर्थका ही बोधक हो सकता है, ये दोनों पक्ष 
अद्वैतवादीको अभिमत नहीं हैं, कारण कि उक्त दोनों पक्षोमें अखण्डाथैकी सिद्धि 
नहीं हो सकती, यों इस मतका निराकरण करते हैं-“आनन्द०' इत्यादिसे । 

आनन्द और विज्ञान एक ही पदाथ हैं, दो नहीं हें । नील और उत्पल--ये 
दो पदार्थ हैं, इसलिए वहां संसग या संसृष्ट पदाथैका बोध मानना ठीक है । यहाँ 
भरकृष्टप्रकाशश्वन्द्रः” के समान एक ही पदार्थ है, अतः उक्त वाक्य अखण्डाथैक 
ही है, संसगीद्यथक नहीं है । 

शङ्का--अखण्डाथैत्व क्या है ! 

समाधान--संसगीसङ्गिसम्यर्धीहेतुत्व यानी संसगोविषयक शाब्दबोधजनकत्व 
अथीत्‌ जिस वाक्यसे संसगीविषयक बोध होता है, वही वाक्य अखण्डाथैक 
माना जाता है । जैसे कोई चन्द्र व्यक्तिको न जानकर पूछता है कि चन््रव्यक्ति कौन 
हे £ ज्ञाता पुरुष उत्तर देता है कि जो तारोंमें सबसे अधिक प्रकाशमान व्यक्ति है, 
वही चन्द्रमा है । यहाँपर चन्द्रव्यक्ति ही बुझुत्सित ( जाननेके लिए अभीष्ट ) 
है, इससे तद्विषयक प्रश्न है । अतः उत्तर भी तद्विषयक ही मानना चाहिए 


२४७ 
(७७०. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१९६२ बृहृदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


———— 


न जडं ज्ञानरूपत्वादानन्दत्वान्न निःसुखम्‌ । 
नाऽ्न्तवद्‌ त्र्मरूपं तदिति योज्यं पदत्रयम्‌ ॥ ९३ ॥ 
विषयानन्दवच्नाऽतो वेद्यं किन्तु स्वयम्म्रभम्‌ । 
तारगानन्दरूपत्वं सुप्तावप्यवसीयताम्‌ ॥ ९४ ॥ 
यदि उत्तरवाक्य प्रकृष्टप्रकाशनसम्बन्धका बोधक माना जाय, तो प्रश्नोत्तरवाक्य 
भिन्नाथैक हो जायैंगे । इस विषयका विशेष निरूपण अन्यत्र विशद है; अतएव 
यहाँ संक्षेपसे किया गया है ॥ ९२ ॥ 
“न जडम्‌? इत्यादि । 
झङ्का--यदि विज्ञान आदि तीन पदोंको एक ही अर्थके बोधक मानते 
हो, तो एक पदसे ही विवक्षित अथेका बोध हो जानेके कारण अन्य पढोंका 
उच्चारण ही व्यथै हो जायगा । 
समाधान-यद्यपि वे लक्षणावृत्तिसे एकार्थके ही बोधक हैं, तथापि शक्त्या 
उपस्थित मित्नाथके व्यावर्तक होनेसे तीनों पद साथक हैं। ब्यावर्त्ममेद कहते है - 
विज्ञानसे जड़की व्यावृत्ति होती है, आनन्दसे असुखकी व्यावृत्ति होती है और ब्रहमपदसे 
विनाशित्वकी व्यावृत्ति होती है, इस प्रकार व्यावर्त्यभेदसे तीनों पद सार्थक हैं । 
शङ्का- विज्ञान आदि पद जडादिकी व्यावृत्तिके प्रतिपादक हैं अथवा जडादि- 
व्याइत्तिविशिष्टके प्रतिपादक हैं प्रथम पक्षमें अखण्डाथत्वकी हानि होगी और द्वितीय 
पक्षमे संसृष्टा्थत्वकी प्रसक्ति होगी । 
समाधान--प्रथम पक्ष ठीक है, क्योकि तत्‌-तद्व्यावृत्ति ब्रह्मस्वरूप है । अभाव 
अधिकरणात्मक ही होता है । “मावान्तरमभावो ऽन्यो न कश्चिदनिरूपणात्‌? इत्यादि 
प्राचीन विद्वानोंका सिद्धान्त है ॥ ९३ ॥ | 
विषयानन्द्‌०' इत्यादि । विषयानन्दके समान ब्रह्मानन्द वेद नहीं है, किन्तु 
स्वयंप्रकाश है । ब्रह्मानन्द अवे है, इसमें यह मी हेतु है-- 
सुधुप्तिदशामै यद्यपि प्रमाता आदिका विभाग नहीं रहता, कारण कि वेदान्ति- 
मतमें अन्तःकरणका ल्य हो जाता है, तथापि आत्मानन्दका अनुभव होता है । 
म्पि उस समयमे 'सुखमनुभवामि? ( सुखका अनुभव करता हूँ ) यह प्रतीति 
नहीं 8 तथापि सुप्तोत्यित पुरुषको यह स्मरण होता है कि 'सुखपूर्वक 
जूल साया, कुछ भीमाळस नहीं हुआ? । स्मरण संस्कारके बिना नहीं होता। संस्कारका 
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ताइ-ब्र्मत्मयोधेन स्ताशेत्वमतिस्तु या । 
सा धीवृत्तिस्वरूपत्वादेदा विषयतुष्टिवत्‌ ॥ ९५ ॥ 
आरभ्य माजुषानन्दमुत्तरोत्तरवृद्धित 


शृता हेरण्यगर्भान्ता ब्रह्मानन्दस्य बिन्दवः ॥ ९६ ॥ 
कारण अनुभव है, इसलिए उक्त कालमें ताइश 
चाहिए । अन्यथा उक्त स्मरण नहीं होगा । eas i 

शङ्का--यदि उस समय उक्त अनुभव होता है, तो साक्ष १ 

समाधान---निर्विकल्पक अनुभव है, अतः प्रत्यक्ष नतित be 

शङ्खा--निर्विकल्पांनुभव स्मरणोपयोगी संस्कारका आधायक नहीं होता । 
समाधान--ऐसा नियम नहीं है, उक्त स्मरणसे वह भी संस्काराधायक 
माना जाता है ॥ ९४ ॥ 

'ताइण्‌' इत्यादि । त्रह्ासमैकत्वके बोधसे जो क्वताभत्वबुद्धि होती है, अर्थात्‌ 
अह्म्ञानी यह मानता है कि में अपने सब कतेब्योंको कर चुका हूँ। अब कोई कर्तव्य 
अवशिष्ट नहीं है, अतएव प्रापव्य प्राप्त हो चुका है, अब कुछ प्राप्तव्य रोष नहीं है । 
इसी बुद्धिसे नित्य-नैमित्तिक आदि कर्मोंसे उदासीन हो जाता है । उक्त बुद्धि 
मनोवृत्तिस्वरूप है, अतएव बह विषयसेवनादिजन्य तुष्टिवत्‌ वेद्य हे । 'धन्योऽस्मि 
कृतकृत्यो5स्मि' इत्यादि धारणा ज्ञानियोंको होती है, यह पञ्चदशीअन्थोक्त प्रकार भी 
सुसङ्गत होता है ॥ ९५ ॥ 

उक्त संविदेकरस अवेद्य ब्रह्मानन्दे निरतिशयत्व कहते है--'आरभ्य' इत्यादिसे। 

शुभ कर्मसे आनन्द होता है । यद्यपि नैयायिक मतमै आनन्दसे आनन्द 
नहीं होता, किन्तु विजातीय कर्मादि द्वारा आनन्द होता है; पर वेदान्ती ऐसा नहीं 
मानते, उनके मतमें आनन्दसे भी आनन्द होता है। अतएव आनन्द आनन्दका कार्य 
और कारण माना जाता है । ईश आनन्द मनुष्यसे लेकर हिरण्यगभपर्यन्त उत्तरोत्तर 
उत्कृष्ट है, क्‍योंकि साधनके तारतम्यसे साध्यमें तारतम्य रहता है । हिरण्य- 
गर्भको जितनी साधनसामग्री है, उतनी उसके अधीन इन्द्रादिको नहीं है एवं 
इन्द्र आदिकी अपेक्षा उसके अधीन मनुष्योमें नहीं है, इस कारणसे साध्य आनन्दमें 
भी उत्कषीपकर्ष है। उत्तरोत्तरमें उत्तप और पूर्व-पूर्वमै अपकर्ष है। उत्कर्ष परमा- 
वधिकी समासि ब्रह्मानन्दे है, तदपेक्षया कोर आनन्द उत्कृष्ट नहीं है; अतएव वह 
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आनन्द्सागरः आ... सोञ्यमनन्यानुमवात्ममा। | सोऽयमनन्यानुभवात्ममा । च्च्च्च्न्त्तत्फ मातमा 7 
सर्वदा सर्वतो भाति सर्व वस्तु तदात्मकम्‌ ॥ ९७ ॥ 
शतानि पञ्च शोकानां द्राविशतिरितीरिता । 
संख्या वातिकसारेऽस्मिन्पश्चमाध्यायसङ्गहे ॥ ९८ ॥ 

इति वात्तिकसारे तृतीयाध्यायः समाप्तः 


ना) REIS 


आनम्द-समुद्र है । तदपेक्षा इतर आनन्द बिन्दुमात्र हैं, ' सेषानन्दस्य सीमा? ऐसा 
ही झतिका भी कथन है ॥ ९६ ॥ 

“आनन्द इत्यादि । ब्ह्मानन्द ही आनन्दसागर है । अनन्यानुभवात्मना 
यानी वैषयिक आनन्द जैसे आनन्दातिरिक्त ज्ञानसे भासित होता है, वैसा त्रह्मानन्द 
नहीं है, किन्तु वह अनुभवस्वरूप और स्वयंप्रकाश है, अतएव उसका सर्दा भान 
होता है । यदि वह अन्याधीनप्रकाश होता, तो कदाचिद्‌ अन्यकी अनुपस्थितिदशामें 
उक्त आनन्दका भी प्रकाश न होता, पर वह वैसा नहीं है, किन्तु स्वयंप्रकाश है, अत 
उसका सबेदा भान समुचित ही दै । सर्वतः--सब कारणोंसे--यानी विषयेन्द्रि- 
यादिकोंसे । श्रुतिने मी स्पष्ट ही कहा है कि अन्य प्राणी इसी आनन्दके लेशका 
अनुभव करते हैं । इसमें कारण यह है कि ब्रंझात्मक ही सब है । जब विइवमात्र 
्र्मामक है, तब किसीसे भी आनन्द होगा, तो वह ब्रह्मसे ही होता है, ऐसा ही 
कहा जा सकता है ॥ ९७॥ 

छोकोंकी गणना करते है--'शतानि? इत्यादिसे । | 

यद्यपि यह तृतीय अध्याय है, तथापि उंपनिषत्‌की अपेक्षा पञ्चम अध्याय दै । 
इसका रहस्य पूवमें कह चुके हैं, अतः इसको पश्चमाध्याय भी कहते हैं । इसी 
तात्यबेसे वार्तिकसारकार कहते हैं कि इस पञ्चमाध्यायमें ५२२ कोक कहे गये हैं ॥९८॥ 


म० म० पं० श्रीहृरिहरङ्कपाङद्विविदिविरचित वार्तिकसारभाषानुवादमें 
तृतीयाध्यायका नवम ब्राह्मण समाप्त 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुथाज्ध्यायः 
प्रथमं ब्राह्मणम्‌ 


श्रुतः--जनकोी ह वैदेह आसाश्चक्रेऽथ ह याज्ञवल्क्य आवव्राज 
तश ह होवाच याज्ञवल्क्य किमर्थमचारीः पञूनिच्छन्ण्वन्तानीत्युभयमेब 
सम्राडिति होवाच ॥ १ ॥ 


'जनको ह वैदेह आसाश्च्रे' इत्यादि श्रुति | पूर्वै अध्यायमें सच्चिदानन्द ` 
प्रत्यग्‌ ब्रह्मका निश्चय कर चुके हैं । अध्यायान्तरका आरम्भ करते समय वृत्तका 
अनुवाद करना आवश्यक होता है, अतः उसे करते हैं । पूर्व अध्यायमें जल्प- 
कथा द्वारा तत्त्वनिणेय किया गया है । “यथोक्तोपपन्नरछलजातिनिम्रहस्थानोपा- 
छम्भो जल्पः? ( वादलक्षणमें उक्त प्रमाण और तर्कोसे साधन और उपालम्मसे युक्त 
तथा छल, जाति और निम्रहस्थानोंसे जिसमें साधन-बाधंन हो; वैसी कथा जल्प 
हे ) । भ्रमाणतर्कसाधनोपाङम्मः सिद्धन्ताविरुद्धः पञ्चावयवोपपन्नः पक्षप्रतिपक्ष- 
परिग्रहो वादः ( जिसमें प्रमाण और तकाँसे साधन और प्रतिषेध हो, जो सिद्धान्तसे 
अविरुद्ध हो तथा प्रतिज्ञा आदि पञ्चावयवासे उपपन्न हो, ऐसा पक्षप्रतिपक्षप्रति- 
पादक वचनसन्दर्भ वाद है )। संक्षेपसे विजिगीषु-कथा जल्प और तत्त्वबुभुत्सु- 
कथा वाद है पहले शाकल्य आदिके उपर विजय पानेके उद्देश्यसे श्रीयाञ्चवल्क्यजीकी 
कथा थी । अब केवल तत्त्वनिणयके लिए कथा होगी, अतः पूर्वकथा जल्प है 
और उत्तर कथा वाद है । श्रीयाज्ञवल्क्यकी विजय हो जानेके अनन्तर जनक 
राजाने द्नार्थियोंको दर्शन, भाषण आदिके लिए उपयोगी समय तथा अनुकूल 
स्थल बतलानेके लिए घोषणा करा दी कि जो महाराजसे मिलना चाहते हों, 
वे अमुक समयमें अमुक स्थानपर मिलें, इस तासय्बैसे कहा गया है--'जनको ह 
वैदेह आसाश्ञक्रे' यानी जनक राजा छोगोंसे मिलनेके छिए बैठे । शारीर आदि उक्त 
'आठ पुरुषोंका प्रादुभीव और उपसंहार कर, फिर हृदयमें पूवे आदि दिशाओंके 
भेदसे पाँच प्रकारसे विस्तार और हृदयमें उपसंहार कर, अन्योन्य प्रतिष्ठित हृदय 
और शरीरका प्राण आदि पञ्चवृत्यातमक समाननामक जगदात्मक सूत्र उनका उप- 
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संहार कर शरीरहृदयसूत्रावस्थ जगदात्माका जिस 'नेति नेति? से व्यपदिष्ट औप- 
निषद पुरुषने अतिक्रम किया है, उसका 'विज्ञानमानन्दस! इत्यादिसे साक्षात्‌ 
और उपादानकारण द्वारा निर्देश किया गया है । उसी पुरुषका वागादि देवता 
द्वारा फिर ज्ञान कराना है । अतः उसके अधिगमके उपायान्तरके लिए इन दो 
ब्राह्मणोंका आरम्म है । आख्यायिका आचाराथे है । “राजा दर्शनार्थियोंकी प्रतीक्षामें 
बैठे हैं, यह सुनकर श्रीयाञ्चवल्क्यजी योगक्षेमार्थ अथवा राजाकी विविदिषा समझकर 
उसके ऊपर अनुग्रह करनेके लिए अथोत्‌ सूक्ष्मपदार्थविषयक प्रश्नोंका उचित 
निर्णय करनेके लिए आ गये । सभागत श्रीयाज्ञवल्क्यकी उचित पूजा करके 
राजा बोले | भगवन्‌ , अब आप किसलिए पघारे हैं! क्या और पशुओंको लेनेके 
लिए अथवा मुझसे परमाण्वन्त अतिसूक्ष्म पदार्थोक्रे प्रभोंको सुननेके लिए श्रीयाज्- 
वल्क्यजीने उत्तर दिया कि दोनोंके लिए। जनक समस्त भारतवर्षके राजा थे, 
इसलिए सम्राट्‌ यह सम्बोधन किया है। जो आज्ञासे राजाओंपर शासन करता है, वह 
सम्राट! कहलाता है। किसीका यह कहना है- योगक्षेमके लिए अथवा विद्याके 
ढिए ब्राक्षण विद्वान्‌ राजाके समीप जाते हैं, अतः श्रीयाज्ञवल्क्य भी उसीके लिए 
गये थे । इसलिए राजाने कहा कि क्या प्रश्नोंके द्वारा मुझसे सूक्ष्म अर्थोका 
निर्णय करनेके लिए आपका यहाँ आना हुआ है ? यह 'अण्वन्तान? का अथ है, 
किन्तु यह उसका कहना ठीक नहीं है, कारण कि आपत्काल्में धनके लिए 
राजाओंके पास जाना तो धर्मशाख्नोमें विहित है, जैसे- “उपेयादीश्वर चैव योग- 
क्षेमाथसिद्धये ।' परन्तु अनापक्तालमें ह्रिजोत्तमोंको विद्याके लिए राजाओंके पास 
जाना उचित नहीं है । 
शक्का --गाग्ये प्रभृति ब्राहमण विद्याके लिए राजाके पास गये थे, 
छान्दोग्यमें स्पष्ट है, अतः अनुचित कैसे : प 
समाघान--वे गये थे अवश्य, पर उन लोगोंकी वह विद्या ज्ञात नहीं थी और 
ब्राझणमि तद्विषयक विद्वान्‌ ब्राह्मण उन लोगोंको नहीं मिला | पर एतावता यह 
उचित नहीं कहा जा सकता है। सर्वश्रेष्ठ जह्मझ्ञानी याज्ञवल्क्य यदि सूक्ष्म 
पदाथाँको जाननेके छिए जनकजीके पास जायंगे, तो त्रह्मवित्तम कैसे हो सकते हैं ! 
शक्ञा--श्रीयाजवल्क्य ब्रह्मवित्तम थे, पर उन्हें 
नहीं था, ऐसा माननेमें क्या आपत्ति है ! री 
समाधान--युत्युक्त एकविज्ञानसे सर्वविज्ञानसमभन ही असंगत हो 
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क यायी 
कथितः पञ्चमे जल्पः षष्ठे वाद उदीर्यते । 
वादिनामपि शिष्याणा बुछ्यारोहो द्विधोक्तितः ॥ १ ॥ 
लाएर कोल नि जज 00 
जायगा, यही आपत्ति है। और मुनि जनक राजाके गुरु थे, यह उपनिषत्से 
स्पष्ट प्रतीत होता है । पर याज्ञवल्क्य जनकके शिष्य थे, इसका लेश भी उप- 
निषदादि अन्थोमे नहीं मिलता । 
शक्का- “विद्या गुरूणां गुरु” इस अभियुक्तोक्तिसे किसी विषयमै गुरु भी शिष्य 
और शिष्य गुरु होता है, अतः द्वितीय अथ भी असङ्गत नहीं है । 
समाधान--याज्ञवस्क्य सर्वज्ञ थे, इसलिए शिष्य नहीं हो सकते । 
शङ्का- अइनवाक्यमै विकस्पश्रुति नहीं है, अण्वन्त पशुकी इच्छासे आये 
हैं, ऐसा प्रश्‍न है, तो मुनिजीने 'उमयम! क्यों कहा ! 
समाधान--उत्तर वाक्यम दो पदार्थोके देखनेसे प्रश्‍नवाक्यको भी उभयार्थक 
मानना चाहिए । उपक्रममें जो सन्दिग्ध होता है, उसका निर्णय उत्तर वाक्यसे किया 
जाता है, यह न्यायशास्त्रमें प्रसिद्ध हे और पशुमें अण्वन्त विशेषण मी व्यथ है । 
शक्का-- प्रश्‍नवाक्यसे इच्छाकी प्रतीति होती है । इसलिए 'उभयेच्छय़ा 
आगतः? ऐसा उत्तर होना चाहिए “उभयम्‌! यह उत्तर कैसे ? 
समाधान--प्रश्नवचन और पशुग्रहण इन दोनोंमें हेतुहेतुमद्भावके सूचनके 
लिए इच्छाका त्याग कर “उभयम्‌? ऐसा कहा गया है । प्रश्‍नका उत्तर देनेसे ही 
पडु मिल सकता है, अन्यथा नहीं। यद्यपि प्रश्नके देखनेसे उत्तरवाक्यमें इच्छाकी 
प्राप्ति होती है, तो भी फलविशेषकी इच्छासे उसका त्याग किया गया है । 
शक्का--इच्छापदके प्रयोगसे भी हेतुहेतुमद्भावकी प्रतीति हो सकती हे, 
फिर त्याग क्यों किया ? 
समाधान--यदि 'उभयमिच्छामि' ऐसा कहते, तो दोनों इच्छामें स्वतन्त्र 
विशेषणविधया प्रतीत होते, अतएव उनकी परस्पर हेतुहेतुमद्वावसे प्रतीति नहीं 
होगी, अतः इच्छापदका त्याग कर “उभयम? यह उत्तर समीचीन है ॥ १॥ , 
वृत्त और वर्तिष्यमाणकी संगति कहते हैं--कथित' इत्यादिसे । 
पञ्चम यानी अतीत अध्यायमें जल्पकथा द्वारा आतमनिर्णय किया गया है, छठे 
अध्यायमें वादकथासे आत्मतत्त्वका निर्णय किया जायगा । वादी तथा शिष्योंकी 
ुद्धिमें दो कथाओं द्वारा पदार्थ शीघ्र आ जाते हैं यानी बुद्धयारूढ हो जाते हैं॥१॥ 
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IIIT TFN कमकत 
पढ्‌ आह्ाणानि तेष्वाचे उपास्तिः क्रमशुक्तये । 
द्वितीये जाग्रदाद्युक्त्या ग्रत्यगात्मविनिर्णयः॥ २ ॥ 
तृतीये परलोकस्य मोक्षस्याऽपि निद्शनम्‌ । 
दाष्टान्तिकं चतुर्थ तु पश्चमे बोधसाधनम्‌॥ ३ ॥ 
ष्ठे वंश इति प्रोक्ता ब्राह्मणाथा अथोच्यते । 
ग्रथमन्राह्मणे प्रोक्तं चतुष्पात्चेन चिन्तनम्‌ || ४॥ 
यत्ते कम्रिदत्रवीत्तच्छुणवामेत्यत्रवीन्मे जित्वा शैलिनिर्वाग्बै ब्रह्मेति यथा 
माठूमान्पिठमानाचार्यवान्त्ूयात्तथा. तच्छैलिनिरत्रवीद्वाग्बै ब्रह्मत्यवदतो हि 
किर्स्यादित्यंत्रवीत्तु ते तस्यायतनं प्रतिष्ठा न मेञ्त्रवीदित्येकपाद्वा एतत्स- 
डिति स वै नो ब्रूहि याज्ञवल्क्य । वागेवायतनमाकाशः प्रतिष्ठा 


“बद्‌? इत्यादि । इस अध्यायमें छः ब्राह्मण हैं, उनमें प्रथम ब्राह्मणमें मुक्ति- 
फलक उपासनाका क्रममुक्तिके लिए निर्णय किया गया है। द्वितीय ब्राह्मणमें 
जाग्रत्‌ , स्वम आदि अवस्थाओंके उपन्यास द्वारा युक्तिसे प्रत्यगात्मतत्त्वका निर्णय 
किया गया है ॥ २ ॥ 

“वृतीये' इत्यादि । तृतीय ब्राणमें परलोक तथा मोक्षका निदर्शन है, 
चतु्थमें दाष्टीन्तिक और पश्चममें मोक्षसाधनका निरूपण है ॥ ३ ॥ 

'पृष्ठें इत्यादि | छठे ब्राह्मणमें वंशका निरूपण किया गया है, यही इस 
अध्यायके ब्राझणोंका सामान्यरूपसे अर्थ है । अब प्रथम ब्राह्मणमें चतुष्पाद्रूपसे 
ब्रह्मका चिन्तन कहते हैं ॥ ४ ॥ 

याज्ञवस्क्यजी राजा जनकके प्रति स्वयं प्रश्न उपस्थापित करते हैं-- 
“यत्त? इत्यादिसे । 

आपने अनेक आचायोँकी सेवा की है । अतः आपसे किसी आचार्यने कहा है, 
यह हमने सुना दै। राजाने कहा- हॉ, कहा है, हमारे आचार्यका जित्वा नाम था । वे 
शिलिनिके पुत्र थे, इसलिए शैलिनि कहलाते थे। (अतः दोनों नामोंका निर्देश है ।) 
उन्होंने कहा है कि वाग वै. जह्म' वागदेवता ही ब्रह्म है श्रीयाज्ञवल्वयजीने कहा 
ठीक है, जैसे माता जिस पुत्रका मळी भाति अनुशासन करनेवाली हो, उस पुत्रको 
मातमान कहते हैं । इसके अनन्तर जिसका अनुशासन करनेवाला पिता है, वह पितृमान्‌ 
है । उपनयनके बाद समाव्नपर्यन्त जिसका अनुशासन आचार्य करता हो, 
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ग्रज्ञेत्येनदुपासीत, का प्रज्ञता याज्ञवल्क्य । वागेव सम्राडिति होवाच। वाचा 
बै सम्राद्‌ बन्धुः प्रज्ञायते ऋग्वेदो यजुर्वेद; सामबेदोऽथर्वाङ्गिरस इतिहासः 
पुराणं विद्या उपनिषदः इलोकाः सूत्राण्यनुव्याख्यानानि व्याख्यानानीष्टट 
हुतमाश्चितं पायितमयं च लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि वाचैव 
सम्राट्‌ प्रज्ञायन्ते वाग्वै सम्राद्‌ परमं ब्रह्म मैन वाग्जहाति सर्वाण्येनं 
थूतान्यमिक्षरन्ति देवो भूत्वा देवानप्येति य एवंविद्वानेतदुपास्ते हस्त्यप- 
भ< सहस्र ददामीति होवाच जनको वैदेहः -स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता 
मेऽमन्यत नाननुशिष्य हरेतेति ॥ २॥ 


वह आचार्यवान्‌ कहलाता है, जो आचार्य इस प्रकार त्रिविध शुद्धिसे संयुक्त है, 
वह कभी अप्रामाणिक नहीं हो सकता, वह शिष्यके लिए जैसा उपदेश दे, ठीक 
वैसा ही जित्वा शैलिनिने कहा है--वाग्‌ बै त्कषति' । 

शक्का--जो व्यक्ति बोळ नहीं सकता यानी मूक है, उसका क्या होता है । 

समाधान--कहे बिना ऐहिक या पारलौकिक कुछ भी इष्ट सिद्ध नहीं होता । 
क्या ब्रह्मा आयतन और प्रतिष्ठा भी आपसे कही है ! आयतन शरीर कहलाता 
है और प्रतिष्ठा है तीनों कालोंमें आश्रय । जनकजीने कहा--यह तो हमसे नहीं 
कहा । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा--तब तो उन्होंने आपसे एकपादका ही निर्देश 
किया है । किन्तु एकपाद ब्रह्मकी उपासनासे इष्ट फल सिद्ध नहीं होता, क्योंकि 
पादत्रयशूत्य होनेसे वह उपासना अपूर्ण ही है । यदि ऐसा है, तो आप विद्वान्‌ 
हैं । हे याज्ञवल्क्यजी, अवशिष्ट. तीन पाद कहिए । श्रीयाझवल्क्यजीने कहा--वाग्‌ 
इन्द्रिय ब्रझका आयतन है और आकाश ( अव्याकृतावस्थ आकाश ) उसकी 
प्रतिष्ठा--उत्पत्ति, स्थिति और लय इन तीनों कालोंमें व्यापी आश्रय- दै । प्रज्ञा- 
रूपसे ही इसकी उपासना करनी चाहिए । भज्ञा! यह उपनिषद्‌ ब्रह्मका चतुर्थपाद है । 

शङ्का--याज्ञवल्कयजी, प्रज्ञता क्या है ! क्या वह स्वयं ही प्रज्ञा हैं, किंवा 
प्रशाका निमित्त है £ जैसे आयतन और प्रतिष्ठा ये दोनों अह्मसे भिन्न हैं, वैसे ही 

क्या प्रज्ञा भी उससे भिन्न है अथवा नहीं ! 

समाधान--नहीं, सम्राट्‌ , वाकू ही प्रज्ञता है, अतिरिक्त नहीं है । 

शह्का--कैसे वाग्‌ ही प्रज्ञता ( बरक्ष ) है 

समाधानहे सम्राट्‌, वाणीसे बन्धु जाने जाते हैं, यानी जैसे हमारा यह बन्धु 

२४८ 
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DTT TFT TTS 

यदेव ते कश्चिदश्रवीत्तच्छुणवामेत्यत्रवीन्म उदङ्कः शौल्बायनः प्राणो 
घे ब्रह्मति यथा मातमान्पित्‌मानाचार्यवान्त्रूयात्तथा तच्छोल्बायनोज्जवीत्पा- 
णो वै बर्मत्यम्राणतो हि कि स्यादित्यन्रवीत्तु ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न 
मेञ्त्रवीदित्येकपाद्वा एतत्सम्राडिति स वै नो बूहि याज्ञवल्क्य प्राण एवाय- 
तनमाकाशः प्रतिष्ठा प्रियमित्येनदुपासीत का प्रियता याज्ञवल्क्य प्राण एव 
सम्राडिति होवाच प्राणस्य पै सम्राट्‌ कामायायाज्यं याजयत्यप्रतिगुह्यस्य 
्रतिगृह्णणात्यपि तत्र वधाशङ्कं भवति यां दिशमेति प्राणस्यैव सम्राट्‌ 
कामाय प्राणो बै सम्राट्‌ परमं ब्रह्म नेने प्राणो जहाति सर्वाण्येनं भूतान्य- 
भिक्ष्रन्ति | देवो भूत्वा देवानप्येति य एवं विद्वानेतदुपास्ते हस्त्युषभ 
सहस्रं ददामीति होवाच जनको वैदेहः स होवाच याज्ञबल्क्यः पिता 
मेऽमन्यत नाननुशिष्य हरेतेति॥ ३ ॥ 


है, ऐसा कहनेपर ही बन्धु जाना जाता है वैसे ही ऋगवेदादि, इष्ट ( यागनिमित्त 
घर्मजात ), हुत ( होमनिमित्त धर्म ), आशित ( अन्नदाननिमित्त धर्म ) एवं पायित 
( पानदाननिमित्त धर्म), यह जन्म तथा भाविजन्म और सब भूत हे सम्राट , वाणीसे 
ही जाने जाते हैं, अतः हे सम्राट्‌, वाग्‌ ही परम ब्रह्म है । एवंभूत ब्रहमवे्ाको 
व्राक्‌ कभी नहीं छोड़ती। सब प्राणी इसका अनुसरण करते हैं । देवता होकर 
शरीरत्यागके अनन्तर देवताओमें ही जाता है, अथीत्‌ उपास्य देवतारूप हो जाता 
है, जो इस प्रकार जानकर. इसकी उपासना करता है । 

विद्यानिष्कयके लिए हाथीके समान हजार बैल आपको देते हैं, ऐसा जनकने 
कहा । “गुर्शश्रूषया विद्या पुष्कलेन धनेन वा |” ( गुरुकी सेवासे, विद्यासे या धनसे 
विद्याका. अजन करना चाहिए ) इस वाक्यसे विपुळ धन देना समुचित था । 
याञ्चवल्क्यजीने कहा- मेरै पिताजीका यह मत था कि शिष्यको अनुशासनसे 
कृताथ करके ही धन लेना चाहिए अन्यथा नहीं, मेरा भी यही सिद्धान्त है, इसलिए 
आपको शिक्षा द्वारा कृतार्थ करके ही मैं धन हूँगा, उससे पूर्व नहीं ले सकता; 
यह -अभिप्राय है ॥ २ ॥ 

'यदेव ते इत्यादि श्रुति। और जो आपसे किसीने कहा है, सो भी सुने । जनकजीने 
कहा हौँ, उदङ्क शौल्बायनने कहा है कि प्राण ब्रह्म है | जैसे मातृमान्‌, पितृ- 
मान्‌ और आचार्यवान्‌ उपदेशक कभी अप्रामाणिक नहीं हो सकता वैसे ही उदङ्कने 
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प 
यदेव ते कश्चिदजवीत्तच्छृणवामेत्यज्रवीन्मे बु बक्ति यथा 
मातृमान्पितमानाचार्यवान्जूयात्तथा तद्वाष्णोज्त्रबीचक्षुबै बन्य 
कि स्यादित्यत्रबीत्त ते तस्यायतनं प्रतिष्ठा न मेज्ञवीदित्येकपाद्ा एत- 
त्सम्राडिति स वै नो ब्रहि याजवस्क्य चक्षुरेवायतनमाकाश्; प्रतिष्ठा सत्य- 
मित्येनदुपासीत का सत्यता याझवल्क्य चक्षुरेव सम्राडिति होवाच चक्षुषा 
वे सम्राद पश्यन्तमाहुरद्राक्षीरिति स आहाद्राक्षमिति तत्सत्यं भवति च्क्षु्वे 
स्रा, परमं ब्रहम नेने चक्षुजहाति सर्वाण्येनं भूतान्यभिक्षरन्ति देवो भूत्वा 
ET य एवं pe हस्त्युषभ< सहस्रं ददामीति होवाच 
जनको वेदेः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता मेऽमन्यत 
हरेतेति ॥ ४ ॥ त ली 


कहा--ाणो वै ब्रह्म" । प्राण ही वायु देवता है। यदि को$ ब्रि प्रण ठ वायु देवता है । यदि कोई व्यक्ति प्राणन क्रियासे 
शून्य हो, तो उसका क्या हो £ कुछ नहीं । शेष पूर्ववत्‌ है | प्राण ही आयतन 
है। आकाश प्रतिष्ठा है । 'प्रिय' इस बुद्धिसे इसकी उपासना करनी चाहिए । 

शङ्का--प्राण प्रिय कैसे है * 

समाधान- है सम्राट्‌, लोग प्राणकी कामनासे अयाज्य-याजन करते हैं, 
जिससे प्रतिग्रह नहीं लेना चाहिए उससे भी प्रतिग्रह लेते हैं। प्राणपोषणके 
लिए ही ये अकार्य कर्म करते हें । जिस दिशाम चोर डाकू आदिका भय रहता 
है, उस दिशामें मी प्राणपोषण आदिके लिए जाया करते हैं। यह सब प्राण 
प्रिय है, इसलिए होता है । अतः हे सम्राट्‌, प्राण ही परम ब्रह्म है । प्राण उसको 
कमी नहीं छोड़ता, जो प्राणन्रह्मकी उपासना करता है ॥ ३॥ 

“यदेव ते' इत्यादि श्रुति श्रीयाज्ञवस्क्यजीने फिर कहा कि जो किसीने आपसे 
कहा है, सो भी सुनें । राजाने कहा--हॉ, वर्कु वाष्णने कहा है कि चक्षु ही 
ब्रह्म हे । जैसे मातृमान्‌, पितृमान्‌ और आचार्यवान्‌ कहता है, वैसा ही वाष्णने कहा 
हे--चक्षु ब्रह्म है । यदि कोई व्यक्ति न देखे, तो उसका क्या होगा ! कुछ नहीं । 
याज्ञवल्क्यजीने कहा आपसे उन्होंने आयतन और प्रतिष्ठा कही ? जनकने कहा-- 
आयतन और प्रतिष्ठा मुझसे नहीं कही; याज्ञवरक्यजीते कहा--यह तो सम्राट्‌, एक 
पाद ब्रह्म है | राजाने कहा--भगवन्‌, आप हमसे अवशिष्ट अंश कहिए । श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजीने कहा--चक्षु आयतन है और आकाश प्रतिष्ठा है । सत्यम्‌? इस बुद्धिसे 
इसकी उपासना करनी चाहिए । 


Dd 
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ब्रवीच्ड्रोत्र वे अक्षेत्यशृण्वतो हि कि स्यादित्यत्रवीत्त ते तस्यायतनं 
प्रतिष्ठा न मेञ्त्रवीदित्येकपाद्वा एतत्सम्राडिति स वै नो ब्रूहि याज्ञवल्क्य 
शोत्रमेवायतनमाकाशः प्रतिष्ठा5नन्त इत्येनदुपासीत काऽनन्तता याज्ञवल्क्य 
दिश-एव सम्राडिति होवाच तस्माद्वै सम्राडपि यां कां च दिशं गच्छति 
नैवास्या अन्तं गच्छत्यनन्ता हि दिशो दिशो वै सम्राद्‌ श्रोत्र श्रोत्रं बै सम्राट्‌ 
परमं ब्रह्म नैन श्रोत्रं जहाति सर्वाण्येनं भूतान्यभिक्षरन्ति देवो भूत्वा 
देवानप्येति य एवं विद्वानेतदुपास्ते हस्त्युषम४ सहस्रं ददामीति होवाच 
जनको वैदेहः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता मेऽमन्यत नानजुशिष्य 
हृरेतेति॥ ५ ॥ 

शुङ्का--याज्ञवल्क्यजी, सत्यता क्या है ! 

समाधान सम्राट्‌, चक्षु ही सत्यता है, ऐसा मुनिजीने कहा | सम्राट्‌ , जो 
आँखसे देखता है । उसके प्रति पूछा जाय कि तुमने ऐसा देखा है या सुना 
हे जो कहे कि देखा है वह सत्य है, जो कहे सुना है, वह सत्य भी होता है 
और मिथ्या भी, नियमसे सत्य नहीं, शेष पूर्ववत्‌ है ॥ ४ ॥ 

“यदेव ते? इत्यादि श्रृति। श्रीयाञ्चवल्क्यजीने कहा--जो आपसे किसीने कहा 
है, उसको भी सुने । जनकजीने कहा- हाँ, गर्दभीविषीत भारद्वाजने मुझसे कहा--- 
शत्र ही ब्रत है, यथा मातृमान्‌, पितृमान्‌ और आचार्यवान्‌ पुरुष कहता है 
वैसा ही भारद्वाजने कहा है-्रोत्र अह्म है । न सुननेसे कुछ नहीं होता, यह तो कहा । 
आपसे आयतन और प्रतिष्ठा भी कही ! मुझसे नहीं कही । याज्ञवल्क्यजीने कहा--- 
सम्राट्‌, यह तो एकपाद ब्रह्म है । राजाने कहा- महाराज, तो आप ही आयतन 
और प्रतिष्ठा कहिये । श्रीयाज्वल्क्यजीने कहा--श्रोत्र ही आयतन है और आकाश 
प्रतिष्ठा है। अनन्तदृष्ठिते इसकी उपासना करनी चाहिए । 

जनकने पूछा--याज्वल्क्यजी, अनन्तता क्या है! सम्राट्‌ , दिशा. ही अनन्ततां 
है । अतः हे सम्राट्‌, जिस किसी भी दिशामें जाय अन्त नहीं पा सकता, क्योंकि 
दिक्‌ अनन्त है । जिसका अन्त ही नहीं उसका अन्त कौन पा सकता है ? और हे 
सम्राट्‌ , दिशा ही श्रोत्र दै, हे सम्राट्‌, ओत्र ही परत्र है । उसको श्रोत्र नहीं 
छोड़ता, जो श्रोत्रत्र्मकी उपासना करता है, शेष पूर्वत्‌ हे ॥ ५ ॥ 
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न नि 0002-55-44 4 स्स्स 
यदेव ते कथिद्तवीत्तच्छुणवामेत्यत्रवीन्मे सत्यकामो जाबालो मनो यै 
त्रक्षेति यथा माठमान्पितमानाचार्यबान्त्र्यात्तथा तजञाबालो5अबीन्मनो बै 
जह्वेत्यमनसो हि किश्स्यादित्यत्रवीज्ञ ते तस्यायतन प्रतिष्ठा न 'मेञ्त्रवीदि- 
त्येकपाद्वा एतत्सम्राडिति स वै नो ब्रूहि याज्ञवल्क्य मन एवायतनमाकाशः 
प्रतिष्ठाऽऽनन्द इत्येनदुपासीत का आनन्दता याज्ञवल्क्य मन एव सम्राडिति 
होवाच मनसा वे सम्राट्‌ ख्रियममिहार्यते तस्यां प्रतिरूपः पुत्रो जायते 
स आनन्दो मनो वे सम्राद्‌ परमं ब्रहम नैनं मनो जहाति सर्वाण्येनं भूतान्य- 
भिक्षन्ति देवो भूत्वा देवानप्येति य एवंविद्वानेतदुपास्ते हस्त्युषभ सहस्र 
ददामीति होवाच जनको वैदेहः स होवाच याज्ञवए्क्यः पिता मेऽमन्यत 
नानजुशिष्य हरेतेति ॥ ६ ॥ 
यदेव ते कश्चिद्रवीत्तच्छुणवामेत्यत्रवीन्मे विदग्धः शाकल्यो हृद्यं वे 
रेति यथा मातृमान्पितमानाचार्यवान्द्र्यात्तथा तच्छाकल्योऽब्रवीद्‌ हृदय 


“यदेव ते’ इत्यादि श्रुति । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने फिर कहा-जो किसीने ` 
आपसे कहा है, उसको भी सुने। राजाने कहा“ हौँ, सत्यकाम जाबालने 
कहा है--मन ही ब्रह्म है । मातृमान्‌, पितृमान्‌ और आचार्यवान्‌ जैसा कहते हैं, 
चैसा ही सत्यकाम जाबालने कहा हे कि मन ही ब्रॅझ है। मनके बिना क्या हो 
सकता हैं! अर्थात्‌ कुछ नहीं । आपसे उन्होंने उसका आयतन और प्रतिष्ठा कही £ 
नहीं, मुझसे नहीं कही । श्रीयाज्वल्क्यजीने कहा--सम्राट्‌ , उन्होंने यह तो एकपाद 
ही ब्रह्मका उपदेश दिया है । राजाने कहा--तो याज्ञवल्क्यजी, आप हमसे पूर्ण 
कहिए । याज्ञवल्क्यजीने कहा--मन ही आयतन है । आकाश प्रतिष्ठा है । ब्रह 
आनन्द है यों ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए । 

शङ्का--याज्वल्क्यजी, आनन्दता क्या है ! हन 2 

समाधान - सम्राट्‌, पुरुष मनसे ही जीकी प्राथना करता है। उसमें 
सहश पुत्र होता है । वह आनन्द--आनन्ददायक है । सम्राट्‌, मन ही परजह्म 
हे । शेष पूर्ववत्‌ है । 

'यदेव ते इत्यादि श्रुति | याझवल्क्यजीने कहा- जो कुछ आपसे किसीने 
कहा है, सो भी सुने । जनकजीने कहा- हौँ, विदग्ध शाकल्यजीने कहा है कि 
हृदय ही बरह्म है, जैसे मातृमान्‌, पितृमान्‌ और आचार्यवान्‌ पुरुष कहता है, वैसे ही 
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वै अक्लत्यहृदयस्य हि कि स्यादित्यजवीत्त ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न 
मेज्जवीदित्येकपाद्या एतत्सम्राडिति स वैं नो हि याज्ञवल्क्य हृद्यमेवाय- 
तनमाकाशः प्रतिष्ठा स्थितिरित्येनदुपासीत का स्थिता याज्ञवल्क्य हृदयमेच 
सम्राडिति होवाच हृदयं बै सम्राद्‌ सवेषां भूतानामायतन हृदयं वे सम्राद्‌ 
सर्वेषां भूतानां प्रतिष्ठा हृदये ह्येव सम्राद्‌ सर्वाणि भूतानि प्रतिष्ठितानि 
भवन्ति हृदयं बै सम्राद परमं ब्रह्म नेन हृदयं जहाति सर्वाण्येनं भूतान्य- 
भिक्षरन्ति देवो भूत्वा देवानप्येति य एवंविद्वानेतदुपास्ते हस्त्युषभ सहन 
ददामीति होवाच जनको बैदेहः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता मेऽमन्यत 


नाननुशिष्य हरेतेति ॥ ७ ॥ 
इत्युपनिषदि प्रथमं ब्राह्मणम्‌ ॥ १ ॥ 


वागाद्या देवतास्तासामाधारस्तत्तदिन्द्रियम्‌ । 
अव्याकृत च नामेति पादाश्चत्वार इरिताः ॥ ५ ॥ 


शाकल्यजीने मुझसे कहा है- हृदय ब्रह्म है, अहृदयका ( हृदयशूल्यका ) क्या हो 
सकता है, अर्थात्‌ कुछ नहीं । यह तो उन्होंने कहा । परन्तु उसका आयतन और प्रतिष्ठा 
आपसे कही £ नहीं, हमसे नहीं कही | तब तो एक देशकी उपासना कही है । 
श्रीयाजञवल्क्यजी, आप आयतन, प्रतिष्ठा आदिके कथन द्वारा हमें पूर्ण उपदेश दीजिये । 
श्रीयाञ्चवल्क्यजी बोले--हृदय ही आयतन हे और आकाश प्रतिष्ठा हे । त्रक्षकी 
स्थितिरूपसे उपासना करनी चाहिए । 

शङ्का- स्थितता क्या है! 

समाघान-याञ्चवढक्यजीने सम्राट्‌, हृदय ही यह उत्तर दिया। सम्राट्‌, हृदय 
ही सब भूतोंका आश्रय है। सम्राट्‌, हृदय ही सब भूतोंकी प्रतिष्ठा है। हृदयमें ही 
सबमूत प्रतिष्ठित हैं । सम्राट्‌, हृदय ही परम ब्रह्म है | यदि इसको हृदय नहीं 
छोड़े, तो सब भूत इसकी रक्षा करते हैं, शेष पूर्ववत्‌ है ॥ 

वागाद्या' इत्यादि। एक-एक पादका उपदेश तो तत्‌-तत्‌ उपदेशक आचायोंने 
दिया ही है, अवशिष्ट पादत्रयका समीचीन उपदेश श्रीयाञ्ञवल्क्यजीने किया है । जैसे 
जित्वा शैलिनिने कहा कि वागू ही ब्रह है, परन्तु आयतन आदि पादत्रयका 
निर्देश नहीं किया, अपूण ब्रह्मकी उपासनासे अमीष्टसिद्धि नहीं होती । अतः 
अवशिष्ट तीन पादोंका उपदेश श्रीयाशवल्क्यजीने किया । 'वाग्‌ वै ब्रह्म! इसमें वाग 
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TTT 

चतुष्पाद ब्रहम सर्वात्मरुपमस्तीति चिन्तनात्‌ । 

प्राणिभिः पूज्यते स्वैरिह वागाद्यनुग्रहात्‌ ॥ ६ ॥ 

परत्राऽऽप्नोति देवत्वं भावनोपचयाद्यम्‌ | 

अतो विलक्षणं ब्रह्म विद्यायास्तदुपासनम्‌ ॥ ७ ॥ 
तत्‌-तत्‌ इन्द्रियोके अधिष्ठात्‌ अन्यादि देवतापरक हे । वाग्देवता अथि ह| इससे 
“अभिवाग्‌ भूत्वा मुखे प्राविशत्‌? यह श्रुति प्रमाण है। उक्त देवताका आधार तदिर्द्रिय 
द्वितीय पाद है। 'आकाशः प्रतिष्ठा” इससे उसके आधाररूपसे उक्त अव्याकृत 
तृतीय पाद है । प्रज्ञादिनामक चतुथे पाद है । प्रथम पयौयके समान उत्तर पाँच 
वाक्योंमें देवता, आयतन, प्रतिष्ठा उपनिषत्‌ ये चार पदार्थ अवश्य ज्ञेय हैं । 'मातृमान? 
इत्यादि विशेषणोंसे जित्वा शैलिनि समीचीन वक्ता हैं, यह सूचित किया है । इसी 
प्रकार उत्तर वाक्योंमें 'मातृमान! इत्यादिका तापपर्य समझना चाहिए । बिना बोले 
छोकमें कोई भी दृष्ट या अदृष्ट प्रयोजन सिद्ध नहीं होता, अतएव सब पुरुषार्थसाधक 
वाग्‌ ही ब्रह्म है । आयतनादयुपदेशके बिना एकपाद ही रक्षका निर्देश होता है । 
वह असमस्त है । असमस्त ब्रह्मकी उपासनाका फल नहीं है । असमस्त उपासना 
व्यथ है । यहाँ विराडात्माकी उपासना कही गई है ॥ ५ ॥ 

“चतुष्पाद्‌? इत्यादि । चतुप्पाद्‌ बरह्म सवीत्मकस्वरूप है, इस चिन्तनसे 
उपासक सब प्राणियोंसे स्तुत होता हे । कार्यकारणात्मक सव जगत्‌ देवतारूपसे 
कहा गया है । अतः आग्न्यादि देवताओंमें ब्रह्मदृष्टिसे सब जगत्‌ उपास्यत्वेन 
विवक्षित है, एकदेशावच्छिन्न उपासना इष्ट नहीं है ॥ ६ ॥ 

'प्रत्राऽऽप्नोति’ इत्यादि । उपासनाके दो फल हैं --दृष्ट और अदृष्ट । उक्त 
उपासनासें भावनाके उपचयसे उपासनावेलामे ही उपासक उपास्यदेवतास्वरूप हो 
जाता है, यह इष्ट फल है । अब अदष्टप्रधान फल. कहते हँ- शरीरत्यागके अनन्तर 
उपासक अपने उपास्य देवताके रूपको प्राप्त करता है । ब्रह्मविद्यासे प्रकृत उपासनामें 
यह वैलक्षण्य है । अदेवस्वरूप उपासक उपासनाके वलसे देवस्वरूप हो जाता है । 

शङ्का--उपास्य अम्न्यादि देवता तो -एक ही कही गई है और उपासक 
प्रकृत उपासनाओंसे अग्न्यादि तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूप ही होगा, अतः देवान्‌ 
अप्येति’ इसमें बहुत्वका उपादान क्यों ! 

समाधान छहों उपासनाएँ एक ही हैं, भिन्न मिन नहीं हैं यह सूचन करनेके 
लिए बहुवचनका निर्देश है । यदि 'देवमप्येति' ऐसा पाठ होता, तो भिन्न-भिन्न 
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प्रागपि ब्रह्मविद्याया अद्षेवाभूचथा तथा । 
देवोपासनतः पूर्वे नाऽभूदेव उपासकः ॥ ८ ॥ 
किन्त्वविच्छिन्नत्यानाददेवोऽस्मीत्यभिमन्यते । 
तद्भावनामावितः सन्सृतौ देवत्वमाप्लुयात्‌ ॥ ९ ॥ 


फलक होनेसे छः उपासनाएँ स्वतन्त्र हो जातीं । एक उपासनासे अनेकदेवत्वकी 
प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः सब प्रकत उपासनाओंमें “देवान्‌? बहुवचनश्रुतिसे 
एकपयीयोपासना अन्यपर्यायोपासनासे अभिन्न है, यह सूचित किया गया है ॥ ७॥ 

आगपि' इत्यादि ब्रक्षविद्यापेक्षया उपासनामें स्फुट वैलक्षण्य कहते हैं । 
ज्ञे ब्रह्विद्ोतत्तिसे पूर्व भी जीव त्रक्षस्वरूप ही रहता है, वैसे प्रकृत उपासनासे पूर्व 
इपासक उपास्य अन्न्यादिके स्वरूपको प्राप्त नहीं होता, किन्तु उपासनाके अनन्तर 
ही उपास्यस्वरूप होता है, ब्रह्मविद्या प्रापप्राफ है और प्रकत उपासनाएँ 
अप्राप्तमापक हैं । 

शक्का--सवपयीयोपासना एक हो, पर उसे विद्याके समान ही फलप्रद क्यों 
नहीं मानते ? 

समाधान--अधिकारीके भेदसे फलमें वैलक्षण्य है । मुमुक्ष पूर्वमें भी ब्रह्म 
स्वरूप है, केवळ अविद्या व्यवधायक है । उपासक उपासनासे पूर्व अदेव रहता है, 
उपासनासे ही देवता होता हे और फलवैलक्षण्यमें यह भी कारण है कि कर्मसाध्य 
फल उत्पत्ति, विक्ृति, संस्कृति, मापि--एतदन्यतमस्वरूप होता है, अतः साध्य है । 
जह्षविद्याका फल सिद्ध है साध्य नहीं है । और ज्ञान और उपासनाके स्वरूपमें भी मेद 
है । उपासना मानसी क्रिया है, अतएव वह पुरुषतन्त्र है, ज्ञान वस्तुतन्त्र है । विषय द्वारा 
मी दोनोमें मेद स्पष्ट है---उपासना विभिन्नाथैविषयक है और विद्या एकरसविषया है ॥८॥ 

'किन्त्व०! इत्यादि । उपासनाकाङमें अविच्छिन्न--ल्गातार---अग्न्यादि 
देवताओंके घ्यानसे उपासक अपनेको तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूप मानता है, मरणानन्तर 
ताइश भावनावश तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूपको प्राप्त होता है । 

यं ये वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌! 
हे i तमेवैति J सदा तद्भावभावितः? 
भापणकालिक भावनानुरूंप फल प्राणियोंको 

यह सुनिरिचत किया गया है ॥ ९॥ ie 
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'असमापते” इत्यादि । शिष्यको इता किये बिना उससे | 
उचित नहीं है, यह अभिप्राय मेरे ( श्रीयाञ्चवल्क्यके ) कला हक 
अभिप्राय मेरा भी है । आप अभी कृताथ नहीं हुए । | 

शह्ञा--कयों ! 

समाधान---परबक्षका ज्ञान अभीतक आपको नहीं हुआ है, अतः अर्भी आपसे 
दक्षिणा नहीं ले सकते | 

शङ्का--यदि अकृता्थ शिष्यसे दक्षिणामहण करना उचित -नहीं है, तो आप 
पहले हजार गौएँ क्यो ले गये ! ह 

समाधान--वह ब्रह्मवेत्ताओंकी परीक्षाका फल था । उपस्थित विद्वानोंपर 
जो विजय प्राप्त करे, वही उन गौओंको ले जा सकता था, मैंने सबपर 
विजय प्राप्त की, इसलिए उनका लेना उक्त अभिप्रायके विरुद्ध नहीं है । पुनर्दैक्षिणा 
गुरुदक्षिणा है, उसे कृताथ होनेपर ही ग्रहण करनेका मेरा अभिप्राय है। मुक्ति- 
फलप्रापक अनुशासनसे शिष्य कृताथ होता है । ताइश अनुशासन अभीतक नहीं 
किया, इसलिए आपकी दक्षिणा अमी ग्राह्य नहीं है, तत्त्वज्ञानसे ही पुमर्थ-प्राप्ति होती 
हे । तत्त्वज्ञान अभी आपको हुआ नहीं है ॥ १०॥ . 

“यस्मिन्‌? इत्यादि । जिसके ज्ञात होनेपर सब ज्ञात हो जाता है, सब कर्तव्य 
कृत हो जाता है। कामित ( प्राप्तव्य ) प्रास हो जाता है और त्याज्य सन्त्यक्त 
हो जाता है, वही मुख्य अनुशासन है। यह केवल पिताजीका ही मत नहीं, किन्तु 
मेरा भी यही मत है। 

शक्का--क्यो £ 

समाधान--सब वस्तु ब्रह्माममक है, अतः अश्षदृष्टि सम्यग्दृष्टि है, अन्यधी 
मिथ्याधी है । 
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शङ्का--यदि ऐसा है, तो तत्त्वज्ञानका ही उपद्रेश देना उचित था, प्रक्ृत 


उपासनाओंमें मुनिकी सम्मति क्यों ! 

समाधान--तमेत॑ वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा- 
नाशकेन? इत्यादि श्रुतिवाक्यसे सब कर्म मोक्ष-ज्ञान-जनक माने जाते हैं । अतः 
रक्त उपासना तदुपयोगी हैं, इसलिए मुनिकी सम्मति उक्त उपासनाओंमें 


उचित ही है॥ ११॥ 


चतुथीघ्यायको प्रथम ब्राह्मण समाप्त 
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न | 
आत्मान शास्त्यतो राजा यथाविध्युपसन्नवान्‌ 
| न्‌ ॥ १॥ 
थतिः--जनको ह वैदेहः कूर्चादुपावसर्पन्नुवाच नमस्तेऽस्तु याज्ञ- 
वल्क्यानु मा शाधीति स होवाच यथा बै सम्राण्महान्तमध्वानमेष्यन्‌ 
रथं वा नावं वा समाददीतैबमेबैतामिरुपनिषद्भिः समाह्वितात्माऽस्ेवं बुन्दा- 
रक आढ्यः सन्नधीतवेद उक्तोपनिषत्क इतो विश्युच्यमानः क्क गमिष्यसीति । 


द्वितीय ब्राह्मणका तात्पर्य कहते हैं--'द्वितीय०” इत्यादिसे । 

द्वितीय ब्राह्मणमें जाग्रत्‌ , स्वप्न और सुषुसिदशा द्वारा आत्मज्ञानके लिए 
प्रत्ययमिन आत्माका शासन करते हैं, इस कारण यथाविधि-झाखमें ब्रह्मविद्या: 
अहण करनेका जैसा विधान है, उसके अनुसार-सिंहासनसे ( राजगहीसे ) 
उतरकर श्रीयाज्ञवल्क्यजीको पादस्पशपूर्वक प्रणाम कर राजा जनकने कहा कि 
भगवन्‌ , अपनी इच्छानुसार मेरा अनुशासन करें । 

शङ्का- त्रक्षविद्याअह्रण करनेके लिए गुरु-समीपगमन श्रुति तथा स्मृतिमेँ प्रसिद्ध 
है, किन्तु यहां तद्विपरीत दिखलाई देता है, क्योंकि गुरु श्रीयाञ्चवल्क्य ही शिष्य 
जनकके घरमें स्वयं आ गये हैं । 

समाधान---जबतक जनकजीको यह विश्वास नहीं था कि उक्त युनि ब्रह्मज्ञ 
हॅ, तबतक वे ब्रह्मविद्याग्रहणके लिए श्रीयाज्वल्क्यजीके घरमें नहीं गये, परन्तु उक्त 
समामें श्रीयाज्ञवल्क्यजीका ब्रह्मविद्यामें अतिशय देखकर उन्हें पूर्ण बिश्वास हो गया, 
अतः गुरुसमीपगमनविधिका पालन करनेके लिए स्वकीय आसनसे उठकर श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजीके पास जाकर राजा जनकने विनीतमावसे उन्हें आत्मसमर्पण किया ॥१॥ 

“जनको ह वैदेहः” इत्यादि श्रुति श्रीयाञ्चवल्क्य सविशेष सब ब्रह्मको जानते 
हैं, यह निश्चय होनेपर अपनेमें आचाथैत्वका त्याग कर जनकजीने गद्दीसे उतर 
कर समीप जाकर चरणस्प्पूर्वक प्रणाम कर कहा--“नमस्तेऽस्ठु याज्ञवस्क्य' मेरा 
अनुशासन कीजिए। इतिशब्द समाप्त्यध है । श्रीयाजञवल्क्य बोले- हे सम्राट्‌, जैसे 
लोकमें लम्बे मार्गमे जानेवाला यदि स्थलमागसे जाना आवश्यक हो, तो रथका 
तथा यदि जलमागैसे जाना आवश्यक हो, तो नौकाका प्रबन्ध करता है और गमनके 
साधनसे संयुक्त होता है, वैसे ही ज्ञा मरियम! इत्यादि उपनिषदे युक्त हो उक्त 
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नाहे तद भगवन्‌ वेद यत्र गमिष्यामीत्यय वे तेऽहं तदक्ष्यामि यत्र 
गमिष्यसीति ब्रवीतु भगवानिति ॥ १॥ 

इन्धो ह चै नामैष योऽयं दक्षिणेऽ्रपुरुषस्तं वा एतमिन्धश सन्त- 
मिन्द्र इत्याचक्षते परोक्षेणेव परोक्षप्रिया इव हि देवाः प्रत्यक्षद्विषः ॥ २ ॥ 
रीतिसे सब न्नक्षोपासनाओंको कर रहे आप समाहितास्मा जल 1 जाकी कर रहे आप समाहितात्मा हैं अथीत आपके साधन अथौत्‌ आपके साधनके 
विषयमे कुछ वक्तव्य नहीं है । साधनोंसे आप पूर्ण हें । केवल परिपूर्ण ही नहीं, 
किन्तु इन्दारक ( शष्ठ ) और ईश्वर हैं, दरिद्र नहीं हें । वेदोंका अध्ययन आपने 
किया है फिर मी अमके मध्यमे ही अभी आप पड़े हैं, कारण कि ब्रह्मज्ञानके बिना 
आप अक्कताथ हैँ, जबतक पत्रका ज्ञान नहीं होगा, तबतक इस देहसे मुक्त 
होनेपर इन नौका-रथ-स्थानीय उपनिषदोंसे संयुक्त आप कहां जायंगे ? | 

शङ्का- “तस्य प्राणा इहैव समवलीयन्ते’ इत्यादि श्रुतिके अनुसार तत्त्वज्ञानी 
तो कहीं जाता ही नहीं है, यह निश्चित है । फिर गतिविषयक मुनिका प्रश्‍न कैसे ! 

समाधान- ठीक है, इसलिए भाष्यकारने “किं वस्तु प्राप्स्यसि? यह अथै 
किया है यानी किस वस्तुको पाओगे ! 

शङ्का- यह भी तो ठीक नहीं है, ब्रह्म भी तो ज्ञानसे प्राप्त ही हे । 

समाधान- प्राप्त है, पर अज्ञानसे अप्रा्के समान होता है । ज्ञान होनेपर 
्राप्तके समान होता है । श्रीजनकजीने उत्तर दिया कि भगवन्‌ , उस वस्तुको में 
नहीँ जानता जहां जाना है । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा- यदि यह नहीं जानते कि 
जहां जाकर जीव इताथ होता है, तो हम आपको बतलावेंगे जहां आप जायँगे । 
श्रीजनकजीने प्राथना की कि भगवन्‌, उसको कहिए, यदि मेरे ऊपर आप प्रस 
हैं । झुनिने कहा--सुनिये ॥ १॥ 

“न्धो ह वे? इत्यादि श्रुति । विश्व, तेजस और प्राज्ञके अनुवादसे तुरीय 
ब्रह्मके उपदेशके लिए प्रथम विश्वका निर्देश करते हैं-“इन्धः? इत्यादिसे । 

इन्ध वह पुरुष है, जो दाहिने आँखमें व्यवस्थित रहता है । उसीकां सत्य नाम 
है। ते णसे विशिष्ट उस पुरुषको इन्ध कहते हैं । उसी इन्धको परोक्षशब्दसे 
इन्द्र कहते हैं । 

शङ्का-_क्यों £ | 

समाधान देवता. परोक्षप्रिय होते हैं, प्रत्यक्ष नाम ठेनेसे द्वेष करते हैं । 
आप वैश्वानरूप आत्माकी सम्पन्न हैं, तद्रूप हैं ॥ २॥ ॒ 


- 
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सख्या TTT जज जज्ज 
अथैतद्वामेऽक्षणि पुरुपरूपमेषाऽस्य पत्ती विराद तयोरेष सऽस्ताबो य 
क आकाशोऽभैनयोरेतद्् य एपोञ्न्तेहृदये लोहितपिण्डोज्यैन- 
योरेतत्मावरणं यदेतदन्तहेदये जाठकमिव । अधैनयोरेपा सृतिः सञ्चरणी 
येषा ए नाब्युचरति यथा फेशः सहस्रधा भिन्न एवमस्यैता हिता 
नाम नाड्यो ग्रतिष्ठिता भवन्त्येव ताभिर्वा एतदास्रवदास्रवति 
तस्मादेष प्रविविक्ताहारतर इवैव भवत्यस्माच्छरीरादात्मनः॥ ३ ॥ 


“वामनेत्रमे जो पुरुष हे” वही इस पुरुषकी पत्नी है, जिस वैश्वानरस्वरूप 
आत्माको आप प्राप्त हैं, उस भोक्ता इन्द्रकी यह भोग्या पल्ली है । इद्राणीसहित 
इन्द्र- इन दोनोंका युगल दक्षिण-वामनेत्रस्थ पुरुषद्रय है । विराट्‌ अन्न है । यह 
अन्न और अत्ताका युगल स्वममें है । इन्द्र और इन्द्राणीका यह संगमस्थान है, 
जिसमें मिलकर परस्पर सङ्गम होता है । 

शङ्का--कौन संगमस्थान है ! 

समाधान--जो हृदयके भीतर आकाश है । हृदयसे यहाँ मांसपिण्ड विवक्षित 
हे । इन दोनोंका वक्ष्यमाण अन्न भोज्य यानी स्थितिहेतु हैं। कौन ? जो यह हृदयके 
भीतर लोहितपिण्ड यानी सूक्ष्म अन्नरस है। झुक्त अन्न दो प्रकारसे परिणत होता 
होता है,.जो स्थूळ है, वह मळ होकर नीचे गिर जाता है, जो उससे भिन्न सूक्ष्म 
है, वह अभिसे परिपच्यमान होकर दो रूपोंसे परिणत होता है, जो मध्यम रस है, 
वह लोहितक्रमसे पाञ्चभौतिक शरीरपिण्डको बढ़ाता है । जो अणिष्ठ रस हें, 
बही ङिङ्गातमा इन्द्रका लोहितपिण्ड है, जिसको तेजस कहते हैं, वही हृदय 
मिथुनीमूत इन्द्र और इन्द्राणीका सूक्ष्म नाड़ियोमें प्रविष्ट होकर स्थितिहेतु होता है, 
यही 'अनयोः? इत्यादिसे कहा गया है, इन दोनोंका यही प्रावरण है, छोकमें 
भोग कर चुके और सोये हुए नळ प्रावरण होता है । 

शक्का--यहाँ प्रावरण क्या है ! 

समाधान--जो हृदयमें जालकके समान है--अनेक नाडीरूप छिद्राधिक्यसे 
जाङकके समान है--इन दोनोंका यही मार्ग चलनेके छिए है, स्वरतः अनया 
इतिं सञ्चरणी अथोत्‌ माग । 

शङ्का-स्रतिः कौन मागे है ¦ 
समाधान--जो हृदयदेशे उद्धीमिसुखी नाडी है उसका परिमाण कहते 
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तस्य प्राची दिःप्राञ्चः प्राणा दक्षिणा दिग्दक्षिणे प्राणाः प्रतीची 
दिक्प्रत्यञ्चः प्राणा उदीची दिगुदञ्चः प्राणा उर्ध्वा दियू्ध्वाः प्राणा अवाची 
दिगवाश्चः प्राणाः सर्वा दिशः सर्वे प्राणाः । स एष नेति नेत्यात्माऽगृह्यो 
नहि य्झतेऽशीयो नहि शीर्यतेऽसङ्गो नहि सञ्जतेऽसितो न व्यथते न रिष्यं- 
त्यभयं वै जनक प्राप्तोऽसीति होवाच याज्ञवल्क्य, स होवाच जनको 
वेदेहोऽमयं त्वा गच्छताद्याज्ञवल्क्य यो नो भगवन्नभयं वेदयसे नमस्तेऽ- 
स्त्विमे विदेहा अयमहमस्मि ॥ ४॥ | 

इत्युपनिषदि द्वितीयं ब्राह्मण समाप्तम्‌ ॥ २ ॥ 


हैं-जैसे छोकमें केशके हज़ार खण्ड करनेपर अत्यन्त सूक्ष्म अंश होता है, 
वैसे ही इस देहकी हिता नामक नाड़ियाँ हैं, वे हृदयके मध्यमें मांसपिण्डमें 
व्यवस्थित हें । हृदयस्थित वे नाड़ियाँ सर्वत्र कदम्बकेसरके समान--कदम्बमें जैसे 
चारों तरफ पुष्प-कंलियाँ रहती हैं, वैसे ही--हैं। अतिसूक्ष्म इन नाड़ियोंसे अन्न जाता 
है। यह देवताका शरीर इस अन्नसे बढ़ता है और स्थित रहता है। यतः स्थूल अन्नमे 
पिण्ड उपचित होता है । यह देवताशरीर सूक्ष्म अन्नसे बढ़ता है और स्थिर रहता 
है, पिण्डवद्धक अन्न मूत्र-पुरीष आदि स्थूलकी अपेक्षासे सूक्ष्म है, ढिङ्गस्थितिहेतु 
अन्न इससे भी सूक्ष्मतर है, अतः पिण्ड प्रविविक्ताहार है। उस प्रविविक्ताहारसे 
भी प्रविविक्ताहारतर यह लिज्ञात्मा ही है, शरीर ही शारीर यहाँ विवक्षित है । 
स्वा्में 'अण! है । वैश्वानर आत्मासे तैजस आत्मा सूक्ष्मान्नोपचित होता है ॥ २॥ 

“तस्य प्राची दिक्‌ प्राश्चः प्राणाः” इत्यादि श्रुति । वह हृदयमूत 
तेजस पुरुष सूक्ष्मभूत प्राणसे ध्रियमाण प्राण ही है । एवंभूत विद्वान्‌ जो क्रमसे 
वैशवानरसे तेजसस्वरूपापन्न हुआ है, अतएव हृदयात्मापन्न हुआ है, हृदयात्मासे 
प्राणात्मापन्न हुआ है प्राची दिकू उसके पराक्‌ प्राण हैं. तथा दक्षिण दिक्‌ दक्षिण 
प्राण हैं, प्रतीची दिंक्‌ प्रत्यक्‌ प्राण हैं, उदीची दिक्‌ उदकू प्राण हैं, ऊद्धे दिक्‌ ऊर्डू 
प्राण हैं, अवाची दिक्‌ अवाक्‌ माण हैं, सबै द्विकू सब प्राण है । एवंविद्वान कमसे 
सर्वात्मक प्राणको आत्मा मानता है । उस सवीतमाका प्रत्यगात्मामें उपसंहार कर 
ष्टके द्रष्टत्वस्वरूप 'नेति नेतिःसे प्रबोधित तुरीय आत्माको जानता हे. । जिसको यह 
िदवन करसे जानता है, 'स एष नेति नेत्यात्मा? इत्यादि और “न रिष्यति' इत्यन्ताका पूर्वमे 
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उक्तोपासनतः प्राप्यो देवभावः पुरोदितः 

देवत्वान्मुच्यमानेन प्रासं एच्छत्यसौ मुनि; ॥ २ ॥ 

उपासनानि सर्वाणि परविद्याधिकारतः 

क्रममुक्तिफलानीति प्रश्नेनाञ्नेन गम्यते ॥ ३॥ 

अह्मतस्वविदो5प्यस्य राज्ञो गतिमजानतः । 

तां वक्त प्रश्न इत्याहुः केचित्‌, तत्त न युज्यते ॥ ४ ॥ 
व्याख्यान हो चुका है। हे जनक, आप अभय- जन्म और मरणादिके भयसे शून्य 
हो गये, इस प्रकार जनकसे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा । ये दोनों हम आपसे कहेंगे 
जहां जाओगे। श्रीजनकजीने मी श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे कहा कि आपको भी अभय हो, 
जो कि भगवन्‌, पूज्य आपने हमको अभयका उपदेश दिया है -- उपाधिकृत अज्ञानके 
व्यवधानका निराकरण किया है। इस विद्याप्रदानका मूल्य हम आपको नहीं दे सकते 
हैं, साक्षात्‌ आत्माके देनेवालेको आत्मासे बढ़कर क्या आत्माके समान भी ससारमें 
कोई पदार्थ नहीं है, जो मूल्यरूपसे दिया जाय ? अतः आपको प्रणाम है। सानुनय 
थही निवेदन करता हूं कि समस्त विदेहराज्य आपका है । इसका निःसंकोच आप 
उपभोग करें और में आपका सेवक हँ । मेरे उपर सेवकदृष्टि रखकर आपै॑.इसै 
राज्यका यथेष्ट उपभोग अपना समझकर कीजिये ॥ ४ ॥ 

'उक्तोपासनतः? इत्यादि। उक्त उपासनाओंसे देवभावकी प्राप्ति होती है, यंह 
देवो भूत्वा देवानप्येति’ इस वाक्यसे कह चुके हैं, अतः इस विषयमें प्रश्‍न नहीं | 
है। देवभाव प्राप्त होनेपर वह भी तो नित्य नहीं है, उसका भी शरीरवत्‌ 
त्याग करना ही होगा, फिर आप कहाँ जायेंगे £ राजाके प्रति मुनिजीका यह प्रश्न 
है। राजाने उत्तर दिया कि भगवन्‌, मैं नहीं जानता कि कहाँ जाऊँगा। उक्त उपास- 
नाओंके दो फल हैं--एक देवप्राप्ति और दूसरा ज्ञान द्वारा मोक्ष । आद्य फलका 
ज्ञान तो राजाको है पर द्वितीय फलका ज्ञान नहीं है, इसलिए राजाने उत्तर 
दिया कि नहीं जानता ॥ २ ॥ 

“उपासनानि! इत्यादि । परब्रह्विद्या-प्रकरणमै इन उपासनाओंका विधान 
है, अतः ये उपासना क्रममुक्तिफलक हैं, यह इस प्रश्नवाक्यसे ही सूचित होता 
है । राजाजी यह नहीं जानते थे कि इन उपासनाओंका फळ ब्रह्ममाव भी है, 
अतः “हम नहीं जानते” यह उनका उत्तर भी ठीक ही है ॥ ३ ॥ 

“ब्ह्मतत्त्त ० इत्यादि । भतृप्रपव्चधका मत यह है कि राजा ब्रह्मतत्त्के ज्ञानी 


द्वितीय आहण ] भाषानुवादसहित १९८३ 
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यत्साक्षादित्युपक्रम्य य आत्मेत्युपसंहतेः । 
ब्रह्मणः स्वात्मरूपत्वाद्‌ ब्रह्मणि स्यात्क्थ गतिः॥ ५ ॥ 


थे, किन्तु केवळ गति उनको अविज्ञात थी । गतिका उपदेश मुनिजीको करना है, 
अतः तदुपदेशार्थ राजाके प्रति मुनिजीका प्रश्न है । 

शक्का--यदि केवल गति ही राजाको अज्ञात थी, तो उसीका उपदेश मुनिजीको 
करना था, प्रश्नकी क्या आवश्यकता थी ! प्रश्न तो अज्ञात विषयको जाननेके लिए 
ही होता है। यदि वे स्वयं जानते थे कि यह इनको ज्ञात है, तो फिर प्रश्न 
व्यर्थ है ! 

समाधान--गतिके उपदेशके लिए ही यह प्रश्नोपोद्घात है । परमात्मवित्‌ 
भी जनकने गतिज्ञानके विरहसे 'हम नहीं जानते! यह कहा । 

परन्तु यह भतेप्रपश्चका मत ठीक नहीं है, श्रुतिके अक्षरोंका यह अर्थ नहीं 
पाया जाता । राजा ब्रह्ज्ञानी थे, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, प्रत्युत यह कह 
सकते हैं कि उन्हें ब्रह्मज्ञान नहीं था, कारण कि पूर्वग्रन्थमें आत्मज्ञान नहीं 
कहा गया है और श्रीयाज्ञवल्क्यजीने यह राजासे स्पष्ट ही कहा है कि शिष्यको 
बिना कृतार्थ किए गुरुदक्षिणा नहीं लेनी चाहिए। शिष्य त्रझज्ञानसे ही कृताथ 
होता है, सो अभीतक आपको नहीं हुआ है। जनकजी भी इस बातको मानकर 
तच्छरणांगत हुए और कहा कि मेरा अनुशासन कीजिये । एतदर्थ ही उत्तरग्रन्था- 
रम्म है और प्रश्न भी गत्यर्थ नहीं है, किन्तु गन्तव्याथविषयक है। 'क्व 
गमिष्यसि’ ऐसा प्रश्न है, इस प्रश्नाकारसे गतिका प्रश्न विवक्षित है, यह प्रतीति 
नहीं होती ॥ ४ ॥ 

“यत्साक्षाद्‌' इत्यादि । 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म' इत्यादिसे आरम्भ कर 'यत्र 
तु सवेमासेवामूत्‌? इत्यादिके उपसंहारसे स्वास्मस्वरूप ही ब्रह्म है, अतिरिक्त नहीं; 
यह सिद्ध है । आत्मा अपनेको नित्य ही प्राप्त है । अतः गन्तृगन्तव्यमेद- 
निबन्धन गति मोक्षमें सर्वथा अनुपपन्न है । 

शड्ा--अषसे अन्य यदि है, तो वर्तमान समयमें ब्रह्मतादात्य नहीं हो 
सकता, नष्ट होनेपर भी तादात्म्य असम्मव ही है, स्थित या नष्ट घट आदिमे 


प्रयदितादाल्यका सम्मब नहीं है ॥ ५॥ 
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गतिगन्तव्यगन्त्रादेरोतप्रोतात्मवत्मना । 
ब्रह्मात्मनि समाप्तत्वाद्वतिः का परमात्मनि ॥ ६ ॥ 
बिव सन्नवाझोति अल्वेत्यादिश्वतेरयम्‌ । 
अविद्यामात्रविध्वस्तावनाप्तवदवाप्यते ॥७॥ 


समाधान--*गतिगन्तव्य०' इत्यादि । ओतप्रोतवाक्यसे गति, गन्तव्य, गन्ता 
आदिकी परिसमाप्ति ब्रह्ममें कह चुके हैं । ब्रह्मातिरिक्तके विरहसे वहाँ गति क्या हो 
सकती है ! 

राङ्का--उक्त वाक्यसे एथिवी आदि चार भूतोंकी आकाशमै परिसमाप्ति कही 
गई है, अन्यकी नहीं, अतः जीवकी गति परमात्मामे क्यों नहीं हो सकती ? 

समाधान--स्वमदशनमें द्रष्टा और दृश्य ये सब अविद्योत्थ ही हैं। 
वे द्रृष्टासे अतिरिक्त नहीं रहते । यद्यपि उस समय गति आदिकी प्रतीति होती 
है, पर वह वास्तवमें होती नहीं है । एवं 'नेति नेति” इत्यादि वाक्यसे बरहममे 
कल्पित सम्पूर्ण अनात्मपदार्थका केवळ अधिष्ठान ही स्वरूप है, अतः नित्यमुक्त 
परमात्मामें गति नहीं हो सकती ॥ ६॥ 

ब्रह्मे! इत्यादि। मुक्तिमें गति माननेपर श्रतिसे विरोध होता है, क्योंकि ह्म 
वेद ब्रह्मेव भवति', ब्रह्मेव सन्‌ जक्माप्येतिः इत्यादि वाक्योंसे गन्तव्य आदि मेदके 
अधीन गतिका अभाव मुक्तिमें स्फुट कहा गया है । 

शङ्का--तो 'अवाम्नोति? ( त्रझको प्राप्त होता है) यह कैसे £ क्योंकि अप्राप्तकी 
प्राप्ति होती है ? प्राप्त तो प्राप्त ही है, क्या उसकी प्राप्ति भी मेदाधीन ही है £ 

समाधान--व्यवधायक अविद्याका ध्वंस होनेपर प्राप्ति ज्ञात होती है, अतः 
उक्त वाक्यका ज्ञातकी प्राप्तिमे तात्पय्यै है। किंञ्च, त्रझन और आत्मामें अज्ञान व्यवधायक 
है, उसका विनाश केवल ज्ञानसे ही होता है। अतएव उसमें गति कहाँ : भत्रैप्रपञ्चके 
मतका निराकरण हो चुका है। उस मतमें प्रश्नोत्तका अभिप्राय यह है--हे 
नराधिप, उक्त उपासना द्वारा अध्यात्मपरिच्छेदसे विमुक्त होकर आप कहां जायँगे ! यह 
हमसे कहिये, यह मुनिका प्रश्न है। जनकजीने उत्तर दिया कि “नाऽहं तद्भगवन्‌ 
वेद? हे भगवन्‌, यहांसे कहां जायेंगे, यह हम नहीं जानते, देवकी उपासना द्वारा 
क्या गन्तव्य है, यह हमें ज्ञात नहीं है । यह पूर्वे ही हमने आपसे सुना है कि 
इस उपासनासे उपास्यस्वरूपकी प्राप्ति होती है, इतना ही हम जानते हैं। . 


२५० 
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गन्तव्यं तु न जानामीत्यविद्यां स्वात्मनि स्थिताम्‌ । 
प्रकटीकुवतो राज्ञ इन्ध तत्तवमुपादिशत्‌ ॥ ८ ॥ 
इन्ध्यतेऽहर्निश यस्मादिन्धनामा ततः पुमान्‌ । 
वीर्यवद्दक्षिण चक्षुः श्रौतो वाऽतिशयोऽत्र हि ॥ ९ ॥ 
प्रोक्षनामव्याजेन परमैश्वर्यवाचिनम्‌ । 
इन्द्रशब्दं प्रयुज्ञान इन्धस्याऽऽहेश्वरात्मताम्‌ ॥ १० ॥ 


झङ्का--देवताप्रा्िसे अतिरिक्त पम्परया अक्षप्राप्ति फल भी विवक्षित है ! 

समाघान--सपष्ट कथनके बिना अतिगम्भीर अथैको केवळ तात्प्थमात्रसे हम 
नहीं जान सकते हैं, राजाके ऐसा कहनेपर श्रीयाञ्चवल्क्यजीने कहा कि हे नराधिप, 
मुच्यमान आप जहां जायेगे, वह सब हम आपसे कहेंगे । 

शङ्का--परमें गतिका सम्भव नहीं है, यह मुनिजी कह चुके हैं, फिर वे 
राजासे यह कैसे कहते हैं कि जहाँ आप जायँगे, वह आपसे कहेंगे ! 

समाधान- जैसे स्वास्थ्य पूवसिद्ध है, किन्तु ज्वरादिसे उसके प्रतिबद्ध होनेपर 
देवदत्त अस्वस्थ है, ऐसा व्यवहार होता दै । औषधोपचारसे प्रतिवन्धकी भूत ज्वरादिके 
निवृत्त हो जानेपर पूर्वसिद्ध स्वास्थ्यके तात्परयसे “स्वास्थ्यं यात” यह व्यवहार होता 
है, वैसे ही 'मोक्ष प्राप यह भी व्यवहार होता है । 

शङ्का- यदि अविद्याके ध्वंससे ब्रह्मप्राप्ति विवक्षित है, तों गतिशब्दका प्रयोग 
क्यों किया ! 

समाधान--गतिसे अवगति विवक्षित है || ७॥ 

“गन्तव्यम्‌? इत्यादि । हम गन्तव्यको नहीं जानते, इस प्रकार स्वात्मामें स्थित 
अविद्याको प्रकट करनेवाले राजाको सुनिने इन्धतत्त्वका (विश्वतत्त्वका) उपदेश दिया ॥८॥ 

शङ्का--जागरितामिमानी विश्वमें इन्द्रशब्दका प्रयोग क्यों ! 

समाधान -“प्रोक्ष०' इत्यादि । 'इन्ध्यते5हर्निश यस्मात्तस्मादिन्द्रः इदि 
परैश्वर्ये? घातुसे इन्द्रशब्द बना है । परैश्च जीवें नहीं है । फिर भी आत्मा 
एक ही है, इस इष्टिसे जीवको भी इन्द्र कहनेमें आपत्ति नहीं है । 

शक्का- साक्षादू तद्वाचक जीवशब्दसे निर्देश न कर इन्द्रशब्दसे उसके 
अभिधानमें क्या तात्पर्य है ? 

समाधान--वास्तवमें जीव इश्वर है, इसको समझानेके लिए व्याजसे परमेश्वर 
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दश्षिणाक्षिणि चेतन्यं पुरुषों वामचक्षपि । . 
चैतन्य ख्रीति भेदोऽयं करप्यते सुखबुद्धये ॥ ११ ॥ 
एकस्यैव हि देवस्य विभागः स्थानभेदतः । 
अग्नीपोमात्मना श्त्या ध्यानार्थं त्विह भण्यते ॥ १२॥ 
उक्ता जाग्रदवस्थैयमिन्द्रस्य व्यवहारकृत । 
दम्पत्योः सङ्गमः स्वञ्ो हाद्दाकाशेश्थ वर्ण्यते ॥ १३॥ 
सम्भूय स्तुतिरत्रेति संस्तावो हृदये सुषिः । 
अणिष्ठान्नरसो रक्तपिण्डो यः सोऽन्नमेतयोः ॥ १४ ॥ 
ह्यन्तः शतनाड़ीनां पुञ्ज प्रावरणं विदुः । 
स्वभाजागरणप्राप्त्ये मार्गों नाड्यूध्वेगामिनी ॥ १५ ॥ 


वाची इन्द्रशब्दका जीवमें प्रयोग किया है । इसका “जीव ईश्वरस्वरूप दै” यह बोध 
करानेमें तात्पर्य है । “परोक्षप्रिया हि देवा” यह श्रुति भी इसमें मूल है ॥ १० ॥ 

'दक्षिणा० इत्यादि। दक्षिण नेत्रमें स्थित चैतन्य पुरुष है और वामनेत्रमें स्थित 
चैतन्य सत्र है । सुख-बोधके लिए इस भेदकी कल्पना की गई है । पत्नी भोग्य 
होनेसे विराट्‌ कही गई है । उसका भोक्ता दक्षिणनेत्रस्थ पुरुष हे ॥ ११ ॥ 

शज्ञा--दक्षिणनेत्रस्थ चैतन्य पुरुष हे और वामनेत्रस्थ पली है, क्या यह 
भेद मानते हो ! 

समाधान- “एकस्यैव' इत्यादि। एक ही देवका दक्षिणनेत्र, वामनेत्र आदि 
स्थानके भेदसे भेद ध्यानाथ कहा गया है । कल्पितरूपसे भी ध्यान होता ही है । 
भोक्ताका अग्न्यात्मना और भोग्यका सोमात्मना ध्यान यहाँ विवक्षित हे ॥ १२॥ 

'उक्ता? इत्यादि । जाग्रदवस्था ही इन्द्रके व्यवहारकी हेतु है । इन्द्र, इन्द्राणी- 
रूप दम्पतीके सङ्गमरूप स्वप्तका हृदयाकाशमें वणन होता है ॥ १३ ॥ 

'संभूय' इत्यादि। जो यह हृदयमें आकाश है, वह संस्ताव है । वह संस्ताव 
इसलिए कहलाता है कि वहाँपर मिलकर वे ( दम्पती ) परस्पर एक दृसरेकी 
स्तुति करते हैं यानी एक दूसरेसे सङ्गम करते हैं और जो अत्यन्त सूक्ष्म अन्नरस- 
रूप लोहितपिण्ड है, वह इनका अन्न है ॥ १४॥ 

“अचैनयोरेतत्मावरणम? इसका अथ कहते हैं-- हद्यन्तः' इत्यादिसे । 

जो हृदयके भीतर अधिक छिद्रयुक्त सौ नाड़ियों हैं यानी इन्द्रके गवाक्ष (वाता- 
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यस्मादन्नरसः केशसहस्रांरोन सम्मितैः । 
नाडीमेदैः स्वमडय॑ याति ब्रक्ष्मतरस्ततः ॥ १६ ॥ 
स्थूलो रसः पुरीषात्मा बहिरयात्यतिद्क्ष्मकः । 
शरीरमिन्धमात्मानं तर्पयेत्‌ सप्षधातुमिः ॥ १७॥ 


यन) के समान प्रतीयमान नाडीसमूह है, वही प्रावरण यानी परिधान है--दम्पतीके 
वस्रके समान है और स्वमावस्थासे जागरणावस्थामें आनेके लिए हृदयसे ऊर्ध्य- 
गामिनी जो नाड़ी है, वह मार्ग है ॥ १५ ॥ | 

“स्मादन्नरसः' इत्यादि । तैजसकी स्थितिके हेतु अन्नरसमें सूक्ष्मतरत्वका 
उपपादन करते हैं । केशके हजारे भागके समान अतिसूक्ष्म नाड़ियों द्वारा अति- 
तूक्ष्मतर अन्नरस स्वप्नद्रष्ट तेजसके पास जाता है। अर्थात्‌ उनके द्वारा प्राप्त अन्नरससे 
तेजसकी स्थिति होती है । अतः भोक्ता व भोग्य दोनों ही अतिसूक्ष्म हैं । 

शङ्का- केश सूक्ष्म है, उसके हजार भाग ही असम्भव हैं, फिर केशके 
हजारवे भागके समान सूक्ष्म नाड़ियां हैं, ऐसा कैसे कहते हो ! 

समाधान--नस्तुतः वहाँ उपमानोपमेयभाव विवक्षित नहीं है, कारण कि 
नाडीके समान दूसरा सूक्ष्म पदाथ संसारमें कोई प्रसिद्ध नहीं है और प्रसिद्ध ही 
उपमान माना जाता दै । नाडी अतिसूक्ष्म है, इसको समझानेके लिए संभावितोपमा 
है । प्रकृतमें उपमानान्तरका अभाव ही कहना है । देवतात्मा इन्द्र तथा इन्द्राणीकी 
संचरणमार्गमूता ये नाडियाँ हैं, एवं चुरादि देवताओंकी सञ्चरणमारीसूता अतिसूक्ष्म 
हजारों नाड़ियाँ शरीरमें हैं, 

एकोनत्रिशर्लक्षाणि तथा नव शतानि च। 
ह शसि सिरा घमनिसंज्ञिताः 

इस अनुसार उन्नीस लाख नौ सौ छप्पन नाड़ियां शरीरमे हैं, ये 
हम कोगेकि छिए दुय हैं। ये सूक्ष्म नाड़ियाँ कारणाश्रित होकर विषयको 
मोक्ताके प्रति पहुँचाती हैं और स्वाश्रय करणोंको, उनके द्वारा अन्तःकरणको तथा 
ह ० तृप्त करती हैं ॥१६॥ 

विनियोगके प्रतिपादन द्वारा सूक्ष्मतर अन्नरस 1 

हेतु है, यह स्फुट करते हैं---स्थूलो रसः इत्यादिसे । छि कलि 

स्थूळ अन्नरस पुरीष होकर बाहर निक जाता है । अतिसूक्ष्म 
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रस स॒क्ष्मतरो लिङ्ग पोषयन्‌ िङ्गधारिणः। 
आत्मनो वासनाभोगकारी स्वप्ने च चिन्तने ॥ १८ ॥ 
स्वचिदाभाससंव्याष्तिः पुंभोगः सुखदुःखयोः । 
सोऽप्यस्य देवतातन्त्रो देवताश्ाऽन्नसंश्रयाः ॥ १९ ॥ 
ग्रविविक्ततराहार इवैवेत्युपमानया । 
हिङ्गाहारादप्यणीयान्‌ ग्राज्ञाहारो विवक्षितः ॥ २० ॥ 


अन्नरस अस्थि, मज्जा आदि सप्तधातुओं द्वारा शरीर, इन्द्रिय मन और आत्माको 
तृप्त करता है॥ १७॥ ै 
“रस! इत्यादि । 
शङ्का--उक्त अन्नरस भले ही ढिङ्गपोषक हो, पर तैजसका उससे क्या उपकार 
होता है ! 
समाधान- -उक्त अन्नरस लिझ्ञपोषण द्वारा तदुपहित तैजसके स्वप्न और मनोरथमें 
वासनोपनीत भोगका कारण दै । आतिसूक्ष्मतर अन्नरस तैजसका आहार होता है । 
इसीसे श्रुतिने स्थूळ देहकी अपेक्षा ढिङ्गको प्रविविक्ततराहार कहा है । यतो लिज्ञात्मा 
अतिसूक्ष्म है, अतः इस देहसे .देहान्तरमें जानेके समय वह दृष्टिगोचर नहीं होता 
और किसीसे प्रतिहत भी नहीं होता झिलामें मी प्रविष्ट हो जाता है ॥ १८॥ 
“स्वचिदाभास०' इत्यादि । 
शक्का--अविक्रिय आत्मामें भोग कैसे ! 
समाधान---अन्तःकरणकी सुखादिवृत्तियोमें चेतन्यव्याप्ति ही पुरुषमें सुख-दुःखका 
उपभोग कहा जाता है । “मण्डलं तस्य मध्यस्थ आत्मा दीप इवा5चलः इस वचनके 
अनुसार यदि पूछो कि आत्मामें भोकतृत्वज्ञान कैसे होता है £ तो वह भी देवतातन्त्र 
है, ऐसा हम कहते हैं। वस्तुतः देवताओंमें ही भोग होता है। आत्मामें वह 
स्वसम्बन्धितया प्रतीत होता है । देवता प्रकृतमें इन्द्रियादि हैं । तदधीन ढिङ्गतादा- 
त्म्यके अमसे आत्मामें भोकतुत्वज्ञान होता है, वह अमात्मक ही है । 
शङ्का--देवताओंमें भोक्तृत्व किंनिबन्धन है ! 
समाधान-- देवता। अन्चाश्रित हैं, अतः तन्रिबन्धन ही भोक्तृत्व उनमें है ॥१९॥ 
प्रविविक्त०' इत्यादि । प्रविविक्ताहोरतर इवबैव' इस श्रुतिवाक्यका अथै भते 
प्रपञ्च यों करते हैं कि ढिङ्गातमा प्रविविक्ताहारतर है । "एवः अवधारणार्थक दै । 
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सुषुप्तिरुच्यते तत्र युक्ता सर्वदिगात्मता ॥ २१ ॥ 
आश्रयैः करणेहीनो ग्रस्ताध्यात्माधिंदेवतः । 
सुघुप्तावेके एवाऽऽस्ते प्रज्ञानघनविग्रहः ॥ २२ ॥ 


“एव? से पूर्व इवशब्द व्यथ है । इव’ शब्दका उपमा अर्थ होता है । सो ब्रक्षमे 
विवक्षित नहीं है । भाष्यकारने उक्त मतका खण्डन किया है, क्योंकि उनके मतमें 
दोनों शब्दोंकी आवश्यकता है । विश्व जैसे प्रविविक्ताहार है, क्योंकि विश्वका आहार 
भी स्थूळ पुरीषाचंशकी अपेक्षा सूक्ष्म है, वैसे ही तैजस प्रविविक्ताहार ही नहीं है, 
किन्तु प्रविविक्ताहारतर है । जैसे प्राज्ञ प्रविविक्ताहारतर ही है, वैसे लिज्ञात्मा नहीं 
है, किन्तु '्रविविक्ताहरतर इव भवति? यानी विश्वकी अपेक्षा तैजस सूक्ष्माहार है, 
तैजसकी अपेक्षा प्राज्ञ सूक्ष्माहार है, इसमें उक्त वाक्यका तात्पर्य है । लिज्ञाहारसे 
प्राज्ञाहार अतिसूक्ष्म विवक्षित है । जैसे हृदयसे बहिर्विनिःसृत नाडियोंमें सूत्रदेवता 
अनुस्यूत हैं, वैसे ही अन्य भी देवता इन्द्रिय आदिमें अनुस्यूत हैं । शरीर, इन्द्रिय 
आदि सब देवता साधारण हैं । 

शक्का--यदि सब इन्द्रियांको देहव्यापी मानते हो, तो इन्द्रियान्तरसे भी रूपादिके 
ग्रहणकी प्रसक्ति हो जायगी, क्योंकि प्राण आदिमें भी चक्षुरादिको मानते हो, 
अन्यथा व्यापकत्वका भङ्ग हो जायगा । 

समाधान--जिस इन्द्रियसे जिस विषयका ग्रहण अभीष्ट होता है, उस समय 
अन्य इन्द्रिया विषयविरोषग्राहक इन्द्रियोमें गुणभूत हो जाती हैं, अतः प्रधानी- 
भूत इन्द्रिय ही विषयमाहक होती है ॥ २० ॥ 

“स्वझा०/ इत्यादि । स्वम्मावस्था समाप्त हुई । “तस्य प्राची? इत्यादि वाक्यसे 
सुधुप्तिको कहते हैं । 

शह्ना--प्राज्ञ परिच्छिन्न है, अतः तैजसके समान सबैदिशात्मत्व, सर्व- 
प्राणात्मत्व इसमें कैसे कहते हो ! 

समाधान-प्राज्ञमें भी सर्वेदिगात्मत्व और सर्वप्राणात्त्व समुचित है, वह 
आगेके छोकसे स्पष्ट होगा ॥ २१ ॥ म 

अकाय, अकारण, तुरीय तथा निष्मपश्च आत्माको प्राप्त हुए विद्वानका स्वरूप 
कहते हैं--आश्रयेः” इत्यादिसे । 
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इन्धतेजससौषुपतविरादसत्रेथरा अपि । 
विवक्षिता अथैतेषां तन्तमात्मोपदिञ्यते ॥ २३ ॥ 


आश्रय ( शरीर), करण यानी इन्द्रिया इन दोनोंसे रहित तथा अस्त यानी 
निवृत्त है--अध्यात्मपरिच्छेद और अधिदेवपरिच्छेद जिसका अ्थीत्‌ उक्त दो अभि- 
मानोंसे शून्य अतएव प्रज्ञानघनविग्रहस्वरूप प्राज्ञ सुषुप्ति अवस्थामें रहता है । इसलिए 
सवेदिगात्मत्वादि उसमें ठीक ही है। परिच्छिक्तमें उक्त धम नहीं रह सकते । 
अपरिच्छिन्नमें उक्त धमाका स्वीकार करनेमें कुछ विरोध नहीं दै । विभागून्य प्राज्ञके 
पूर्व दिशामें जो प्राण थे, वे सब पूर्व दिशामें उपसंहृत हो जाते हैं यानी पूर्व दिग्रूप 
हो जाते हैं, कारण कि उस दशामें परिच्छेद--पूवीदिदिगूज्ञान--रहता नहीं है । 
एवं पूर्वावस्थामें जो प्राण दक्षिण दिशामें थे, वे सब उक्त कालमें परिच्छेदज्ञानके 
विरहसे दक्षिण आदिसे शुन्य हो जाते हैं । इस प्रकार आगे भी तत्‌-तत्‌ दिगादि- 
भावप्रापि समझनी चाहिए । भाव यह है कि अध्यात्म आदिरूपसे परिच्छिन्न 
प्राण सब दिशाओंमें स्थित रहते हैं । विद्वानके परिच्छेदके नाशसे तत्‌-तत्‌ प्राण तचददिग्‌- 
स्वरूप हो जाते हैं । दिशाएँ चरम पयीयोक्त प्राणरूप मूल कारण प्राज्ञमें लीन 
हो जाती हैं और कारण तुरीय आत्मामें लीन हो जाता है। इस शरीरसे 
उठकर तुरीयमें लीन हो जाता है, यह “स्वेन रूपेण अभिसम्पद्यते” इत्यादि श्रुति- 
वाक्योंसे स्फुट हो चुका है । 

शक्का- कारणका प्रत्यगात्मामें ल्य ठीक नहीं है, प्रस्यगात्मा ही तो कारण 
है, अतः स्वमें स्वका ल्य केसे ! 

समाधान--'न किञ्चिदवेदिषम? इत्यादि प्रतीतिसे जिससे अज्ञानकी सिद्धि 
होती है तथा जिससे समयान्तरमें अज्ञान और तत्कार्ये भी गृहीत होते हैं, वह 
केवर साक्षी ही है, कारण नहीं है ॥ २२ ॥ 

निष्प्रपञ्च आत्मतत्त्वका प्रतिपादन करनेके लिए “स एष’ इत्यादि वाक्यके 
अवतरणार्थ भूमिकाकी रचना करते हैँ--ईइन्ध०' इत्यादिसे । 

अध्यात्म इन्ध, तेजस, सौषुपत प्राज्ञसे विराट्‌, सूत्र और ईश्वर भी 
विवक्षित हैं। इन सबका तत्त्व आत्मा है, इसका तत्त्व पूर्वमे कहा जा 
चुका है। केवल उपसंहार द्वारा प्रज्ञानघन अद्वितीयात्माका अधिगम होता है ॥२३॥ 
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विराडिन्धादिभिभेदैरमिन्नो योऽवभासते । 
स एष नेति नेत्यात्मा न कायं नाऽपि कारणम्‌ ॥ २४ ॥ 
तेनैव ज्ञात्मनाऽदोषं तद्धान्त ध्वान्तज तथा । 
ज्वा नेत्यात्मना विद्वान्पूणरृष्ट्याउवशिष्यते ॥ २५ ॥ 
१6. 0 REE SMS 
(वेराडिन्धादि०' इत्यादि । विराट्‌, इन्ध आदि भेदसे अभिन्न जो वती भासित 
होता है, वह “एष नेति नेति' इत्यादि वाक्योंसे निखिल परपश्चशून्य कहा गया है ।वह 
न किसीका कारण है और न कार्य है, इसको अनेक बार कह चुके हें 1 वस्तुतः 
उपनिषत्में पुनरुक्त दोषपर ध्यान कम दिया जाता हे । इसलिए व्याख्यामें विवश 
होकर कथितका पुनः कथन करना ही पड़ता है, अतः पाठक महोदय पराधीनके 
ऊपर क्षमा करेंगे॥ २४ ॥ 


(तेनैव? इत्यादि । अध्यात्म जाग्रत्‌, स्वम, सुषुसिके भेदसे विश्व, तेजस और 
प्राज्ञ ये तीन मेद आत्माके कहे गये हैं । समध्टिसे विराड्‌ , हिरण्यगभे और ईरवर 
ये तीन मेद भी कहे गये हैं। इसका मुख्य तात्प यह है कि विश्वशब्दोपलक्षित 
विराद्का तेजस हिरण्यगर्भमें प्रविळ्य करना चाहिए । व्यष्टिरूपसे जो जागरावस्थामे 
विश्च कहा गया है, वही समष्टिरपसे विराट्‌ है । और स्वममें जो तेजस है, वही 
हिरण्यगभ है । इसलिए विराट्‌ विश्वका उसमें लय करना ठीक है । प्रविल्य 
करनेका अभिप्राय यह है कि प्रथम विश्वको व्यष्टिभावका त्याग कर समष्टिमावसे विश्व 
समझना और विराट्का तैजस और हिरण्यगर्भमें लय करना अर्थात्‌ तन्मात्रबुद्धि करना। 
्यष्टिसे तेजस और समष्टिसे हिरण्यगम विवक्षित है । बादमें तैजस हिरण्यगभेका प्राज् 
ईश्वरम प्रविळ्य करना चाहिए । उक्त दो बुद्धियोंका त्याग कर व्यष्टिसमष्टिमावसे 
प्रज्ञिधरभावकी भावना करनी चाहिए । फिर प्राज्ञ ईश्वरका प्रत्यगात्मतत्त्वमें लय करना 
चाहिए। उक्त बुंद्धिका भी त्यागकर केवल प्रत्यगात्मतत्त्वमात्रकी भावना करनी चाहिए। 
यही बोध “एप नेति नेति’ इत्यादि वाक्यसे विवक्षित है । ईइरा बोध होनेपर अज्ञान 
और अज्ञानकार्य जगत्‌की निःशेष निवृत्ति होती है । अनन्तर उपासक विद्वान्‌ केवल 
आनन्ात्मना अवस्थित रहता है। इस प्रकार आत्मा न करण है और न कार्य है । 
अज्ञानमें ही कार्यकारणभाव है । आत्मा केवल साक्षी है । हां, अज्ञान आत्मामें 
है, इसलिए उक्त व्यवहार भी अमसे आत्मामें होता हे ॥ २५ ॥ 
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गन्तव्यमुपदिश्येव॑ प्राप्तोञ्स्यभयमित्यपिः । 
ऊचे बोधस्ततः प्राप्त: प्राप्स्यसीत्यन्यथा वदेत्‌ ॥ २६ ॥ 
भयहेतुरविधेव सा च दुःस्थितसिद्धिका | 
ततो विद्योदयादस्या ध्वस्तिरात्यन्तिकी भवेत्‌ ॥ २७ ॥ 
बोधमाग इह प्रोक्त ऐकात्म्यप्राप्तिसिद्धये । 
न त्वचिरादिवत्तस्य ग्राप्ये गतिकल्पना ॥ २८ ॥ 


'गन्तव्य०' इत्यादि । इस प्रकारसे गन्तव्यका उपदेश देकर श्रीजनकजीसे 
मुनिजीने कहा कि अभयकी प्राप्ति हो गई है यानी आप अभय हो गए । आत्मतत्त्वका 
बोध हो गया । आत्मतत्त्वबोध होगा, यह अर्थ नहीं है। यदि बोधको भावी मानो, 
तो अभय हो गये, यह मुनिवाक्य असङ्गत हो जायगा। भावी बोधके ताप्पर्यसे 
बोध होगा यही कहना चाहिए । केवळ वाक्य ही असंगत नहीं होगा, 
मुनिजी भी अन्यथावादी हो जायँगे । अमादिसे ही अन्यथावदन होता है । ` 
मुनि तत्त्वज्ञानी थे, उनमें अमादिकी सम्भावना नहीं है । फिर अन्यथा क्यों कहेंगे, 
अतः उक्त वाक्यका उक्त अथ ही उचित है । इससे यह स्पष्ट होता है कि 
गन्तव्यविषयक प्रश्‍न है, गतिविषयक नहीं है ॥ २६ ॥ 

“अयहेतुर०! इत्यादि । भयकी हेतु अविद्या ही है । रज्जुसर्पसे जो भय 
होता है, उसका कारण अविद्या ही है । एवं स्वमदृष्ट व्याप्र आदिसे भी भय 
होता है । तबतक भय बना रहता है, जबतक अधिष्ठानका तत्त्वज्ञान नहीं होता । 
श्रीयाज्ञवल्क्यजीके उपदेशसे राजाको आत्माका यथाथे ज्ञान हुआ, उससे अविद्या 
नष्ट हो गई । अतएव वे अभयको प्राप्त हुए । अविद्याध्वंस दो प्रकारका होता है-- 
एक अनात्यन्तिक और दूसरा आत्यन्तिक । अन्तिम ध्वंस अमयप्राप्तिका करण है । 
तूलाविद्याध्वंस अनात्यन्तिक हे और मूलाविद्याध्वंस आत्यन्तिक है । वार्तिकके 
मूरमें 'दुःस्थितसिद्धिका' यह पाठ है, पर आदशी-प्रतिमें “दुःस्थितिसिद्धिकाः यह्‌ 
पाठ प्रमादसे मुद्रित हुआ दै । "दुःस्थिता सिद्धियेस्याः सा दुस्थितसिद्धिका' यानी 
अविद्या सद्सत्से अनिवेचनीय है । इस अनिवेचनीय अविद्याका आत्यन्तिक 
विनाश विद्यसे होता है ॥ २७॥ 

विश्व, तैजस आदिके कथनके फडका उपसंहार करते हैं--बोधमागे' 
इत्यादिसे । 

२५१ 


(७७०. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१९९४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
जज्ज 


ज्ञानेन सहशीमन्यामपश्यन्‌ गुरुदक्षिणाम्‌ । 

अभयं त्वेति वचसा दक्षिणामाशिष ददौ ॥ २९ ॥ 

त्ति ब्रह्म मुनि! शब्दान्न तु साक्षाचकार तत्‌ । 

साक्षात्कृतय एषाऽऽशीरित्येवं केचिदूचिरे ॥ ३० ॥ 

रेक्ाल्यज्ञानकी उत्पत्तिके ढिए इस मागका उपन्यास किया गया है। 

जैसे उपास्य तत-तत्‌ देवताकी प्रापिके लिए अर्चिरादि मार्गका उपदेश सगुणब्रह्म- 
विद्यामें किया गया है, वैसे ही मोक्षप्रासिके लिए मागेका उपन्यास यहाँ नहीं किया 
गया है । तत्‌-तत्‌ फल परिच्छिन्न हैं, इसलिए तत्‌-तत्‌ फलोंकी प्राप्तिक लिए मार्गो- 
पदेश आवश्यक है । सर्वतादात्म्यप्राप्ति अपरिच्छिन्न है, अतः यहाँ गतिकी अपेक्षा ही 
नहीं है । किसीका मत है कि ब्रह्मज्ञानीको भी अर्चिरादिके समान गतिका उपदेश 
आवश्यक है, अतएव तदनुगुण नाड़ी सुनाई गई है, पर उसका मत ठीक नहीं 
है, क्योंकि मोक्षमें ज्ञानसे अतिरिक्त किसीकी अपेक्षा नहीं है । व्यवधायक 
अज्ञानकी निवृत्तिके लिए ज्ञान अपेक्षित है, अतः यह शङ्का असङ्गत है कि मारके 
समान ज्ञान भी अनपेक्षित हे ॥ २८ ॥ 

(ज्ञानेन! इत्यादि । संसारमें ज्ञानके सदृश कोई दूसरा पदाथ न देखकर 
आप भी अभयको प्राप्त हों, यही प्राथना गुरुदक्षिणारूपमें राजाने मुनिजीको दी, 
विद्याके अनुरूप ही गुरुदक्षिणा उचित है । आविधिक अतएव विनश्वर वस्तु 
आत्मविद्या-प्रदानकी .दक्षिणा नहीं हो सकती, इसळिए उक्त विद्याका ही आशीवीद 
दिया है । जब सगुण त्रह्मविद्याकी योग्य दक्षिणा नहीं है, तब निर्गुण आत्म- 
विद्याप्रदानकी दक्षिणाके विषयमै तो कहना ही क्या है ? ॥२९ ॥ 

शङ्का-अंभयप्रदाता मुनिजीको तो अभय प्राप्त ही था, फिर उनको अभयदानके 
आर्शीवादकी क्या आवश्यकता है! अतः आशीवीदप्रदानमें राजाका अभिप्राय क्या है ! 

समाधान--'वेत्तिः इत्यादि । मुनि केवल शब्दसे ही ब्रह्मको जानते थे, अतः 
तद्विषयक साक्षात्कार होनेके लिए राजाने मुनिको आशीवीद दिया है, यह 
अभिप्राय कोई कहते हैं । । 

शङ्का परोक्षततत्ज्ञान ही मुनिर्मे था, अपरोक्ष नहीं, इसमें क्या प्रमाण £ 

समाघान-प्रमाण तो यही है कि मुनिजीने जनकका अनुशासन किया । 
यदि अपरोक्ष ज्ञान होता, तो गुरु, शिष्य आदि मेदकी निवृत्ति हुईं होती । 'यत्र तु 
सुबैमाल्ैवाभूदु" इत्यादि श्रुतिसे उपदेश आदि असंभव है, यह निश्चित हो चुका दै॥३०॥ 
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बितीय बाण पाहि १९९५ 


साक्षात्कृतञह्मतत्वी जीवन्युक्तो मुनिः स्थितः । 

आशीविदेहमोक्षायेत्याहुरन्ये इयं न तत्‌॥ ३१॥ 

शाब्दविज्ञानमात्रेण वा&5चायेत्वेन युज्यते । 
__ _ >भत्रियं अह्ननिष्ठ च गुरु यायादिति शुतेः ॥ ३२॥ _ 

साक्षात्‌" इत्यादि । दूसरा परिहार भी कुछ ळोगोने किया हे कि मोक्ष दो 
प्रकारका होता है--इसी शरीरें ब्रह्मतत्त्का साक्षात्कार कर जीवन्युक्तिरूपसे 
स्थित रहना पहला मोक्ष है । शरीरपातके ( मरणके ) उत्तर ब्रह्ममें हीन होना 
द्वितीय मोक्ष है, यही प्राथनीय है । याज्ञवल्क्य प्रथम पक्षके अनुसार मुक्त 
थे । श्रीजनकजीने द्वितीयपक्षोक्त मुक्तिकी प्रासिके लिए आशीर्वाद दिया । विदेह 
मुक्ति आशीवीदसे भी हो सकती है, यह परिहारवादीका मत है । पर यह ठीक 
नहीं है, क्योंकि सुनिजीने जनकके प्रति कहा कि “अभय वै प्राप्तोचसि' । राजाने 
इसी अभयप्राप्तिका आशीवीद याज्ञवल्क्यको दिया कि आप भी अभयको प्राप्त 
हों । शरीरपातके बाद सुक्तिकी प्राप्ति और उसका परिज्ञान जनकजीको अभी तक 
हुआ है नहीं और याज्ञवल्क्यजीने दो प्रकारकी मुक्तिका प्रतिपादन किया ही है; 
अतः उक्त परिहार असंगत है । दूसरा दोष यह है कि ब्रह्मज्ञानके उपदेशके 
अनन्तर ही श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा कि “अभय प्राप्तोऽसि’ यानी राजन्‌, आप 
अमय ब्रह्मको प्राप्त हो गये हो । ब्रह्मत्व तो जीवमें स्वतः सिद्ध है । केवल अज्ञान- 
मात्र व्यवधायक है । प्रकृतमे उसकी निवृत्ति ही अभयप्रात्ति विवक्षित है, उससे 
अतिरिक्त ब्रह्मसाक्षात्कारसे ब्रह्मलयरूप अभयप्राप्ति विवक्षित नहीं है ॥ ३१ ॥ 
“श्ाब्द०' इत्यादि । जो यह कहा गया है कि झुनिमें परोक्ष ब्रह्मज्ञान था 

अर्थात्‌ शाब्द ब्रह्मज्ञान था, अपरोक्ष ब्रह्मज्ञान था नहीं, यह कहना असंगत 
है, क्योंकि शाब्दज्ञानमात्रसे आचार्यत्व अभिमत नहीं है, इसमें श्रुति प्रमाण 
है- “श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठमाचार्ुपेयातः । रत्रियश्छन्दोऽधीते’ इस पाणिनिसूतके 
अनुसार अधीत या अधीयान वेद अर्थात्‌ जिसने वेदाध्ययन किया है, याजो 
कर रहा है वह त्रिय कहलाता है । इस पदसे परोक्ष शाब्द त्रसज्ञानका लाभ हो 
गया । यद्विषयक परोक्षज्ञान भी जिसको नहीं है, उस विषयमें वह आचार्य ही कैसे 
कहा जा सकता है। 

“आचिनोति च शाख्राथमाचारे स्थापयत्यपि । 

स्वयमाचरते याद ०० ॥! 
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जीवन्युक्तस्य पतिते देहे युक्तिः सुनिश्चिता । 
तत्राउप्याशीरतो मा भूददक्षिणार्थव सा ततः ॥ ३३ ॥ 


NAAN AN AS NAN 


इत्यादि आचार्यका लक्षण है। 'ब्रह्मणि निष्ठा यस्य तं ब्रह्मनिष्ठम्‌’ यह 
विशेषण अपरोक्ष ब्रहमज्ञानके लाभके लिए ही कहा गया है; अतः अपरोक्ष 
ब्रह्मज्ञान सुनिमें नहीं था, यंह कल्पना श्रुतिविरुद्ध है। और श्रीजनकजीने 
यह स्पष्ट ही कहा है कि “यो नो भगवन्नमयं वेदयसे नमस्तेऽस्तुः इसका अभ 
यह है कि जो आपने हमको .तत्त्वसाक्षात्कार कराया, तदर्थ आपको नम- 
स्कार है । “वतेमानसामीप्ये वर्तमानवद्वा' इस सूत्रके अनुसार वर्तमानसमीप 
सूतकालमें यहां “ट्‌? का प्रयोग है । यदि गुरुमें उसका साक्षात्कार न होता, तो 
शिष्यको भी साक्षात्कार नहीं करा सकते, अतः ततसाक्षात्कारसे अनुमान होता है 
कि गुरुम भी तद्विषयक साक्षात्कार था । 

शङ्का--विदयसि ब्रह्मः इससे शाब्दज्ञान ही क्यों नहीं कहते । 

समाधान--अपरोक्षज्ञान ही वस्तुमें प्रमाण माना जाता है । परोक्षज्ञान ब्रह्ममे 
प्रमाण नहीं है, यह 'यतसाक्षादपरोक्षादू त्रह्म' इस श्रुतिने स्पष्ट कहा है । “यतो 
वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह” इत्यादि श्रुतिसे अह्मविषयक यथार्थज्ञानकी 
सामग्रीका अमाव सिद्ध है ॥ ३२ ॥ 

जीवन्युक्तस्य' इत्यादि । देहपातोत्तर ब्रह्ममें लय द्वितीय मोक्ष है, जो 
आशीवीदसे प्राप्य है, यह भी कहना असंगत है । 

शङ्का-क्यों ? 

समाधान--देहपातके अनन्तर जीबन्सुक्तकी मुक्ति सुनिश्चित ही है, अतः तदर्थ 
आशीवोद व्यथ ही है। जिसको आत्मैकत्वका साक्षात्कार हो गया है, उसकी मुक्तिमें 
कयां प्रतिबन्धक है £ जिसकी निवृत्तिक लिए आशीवादकी अपेक्षा कहते हैं ! 
अतः गुरुदक्षिणाथ ही उसका कथन है । ज्ञानानुरूप दक्षिणा देनेकी इच्छा हुई, पर 
तदनुरूप कोई भी पदाथ न देखकर 'अभयं त्वाम? इत्यादि कहा । 

शड्ा-सुनिको तो अभय प्राप्त ही था, फिर उक्त वाक्यकी क्या आवश्यकता 
है £ देययोग्य कोई पदार्थ जब नहीं है, तब चुप रहना ही ठीक था । 

समाधान--आपने जो उपदेश दिया, उसका पूण अनुभव हमको हुआ, 
इसका ज्ञापन करनेके लिए ताहश उक्ति है, यह सिद्धान्त ठीक है ॥ ३३ ॥ 
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वित्तशाव्यनिवृत्तये 
दक्षिणा त्रिविधाऽप्येषा व्यावहारिकदृष्टितः । न 


वस्तुदष्ट्या तु नेवाऽस्ति दक्षिणा न प्रतिग्रहः ॥ 

अह ममेत्यविद्याधीः सहेतुर्नाशिता यदा | क. 

पूर्णात्मनि तदा दष्टे कः कस्मै किं च दित्सति ॥ ३६ ॥ 
इति वात्तिकसारे चतुर्थाध्याये द्वितीय ब्रह्मणं समाप्तम्‌ ॥ २॥ 


Dnt, * J 


र माः इत्यादि । उच शिण बज शा यु इत्यादि । उत्तम दक्षिणा आशीवीद है, मध्यमा दक्षिणा नमस्कार है। 
विदेहराज्य और स्वशरीरका दान वित्तशाठ्य यानी कापण्यकी निवृत्तिके लिए है । वस्तुतः 
इसका अभिप्राय यह है कि आपके आलैकत्वके उपदेशसे यह निश्चित हुआ है 
कि आप हम हैं और हम आप हैं, अतः हमारा राज्य भी आपका ही है । हम 
और आपमें जब भेद नहीं रहा, तब यह राज्य किसका कहें ? यदि हमारा है, तो 
आपका ही है ॥ ३४ ॥ 

दक्षिणा: इत्यादि । 

शङ्का--यदि राजाका उक्त अभिप्राय है, तो यही कहना पड़ेगा कि राजाको 
तत्त्वज्ञान हुआ ही नहीं । आत्मैकत्वविज्ञान होनेपर राज्यज्ञान और उसमें ममता 
यदि अभी बनी है, तो तत्त्वज्ञान कहां ? एवं देय, दान, सम्प्रदान आदि भेदज्ञानके 
बिना ताइश उक्तिकी संभावना नहीं है | 

समाधान- हाँ, ठीक है । यह सब निरूपण व्यावहारिक दृष्टिसे किया गया 
है । तत्त्वदृ्टिसे न दक्षिणा ही है, न प्रतिम्रह है और न प्रतिप्राह् ही है ॥ ३५ || 

अहं ममे०' इत्यादि । 'अहं मम! ( में हैँ, यह मेरा है) इत्यादि ज्ञान 
अविद्यासे होता हे । उसकी हेतु अविद्या तत्त्वज्ञानसे जब नष्ट हो गई, तब 
जीवन्मुक्त पूर्णोत्मामें अवस्थित हो जाता है; अतः कौन किसको क्या देनेकी इच्छा 
करेगा ! उक्त ज्ञानसे क्रिया, फल और उसके साधन आदि द्वैतज्ञानका उपमर्दन 
हो जाता है, अतः सब कथन विद्या-स्तुति और आचार-प्रदशनके लिए कहा 


गया है ॥ ३६॥ 
द्वितीय ब्राह्मण संमाप्त 
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तृतीयं नाह्मणम 
तृतीयत्राह्मणे स्वभसुपुप्योरतिविस्तृतिः । 
क्रियते तौ हि दष्टान्तौ परलोकविमोक्षयोः ॥ १ ॥ 


तृतीय ब्राह्मण 


“तृतीय ० इत्यादिसे । 

शङ्का- श्रीयाज्ञवल्क्यजीने जाग्रत्‌, स्वम और सुषुसिरूप तीन अवस्थाओंके 
उपन्यास द्वारा राजा जनकको अभय प्राप्त कराया । अब क्या वक्तव्य अवशिष्ट है, 
जिसके लिए उत्तर अन्थकी आवश्यकता है ! 

समाधान--कूचंत्राह्मणमें स्वम, सुषुसिका कथन अतिसंक्षेपमें किया हे । 
जनक विशिष्टबुद्धि थे, अतः उनको संक्षेपसे भी बोध हो गया । सर्वसाधारणको 
तावन्मात्रसे ज्ञान नहीं हो सकता, अतः सर्वसाधारणको ज्ञानप्रा्ति हो, इसलिए 
तृतीय ब्राह्मणमें उक्त अवस्थाओंका विस्तारसे वर्णन किया जायगा। स्वम 
तथा सुषुसि स्वर्ग और मोक्षमें दृष्टान्त हें । भाव यह है कि 'अहं गौरः कृशः? 
इत्यादिसे शरीर आत्मा है, यों लौकिक पुरुष जानते हैं। मीमांसक और नैयायिक 
शरीरातिरिक्त कती, भोक्ता आत्मा है, ऐसा मानते हैं, अन्यथा तहान 
और अङ्कताभ्यागमकी प्रसक्ति हो जायगी । विचित्रसगके अनुभवसे अदृष्ट मानना 
आवश्यक है । किन्तु इतना ज्ञान होनेपर भी मोक्ष नहीं हो सकता, मोक्ष उद्दै- 
तात्मरूप है, यह अद्वैतवेदान्तसिद्धान्त है । कतृत्व आदि ध्म यदि वास्तविक आत्मामें 
है, तो उक्त मोक्ष असंभव ही है, क्योंकि वास्तविक धमकी निवृत्ति नहीं हो सकती। 
कतृत्व आदिसे शुन्य आत्माकी प्रतीति नहीं हो सकती इत्यादि शङ्काओंकी निवृत्तिके लिए 
उक्त दो अवस्थाओंका प्रतिपादन आवश्यक है । जागरावस्थामें जो विषयका प्रकाश 
होता है, उसका कारण क्या है £ इन्द्रिय, मन या आत्मा । उस अवस्थामें तीनोंकी 
स्थिति है । परन्तु स्वमावर्थामें इन्द्रियोंका लय हो जाता है, अतः विषयप्रक्राश मनसे 
ही होता है, यह भी कह सकते हें । परन्तु सुषुि-अवस्थामें मनका भी ल्य हो जाता 
है, अतः उस समय जो प्रकाश होता है, वह आत्मनिबन्धन ही है, यह परिरोषसे 
निश्चित होता है, अतः स्वम्ावस्थामें शरीरसे अतिरिक्त इन्द्रिय आदिसे जैसे विषय- 
प्रकाश होता है, वैसे ही स्वर्ग आदि सुख तत्‌-तत्‌ इन्द्रिय आदि सहित स्वर्गीय 
शरीरान्तरसे मी होता है, अतः स्वप्न स्वगमें दृष्टान्त है । सुषुति मोक्षमे दृष्टान्त है, 
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देहादिव्यतिरिक्तत्वंस्ग्रभत्वमसङ्गता । | 
स्वभप्रसङ्गतस्त्वेतत्त्रयमत्र प्रपञ्च्यते ॥२॥ 


SE HES ना पत सीताराम > आ 2 
सुपुसिमें आत्मव्यतिरिक्त किसीका भान नहीं होता, सुखस्वरूप आत्माका स्फुरण 
अवश्य होता है, अन्यथा 'सुसतोत्यित पुरुषको सुखपूर्वक सोया, कुछ भी नहीं जाना! 
यह स्मरण नहीं हो सकेगा । स्मरणमें संस्कार और संस्कार अनुभव कारण 
माना जाता है । सुषुप्तिका अनुभव निर्विकल्पक है, अतएव कतृत्व आदि धर्मका 
भान नहीं माना जाता है । यह आक्षेप असङ्गत है कि सुपुतिमे सुखका भान नहीं 
होता । यदि उसमें सुखका भान होता तो तदर्थ परङ्कोपधानादि-संपादन-प्रयास ही 
व्यथ हो जायगा और सुखपूर्वक सोया, यह स्मरण भी अनुपपन्न हो जायगा,. 
अथवा शरीरेन्द्रियादिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयंप्रकाश है, इसका परिचय दो अव- 
स्थाओंके उपन्याससे होता है, उससे अतिरिक्त आत्मा स्वर्गमोक्षका अधिकारी है, 
यह स्पष्ट होता है, अतः दो अवस्था स्वग-मोक्षमेँ दृष्टान्त हैं, यह ठीक ही कहा 
गया है । सूक्ष्म अको बुख्यारूढ़ करनेमें दृष्टान्त साधन होता है ॥ १ ॥ 

दिहादि०' इत्यादि । देह, इन्द्रिय आदिमं व्यतिरिक्तत्व, स्वयंप्रकाशत्व, असं- 
गत्व--इन तीनोंका इस ब्राह्मणमें स्वम्प्रसङ्गसे विशेषरूपसे निरूपण किया 
जायगा, स्वञ्मावस्थामें देहसे अतिरिक्त आत्मा है, यह समझाया जायगा और 
सुषुसतिमें आत्मा स्वयंप्रकाश है, क्योंकि उस अवस्थामें इन्द्रिय और बुद्धि नहीं हैं, 
तो भी प्रकाश होता है, अतः आत्मा स्वयंप्रकाश समझा जाता है । 'असङ्गो ह्ययं 
पुरुष” इस श्रुतिके अनुसार सांसारिक सकळ घमाँसे असंबद्ध आत्मा है, यह अना- 
याससे मनमें आ जाता है । शारीरिक या मानसिक कोई भी असद्य दुःख जो जाग्रद- 
वस्थामें प्राणीको व्याकुल करता है, वह दुःखादि शरीरमें रहता ही है, लेकिन 
सुषुसतिमें अणुमात्र भी उसका मान नहीं होता । यदि वह आत्मगत होता, तो उस 
कालमें भी उसका भान अव्य होता, पर होता नहीं है, इसलिए वे आत्मगत नहीं 
हैं, यह स्पष्ट है | 

शङ्का-यदि आत्मामें नहीं है, तो जागरावस्थामें दुःखादि आत्मगत 
क्यों प्रतीत होते हैं £ | 

समाधान--उस अवस्थामें शरीरमें ममकार एवं अहंकारका अध्यास है, में हूँ 
या मेरा शरीर है, इस प्रकारके आध्यासिक सम्बन्धसे शरीरस्थित शत्व आदि धमाके 
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अद्वैतत्वं इष्ट्यलोप आनन्दैकस्वभावता । 
इदं त्रयं सुषुप्तस्य प्रसङ्गेनोपपाद्यते ॥ २ ॥ 
श्वतिः--जनकं ह वेदेह याज्ञवल्क्यो जगाम स मेने न वदिष्य 
इति, अथ ह यज्ञनकथ वैदेहो याझवल्क्यश्राभिहोत्र समूदाते तस्मै ह 
याज्ञवल्क्यो वरं ददौ सह कामप्रश्नमेव चत्रे तश हास्मै ददौ तश ह सम्राडेव 
पूर्वे पप्रच्छ ॥ १ ॥ ॒ 


समान दुःखादि भी आत्मामें आरोपित प्रतीत होते हैं । सुषुसि-दश्ञामें "अहं मम! 
इत्यादि अध्यास आत्मामें नहीं रहता, अतः शरीरादिगत दुःखादि आत्मामें भासित 
नहीं होते, इससे यह निरिचतरूपसे स्पष्ट होता है कि आत्मा वस्तुतः असङ्ग है ॥२॥ 

'अद्वेत०! इत्यादि । सुषुप्तके प्रसङ्गसे अद्वैतत्व, इष्टिका आलोप और आनन्दैक- 
स्वभाबताका आत्मामें प्रतिपादन करेंगे | यह तो निर्विवाद है कि सुषुसिदशामे 
आनन्दका अनुभव होता है और आत्मामें शरीरेन्द्रियादिका सम्बन्ध नहीं है, वह 
आनन्द बाह्य.विंषयका नहीं हो सकता, बाह्यानन्द शरीरेन्दरियादि द्वारा ही आत्मामें 
प्रतीत होते हैं, अन्यथा नहीं, अतः प्रतीयमान आनन्द आत्मस्वरूप ही है, “न 
किश्चिदवेदिषम्‌ से द्वेताभावकी प्रतीति होती है, उक्ताभाव आलस्वरूप ही है, 
अतएव निर्विकल्पकबुद्धिवेध होता है, अन्यथा अमावज्ञान प्रतियोग्यधिकरणज्ञान- 
निबन्धन होनेसे सविकल्पकप्रसक्ति हो जायगी, आगे इनका विस्तारसे निरूपण 
किया जायगा ॥ ३ ॥ 

जनक ह वैदेहं याज्ञवल्क्यो जगाम' इत्यादि श्रुति। पूर्वोत्तर त्राह्मणकी संगतिके . 
प्रदशनके लिए पूर्व-कथितका अनुवाद करते हैं। विज्ञानमय आत्मा साक्षादपरोक्ष, ब्रह्म- 
स्वरूप, सवीन्तर और पर ही है। 'नान्यो5तोस्ति द्रष्टा इत्यादि श्रुतियोंसे आत्मैकलका 
निर्णय हो चुका है। 'तत्सष्ठा तदेवानुमाविशत्‌? इत्यादि श्रुतियोसे नाम, रूपादिसे युक्त 
कार्यका उत्पादन कर जळात सूर्यप्रतिबिम्बके समान स्वयं इ में प्रविष्ट हुआ और स्वाविद्या- 
से परिच्छिन्न हुआ। वद्नादिलि्ञोपन्याससे तके द्वारा मधुकाण्डमें अधिगत हुआ, पुनः 
उषस्तके प्रश्नसे धयः प्राणेन प्राणिति’, द्रष्टा’ इत्यादिसे नित्यद्ृष्टिस्वमाव है, 
यह भी निश्चित हुआ । उसमें अविद्योपाधिसम्बन्धसे संसार है, जैसे रज्जुमें सर्प, 
ऊपरमें सलिळ, गगतमें मलिनत्व आदि ये परोपाधिनिमित्तक ही हैं, स्वतः नहीं, 
इसमें किसीका विवांद नहीं है, वैसे ही निरुपाधि और निरुपाख्य अतएव “नेति 
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नेति! से व्यपदिष्ट साक्षादपरोक्ष जि से नदि साकादरोश स सासा (जय पा पा 
शास्ता, औपनिषद पुरुष विज्ञानानन्दस्वरूप है, यह ज्ञात हुआ। वही फिर 
इन्थसंज्ञक भविविक्ताहार, फिर हृदयके भीतर रिज्ञात्मा प्रविविक्ताहारतर, तदनन्तर 
जगदात्मा प्राणोपाधि, फिर प्राणोपाधिभूत जगदात्माका परमात्मामें प्रविलापन 
कर रज्जुमें सैका जैसे मविरापन होता है, [ अमदशामे स्की प्रतीति है, 
किन्तु रज्जुञ्चानकी वेलामै प्रतीत सपैका रज्जुमें प्रविळ्य होता है ] वैसे ही 
उक्त आत्माका प्रविळ्य. कर विद्यासे--'स एष नेति नेति'से--सवीन्तर ब्रह्म 
ज्ञात हुआ । इस प्रकार जनक अभयको प्राप्त किये गये । थीयाञ्ञवल्क्यज्ञीने 
संक्षेपसे आगम द्वारा उन्हें समझाया । यहांपर जाग्रत्‌, स्वप्न, सुषुप्ि और तुरीय 
अवस्थाओंका भी प्रसंगसे उपन्यास हुआ हे । सब प्राण प्रविविक्ताहारतर हैं । इस 
` समय जाम्मत्‌, स्वभ और सुषुप्तिके द्वारा महान्‌ तर्कसे विस्तारपूर्वक आत्माका ज्ञान 
कराना है और अभय प्राप्त कराना है । विप्रतिपत्तिजनित शङ्काके निराकरणके द्वारा, 
आत्मसद्भावका भी प्रतिपादन करना हे । व्यतिरिक्तत्व, शुद्धत्व, स्वयंज्योतिष्ठ, 
अलुस्तशक्तिस्वरूपत्व, निरतिशयानन्दस्वभावत्व अद्दैतत्व अधिगन्तव्य है, इसलिए इस 
प्रकरणका आरम्भ करते हैं । आख्यायिका विद्यासम्मदानविधिके प्रकाशनके लिए 
तथा बिद्यास्तुतिके लिए है, क्योंकि वरदानकी भी सूचना इसमें है । श्रीयाजञ- 
वल्क्यजी जनकके पास गये । जाते समय उन्होंने सोचा कि राजासे कुछ न कटुँगा । 
वे केवल योगक्षेमाथे ही गये थे, किसी विशेषप्रयोजनसे नहीं । यद्यपि पूर्वमें याज्ञ- 
वल्क्यजीका यह संकल्प था कि मैं स्वयं बात न करूँगा, फिर भी जनकजीने जो 
पूछा, उसका उन्होंने उत्तर दिया । 

शक्का--यदि न बोळनेका सङ्कल्प था, तो फिर क्यों बोले ! 

समाधान--बोळनेका कारण आख्यायिका द्वारा स्पष्ट करते हैं । अमिहोत्रके 
विषयमे पहले ही जनक और श्रीयाज्ञवल्क्यका संवाद हुआ था) अमिहोत्र- 
विषयक विशेष विज्ञान जनकमें देखकर याज्ञवल्क्य . बहुत सन्तुष्ट हुए और 
जनकजीको उन्होंने वरदान दिया । जनकजीने कहा--में यही वरदान चाहता हूँ 
कि जो में पूछें, उसका कृपया आप उत्तर दीजिये श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उनको 
वही वरदान दिया । यद्यपि शरीयाज्ञवस्क्यजीकी व्याख्यान करनेकी इच्छा न थी, ' 
अतएव चुप होकर बैठे थे, तथापि पूवैदत्त वरदानके अनुसार सम्राट्‌ जनकजीने 
श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे पहले पूछा । 
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२००२. बृहृदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


श्चतिः-याज्ञवस्क्य किञ्ज्योतिरेवायं पुरुष इत्यादित्यञ्योतिः सम्रा- 
डिति होवाचादिस्येनेवायं ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते कमे कुरुते विपल्येती- 
त्येवमेवेतद्याज्ञवल्क्य ॥ २ ॥ 


शङ्का यदि अभिहोत्रप्रकरणमें कामवरदान दिया था, तो वहींपर प्रश्नोत्तर 
क्यों नहीं किया गया ! ॒ 

समाधान--मह्मविद्या कमैसे विरुद्ध है, उक्त विद्या स्वतन्त्र है, अतः इस 
विषयमे स्वतन्त्र ही प्रश्नोत्तर होना चाहिए, ऐसा सूचन करनेके लिए पहले इस 
विषयमे प्रश्नोत्तर नहीं किया गया । स्वतन्त्र यानी सहकारिसाधनान्तरनिरपेक्ष ब्रह्मविद्या 
पुरुषाथेकी साधन दै ॥ १ ॥ 

“याज्ञवल्क्य इत्यादि अृतिं। श्रीयाज्ञवस्क्यजीका सम्बोधन कर जनकजीने 
पूछा कि यह पुरुष 'किंज्योति' दै अर्थात्‌ किस ज्योतिसे पुरुषका अथै-प्रकाश 
होता है । यहाँ पुरुषशब्द कार्थकरणसङ्घातस्वरूप हस्तपादादिविशिष्टपरक है । 
प्रश्नका अभिप्राय यह है कि स्वावयवसङ्कातसे बाह्य किसी दूसरी ज्योतिसे पुरुष 
अपना व्यवहार करता है अथवा शरीरान्तवतीं ज्योतिसे अपना व्यवहार करता है । 

शक्का- बाद्य व्यतिरिक्त प्रकाशसे अपना व्यवहार करता है अथवा अव्यतिरिक्त 
प्रकाशसे करता दै, यह प्रश्न नियोजन है; क्योकि उससे क्या अभीष्ट सिद्ध होगा! 

समाधान-उसमें जो कारण है, उसे झुनिये, यदि अतिरिक्त ज्योतिसे पुरुष 
अपना कार्य करता है, ऐसा पुरुषका स्वभाव माना जायगा, तो जहाँ दूसरी ज्योति 
नहीं देखते और पुरुष व्यवहार करता दै, वहाँ व्यवहाररूप कार्यलिङ्गसे उसकी कारण 
अन्य ज्योति निमित्त है, यह अनुमान होगा। यदि अब्यतिरिक्त ज्योतिसे पुरुष अपना 
कार्य करता दै, यह स्वभाव माना जायगा, तो जहाँ दूसरी ज्योति इष्ट नहीं है 
और पुरुष अपना कार्य करता है, वहाँ यह अनुमान करेंगे कि अब्यतिरिक्त ज्योति हदी 
कार्य करती है । यादि अनियम है, ते कहीं व्यतिरिक्त ज्योतिसे स्वका करता है 
और कहीं अव्यतिरिक्त ज्योतिसे, याँ अनिश्चय ही इस विषयमें रहेगा, यह 
मानकर जनकजी श्रीयाज्वल्क्यसे पूछते हैं कि 'किंज्योतिरयं पुरुषः? इति। 
` शङ्का--यदि इस प्रकारका अनुमानकौशल जनकजीमे था, तो प्रश्न व्यर्थ है, 
स्वय जनक राजाने ही अनुमान द्वारा क्यों नहीं समझ लिया। 
समाधान- ठीक है, साध्यसाधनसम्बन्धरूप व्याप्ति अतिसूक्ष्म है, अनेक 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २००३ 


न्क्क्व्व्क्क्क्क्स््स्क््य्स्क्स्य््स्स्य्स््य्स््य््स््स्क्क्क्क्क्क्क्व्व्स्ट 


दर्द oI 
विद्वान्‌ मिलकर भी उसे नहीं समझ सकते, फिर एक .विद्वानके जाननेकी क्या संभावना 
है ¦ अतएव सूक्ष्म धर्मके निर्णयके लिए विद्वत्समुदायको बोलना चाहिए, ऐसा 
धर्मशास्रोंमें विधान है । उसमें विद्ठानोंकी संख्या दससे कम नहीं होनी चाहिए । 
यदि विशिष्ट विद्वान्‌ दस या आठ न मिलें, तो तीन अथवा विशिष्ट एक भी विद्वान्‌ 
निय कर सकता है । 


धर्मेणाऽधिगतो यैस्तु वेदः सपरिबृहणः । 

ते शिष्टा ब्राह्मणा ज्ञेयाः अतिप्रत्यक्षहेतवः ॥ 
दशावरा वा परिषद्‌ यं धर्मं परिचक्षते । 
ञ्यवरा वाऽपि वृत्तस्थास्तं धर्मं न विचालयेत्‌ । 
त्रैविद्यो हैतुकस्तर्की नैरुक्तो धर्मपाठकः । 
त्रयश्चाऽऽश्रमिणः पूर्वे पर्षदेषा दशावरा 


तीन विद्वानोंकी परिषत्‌ वह है, जिसमें--- 


ऋग्वेदविद्‌ यजुर्विद्च सामवेदविदेव च 
ञ्यवरा परिषद्‌ ज्ञेया धर्मसंशयनिर्णये ॥ 


इस छोकके अनुसार त्रिवेदविदू तीन विद्वान्‌ हों । एको वा? यह कल्प अध्यात्मविषयमें 
है, जैसे प्रकृतमें शरीयाज्ञवस्क्यजी थे । अतः यद्यपि अनुमानकौशल जनकमें था, 
तथापि उक्त वचनके अनुसार श्रीयाज्ञवल्क्यसे उन्हें अवश्य पूछना चाहिए । 
पुरुषोमें विज्ञानकौशलका तारतम्य ( उत्कर्षापकर्ष ) अवश्य रहता है यानी सममे 
समान कौशल नहीं रहता] अथवा पुरुषमतिका अनुसरण कर रही श्रुति स्वयं 
अनुमानका उपन्यास कर हम लोगोंको आख्यायिकाके ज्याजसे तत्त्वको समझाती है । 
दु्ञेय भी अथे आख्यायिका द्वारा शीघ्र बुद्धिमें आरूढ हो जाता है । जनकके 
अभिप्रायको समझकर श्रीयाज्ञवर्क्यजी व्यतिरिक्त आत्मज्योतिका बोध करावंगे, इस 
अभिप्रायसे व्यतिरिक्त पक्षका ही” प्रतिपादन किया गया है | हे सम्राट्‌, प्रसिद्ध 
आदित्य-ज्योति पुरुष है, यों श्रीयाञ्चवल्क्यजीने उत्तर दिया । 

शङ्का कैसे ! | 

समाधान --स्वावयवसंधातव्यतिरिक्त चक्षुकी अनुग्राहक आदित्य-ज्योतिसे 
प्राकृत पुरुष स्त्रकार्यको ( उपवेशनादिको ) करता है । उसी ज्योतिसे पुरुष खेत या 
अरण्यमें जाता है, वहां जाकर तदुचित स्वकायाँको करता है, फिर घर लौट आता है । 
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२००४. बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 


श्षतिः--अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य किंज्योतिरेवाय पुरुष इति 
चन्द्रमा एवास्य ज्योतिर्भवतीति चन्द्रमसैवार्य ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते कर्म 
कुरुते विपल्येतीत्यैवमेवैतद्याज्ञवल्क्य ॥ ३ ॥ 

अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य चन्द्रमस्यस्तमिते किंज्योतिरेवायं पुरुष 
इत्यभिरेवास्य ज्योतिभवतीत्यभिनेवायं ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते कर्म कुरुते 
विपलयेतीत्येवमेवैतद्याज्ञवरक््य ॥ ४ ॥ 

हल अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य चन्द्रमस्यस्तमिते शान्तेऽग्नौ किंज्योति- 

रेवायं पुरुष इति वागेवास्य ज्योतिभवतीति वाचैवायं ज्योतिषाऽऽस्ते 
पल्ययते कर्म कुरुते विपस्येतीति तस्माद्वै सम्राडपि यत्र स्वः पाणि 
विनिन्ञायतेऽथ यत्र वागुचरत्युपैव तत्र न्येतीत्येवमेवेतद्याज्ञवल्क्य ॥ ५.॥ 


शङ्का--आसनादिमें से किसी एक के ही कहनेसे व्याप्ति सिद्ध हो जाती है, 
फिर अनेक दाहरण क्यों हैं ! 

समाधान---अत्यन्त व्यतिरिक्त ज्योतिष्टवकी प्रसिद्धिके लिए अनेक उदाहरण 
हैं। देह, इन्द्रिय और मनके व्यापाररूप कार्यलिज्ञके अनुमापक हैं, उसमें व्यतिरिक्त 
ज्योति अव्यभिचरित साधन है। अनेक दृष्टन्तोंसे व्याप्ति दृढ होती है, अतः पर्यायो- 
पन्यांस किया गया है ॥ २ ॥ 

अस्तमित' इत्यादि श्रुति राजा फिर पूछते हैं कि जब आदित्य अस्त हो 
जाते हैं, तब पुरुष किंज्योति होता है। रात्रिमे भी पुरुष अपना व्यवहार करता ही है, 
पर उस समय आदित्य है नहीं। ज्योतिके बिना कार्य हो नहीं सकता, अतः उस 
कालमें कौन ज्योति है £ याज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया कि चन्द्रमा ज्योति है। पुनः 
जनकजीने प्रश्‍न किया कि सूये तथा चन्द्रमाके अस्त होनेपर भी पुरुष अपना 
कार्य करता है, उस समय पुरुषकी कौन ज्योति है । श्रीयाञ्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया 
कि उस समय अभि ज्योति है । प्रदीपके प्रकाशसे छोक-व्यवहार होता है। 

शक्का--सूर्य और चन्द्रमाके अस्त हो जानेपर और अभिके मी शान्त हो 
जानेपर पुरुष किंज्योति है £ 

समाधान--वाग ज्योति है । जैसे मेघमण्डल्युक्त वषीकालिक नशान्धकार- 
युक्त निश्ीमे आन्त कोई पुरुष मार्ग पूछता है---किस मारीसे अमुक आममें आ सकते 
हैं; तो उत्तर मिळता है कि इधरसे आओ । वाणी सुनकर उसको यह अनुमान 
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तृतीय ब्राह्मण 
] भाषानुवादसहित - १००५ 


क न. न 
वाचि किंज्योतिरेवायं पुरुष रातो हत” वा गज 
ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते कमे कुरुते विपल्येतीति ॥ ६॥ 


होता है कि अमुक दिशासे, इतनी दूरीसे, यह शब्द 
चलना चाहिए । तदभिमुख गतिसे उस स्थानपर हर जग 
अनागत सूक्ष्म आदिकी प्रकाशक तो वाग्‌-ज्योति प्रसिद्ध ही है । वाग्से वागिन्द्रिय 
विवक्षित नहीं है, किन्तु उसका विषय शब्द विवक्षित है। शब्दसे श्रोत्रेन्द्रिय दीप्त 
होती है । उक्त इन्द्रियके दीस होनेपर मनमें विवेक उत्पन्न होता है । उस मनसे 
बाह्य कक 0 sR होता है । मनसे देखता है, मनसे 
सुनता हे, मनके समव बिना तत्‌- तत्‌-तत्‌ 
Ca 0110. तत्‌-तत्‌ इन्द्रियासे तत्‌-तत्‌ सि ज्ञान नहीं 

ee तो छोकमें प्रसिद्ध नहीं है। 

समाधान--“वाचेवायं ज्योतिषा आस्ते! इत्यादि अ्रतिमें तो प्रसिद्ध 
आगे कहेंगे । वाणीसे कर्म करता है, वागृग्रहण गन्धादिका नाह 
भाणादिका अनुअड होता है और तदनुकूछ प्रवृत्ति आदि भी होती है; अतः इनसे 
भी कार्यकरणसङ्घातका अनुग्रह होता है। जनकजीने कहा- हाँ, ऐसा ही है 
याज्ञवल्क्य । 

शङ्का - हे श्रीयाज्वल्कय, आदित्य और चन्द्रमाके अस्त हो जानेपर तथा अभि 
और वाकके शान्त हो जानेपर पुरुष किंज्योति होता है । 

समाधान--“आत्मज्योतिः? इत्यादि। भाव यह है कि वाग्‌ और तदुपलक्षित गन्ध 
आदि अनुग्राहक विषयोंके शान्त हो जानेपर पुरुषकी प्रवृत्ति-निवृत्ति आदिका निरोध प्राप्त 
हो जाता है, यह स्पष्ट है । जाग्रद्विषयोंमें इन्द्रियकी बहिर मुख प्रवृत्ति होती है, जिस समय 
आदित्य आदि ज्योतिसे चक्षुरादि अनुगृहीत होते हैं, उस समय पुरुषका व्यवहार स्फुट- 
तर होता है । इस प्रकार जागरित अवस्थामें स्वावयवसंघातसे व्यतिरिक्त ज्योतिसे ही 
पुरुषके ज्योतिसे होनेवाले कार्योकी सिद्धि होती है, अतः हम लोग यह मानते हैं किं 
सब बाह्यः ज्योतियोंके अस्त-समयमें स्वप्न, सुषु और जागरित काळमें उस अवस्थामै 
स्वावयवसङ्खातम्यतिरिक्त ज्योतिसे ही पुरुषके ज्योतिहेतुक कार्य होते हैं । स्वमें 
ज्योति-कार्य देखते हैं--बन्धुका संग, वियोग और देशान्तरगमन आदि । सुषुसिसे 
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उत्थान होनेपर सुखपूर्वक सोया, कुछ नहीं जाना; यह स्मरण होता है । अतः 
व्यतिरिक्त कोई ज्योति है, यह माळम होता है । 

शङ्का-वाकूके शान्त होनेपर कौन ज्योति है ! 

समाधान--आमा ही ज्योति है । कार्यकरणसद्वातसे व्यतिरिक्त आत्मा यहाँ 
आत्मशब्दसे 'विवक्षित है । उक्त ज्योति कार्य-करणकी भासक आदित्य आदि 
बाह्य ज्योतिके समान अन्यसे प्रकाशमान नहीं है, यह ज्योति परिशेषसे हृदयके 
भीतर है और कार्यकरणव्यतिरिक्त है, यह तो निर्विवादरूपसे सिद्ध है, जो 
कार्यक्रणसङ्घातकी अनुआहक ज्योति है, वह बाह्य चक्षुरादि करणोंसे उपलभ्यमान 
देखी गई है, जैसे आदित्यादि । परन्तु आदित्य आदि ज्योतिके अस्त होनेपर 
प्रकृत ज्योति चक्षु आदिसे उपलब्ध नहीं होती, केवल उसका कार्य ही उपलब्ध 
होता है; अतः आत्मा ही ज्योति है । उसीसे पुरुष कार्य करता है; अतः यह निश्चित 
है कि अन्तःस्थ ज्योति है । किश्च, यह ज्योति. आदित्य आदिसे विलक्षण है । 
आदित्य आदि भौतिक हैं और यह अभौतिक है । अभौतिकत्व ही चक्षुरादिय्राह्म- 
त्वामावमें हेतु है । 

शक्का--समानजातीयसे ही उपकार देखा गया है, अतः आदित्य 
आदिसे विल्क्षंण आन्तर ज्योति सिद्ध होती है, यह कथन असङ्गत है । 

समाधान---उपक्रियमाणके सजातीय आदित्य आदि भौतिक ज्योतिसे भौतिक 
कार्यकरणसंघातका उपकार देखा गया है । जैसा देखा गया है, वैसा ही अनुमान 
होता है । यदि कार्यकरणसे भिन्न उपकारक आदित्य आदिके समान ज्योति है, तो भी 
कार्यकरणसंघातसजातीयका ही अनुमान करना चाहिए, क्योंकि वही कार्यकरण- 
संघातका आदित्यादिवत्‌ उपकारक हो सकता है। जो यह कहा था कि उक्त- 
ज्योति अन्तःस्थ और अप्रत्यक्ष है, अतः आदित्यादिसे विलक्षण है, सो ठीक 
नहीं है, क्योंकि चक्षु आदि ज्योतिमें व्यमिचार स्पष्ट है । ये भी अन्तःस्थ और 
अप्रत्यक्ष हैं; चक्षु आदि ज्योति भी भौतिक ही है; अतः तुम्हारा केवळ मनोरथ 
है कि विलक्षण आत्मज्योति सिद्ध हुई । यह ज्योति कार्यकरणसंघातभाव- 
भावी होनेसे संघातधम ही हो सकती है | चैतन्य संघातधमः, तद्भावभावित्वात्‌, 
रूपवत्‌’ यह अनुमान है । उक्त संघातके रहनेपर चैतन्यकी प्रतीति होती है और न 
रहनेसे चैतन्य प्रतीत नहीं होता, इसलिए उसकी प्रतीति भी नहीं हाँती। सामान्यतो 
दृष्ट अनुमान व्यभिचारी होनेसे अप्रमाण है । सामान्यतो इष्ट अनुमानके बरसे 
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आप आदित्य आदिके समान व्यतिरिक्त ज्योति ह उ हू रतलन्‍ल समान व्यतिरिक्त ज्योति सिद्ध करते है | 
भत्यक्षका बाध नहीं कर सकते, यही कार्यकरणसंघात क ज 
` मानता है, यह प्रत्यक्ष है । यदि दूसरी ज्योति इसकी उपकारक हो, जैसे आदित्यादि 
तो आत्मा आदित्यादिके समान अन्यज्योति हो सकता है । जो यह कहते हैं कि 
जो दशन आदि क्रिया करता है, वही कार्यकरणसंघात आत्मा है, दूसरा नहीं 
है, क्योंकि प्रत्यक्षविरोधसे अनुमान अप्रमाण माना जाता है। अच्छा, यदि यही 
संघात दर्शनादि क्रियाका कती आत्मा है, तो कमी दहन आदि क्रियाका कती होता 
हे कभी नहीं, यह क्यों होता है £ नहीं, यह दोष नहीं. है, क्योंकि वैसा देखते हैं । 
द्मे क्या अनुपपत्ति है! जैसा देखते हैं, वैसा ही उसको मानना चाहिए। खद्योतमें 
प्रकाशकत्व और अप्रकाशकत्व दोनों धमै दृष्ट हैं, अतः उमयस्वंभाव लद्योत माना 
जाता है । इसमें कारणाम्तरकी कल्पना नहीं की जाती | 


शङ्का--जो होता है, वह किसी निमित्तसे 
का मित्तसे ही होता है, स्वमावतः 

समाधान-_क्यों नहीं होता, अभिमें उष्णत्व स्वाभाविक वं उदकमें 
हेत्यादि । ये भी निर्निमित्त नहीं हैं, इनमें भी प्राणियोंका ह क है, 
यदि ऐसा कहें, तो धर्माधममें भी निमित्तान्तर कहना पडेगा । यदि कहो कि है ही, 
तो अनवस्थाका प्रसज्ञ हो जायगा, जो अनिष्ट है। 

सिद्धान्ती स्वम आदिकी सिद्धिकी अनुपपत्तिसे देहादिसे अतिरिक्त आत्मा 
मनवानेके लिए कहते .हैं कि नहीं, स्वभ और स्मरण इष्टका ही होता है। 
दशन आदि क्रिया देहका धम है, उससे व्यतिरिक्तका नहीं, यह जो स्वभाव- 
वादीका मत है, सो ठीक नहीं है, क्योंकि यदि दसन आदि क्रिया देहधम है, 
तो स्वममें इष्टका दर्शन नहीं होगा। अन्ध स्वम देखता है, तो इष्टको ही 
देखता है, द्वीपान्तरगत अदृष्ट रूपका स्वप्न नहीं देखता । इससे यह सिद्ध 
होता है, कि स्वममें पूर्वदृष्टको देखता दै। पहले जब चक्षु था तब देखा 
था, देहने नहीं देखा था । देह यदि द्रष्टा होती, तो जिस नेत्रसे देखा था, 
उसके नष्ट होनेपर स्त्रभमे पूर्व दृष्टको नहीं देख सकेगा। लोकमें यह प्रसिद्धि 
है कि पूर्वदष्ट ही हिमाल्य-श्ृक्ञ आज स्वभमें देखा है | यह स्वप्न अन्धोंको भी 
होता है, अतः विद्यमान नेत्रावस्थामे जो स्वमका द्रष्टा है, वही आत्मा है, देह नहीं हे, 
यह निश्चय होता है । एवं दर्शन और स्मरणमें भी नियम है, जो दरष्टा है, वही स्मती 
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होता है, अन्य द्रष्टा और अन्य स्मती कमी नहीं होता, ऐसी परिस्थितिमें जिस 
समय आँख बन्द कर पूर्वद्ृष्ट रूपका स्मरण करता है, उस समय इष्टके समान ही 
देखता है, अतः जो नेत्रादि बन्द किया जाता है, वह द्रष्टा नहीं है। जो नेत्र. बन्द 
कर रूपका स्मरण करता हुआ देखता है, वही नेत्र. खुले रहनेपर द्रष्टा है, यही 
निश्चय होता है। मरनेपर देह अविकल है, पर दर्रीनादि क्रिया नहीं देखी 
जाती । यदि देह ही द्रष्टा होती, तो सृतमें भी दशनादि क्रियाकी प्रसक्ति 
होती, अतः जिसके अभावसे देहमें दशनादि क्रिया नहीं होती, जिसके रहनेपर 
उक्त क्रिया होती है, वही दरीनादि क्रियाका कती है, देहादि. नहीं, यह स्पष्ट है । 
इन्द्रियबैतन्यवादी शङ्का करता है--देह द्रा मत हो, इन्द्रियको ही द्रष्टा 
मानिये, यह मी ठीक नहीं है, क्योंकि जिसे मैने देखा था, उसीका इस समय में स्परी 
करता हूँ, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि मिन्नकतक दर्शन-स्पर्शन होगा, तो प्रति- 
सन्धान ( उक्त प्रत्यमिज्ञा ) नहीं हो सकेगा । मनको ही चेतन मानिए, यह कहना 
भी ठीक नहीं है, क्योंकि मन तो रूपादिके समान विषय है, अतः दष्टा नहीं हो 
सकता, अतः अन्तःस्थ आदित्यादिव्यतिरिक्त ज्योति सिद्ध होती है। जो यह कहा 
था कि काग्रेकरणसंघातसजातीय ही अन्य ज्योतिका अनुमान करना चाहिए, 
आदित्मादिसमानजातीयोंसे ही उपकार देखा जाता दै, वह असङ्गत है, क्योंकि 
उपकार्योपक़ारकमें अनियम ही देखा जाता है । 
शङ्का--क्यों £ 
समाधान- “पार्थिव इन्धनसे अञ्निमें प्रज्वलनादि उपकार होता है । अभि 
तेज है. और इन्धन पार्थिव हे । दोनोंमें एक जाति कहाँ है, तेजस्तव एथिवीत्वादिभिनन- 
जातीय है, परन्तु उपकार्योपकारकमाव है, फिर भी पार्थिवसमानजातीयसे ही 
सर्वत्र अग्निका उपकार होता है, यह नहीं कह सकते । 
शङ्का--क्यों ! 
समांधान--जल्से भी वैद्युत और जाठर अभिका उपकार देखते ही हैं, 
. अतः उपकार्योपकारकभावमें समानासमानजातीयत्वका नियम नहीं मानना चाहिए । 
किसी समय मनुष्यका समानजातीय मनुष्यसे उपकार होता है, किसी समय 
स्थावर, पशु आदि मिन्नजातीयोसे होता है, अतः कार्यकारणसंघातसमानजातीय 
आदित्य आदि ज्योतिसे उपक्रियमाणत्व यह हेतु नहीं है यानी उक्त हेतुसे 
ताइश ही अन्य ज्योति होनी चाहिए, यह सिद्ध नहीं होता और जो यह 
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सितल रड र 0 त 
एतेन संवदिष्येव्हमित्यागच्छन्युनिवतः | ˆ 
अग्निहोत्र क्तितस्तुषटः कामग्रश्न वरं दरो ॥ ४ ॥ 


snd NT || 
कहा कि अन्तःस्थत्व, अहञ्यत्र धम आदित्य आदि ज्योतिसे वैलक्षण्यके 
साधक नहीं हो सकते, क्योंकि चक्लुरादिमें स्पष्ट ही व्यभिचार है, इन्द्रिय 
भी अहडइय और अन्तःस्थ है, पर भौतिक ही है, विलक्षण नहीं है, वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि वैलक्षण्यके साधक हेतुमें 'इन्द्रियादिमिन्नत्वे सति यह निवेश है । 
ज्योति कार्यकरणसंधातका धर्म है, यह कथन भी ठीक नहीं है, क्योंकि इसमें अनु- 
मानविरोध स्पष्ट है । प्रथम तो आपने यह कहा कि आदित्य आदि ज्योतिके समान 
कार्यकरणसंघातसे ज्योति अन्य पदाथ है, उससे यह प्रतिज्ञा विरुद्ध है कि ज्योति 
कार्यकरणसंघातका धर्म है। तट्भावभावित्व हेतु भी असिद्ध है, क्योंकि मृते 
संघात है, पर ज्योति नहीं है, अतः रूप आडके समान ज्योति संघातघम नहीं 
है । सामान्यरूपसे दृष्ट अनुमान अप्रमाण है, ऐसा माननेपर पान, मोजन आदि सब 
व्यवहारोंका लोप हो जायगा, जो अनिष्ट है । कारण कि पान और भोजन 
आदिसु क्षुधा और पिपासाकी निवृत्ति देखकर बुभुक्षा लानेपर भोजन, पिपासा 
छगनेपर जलपानमें लोग प्रवृत्त होते हैं । पूव भोजन, पान आदिसे क्षुधा, 
पिपासा आदिकी निवृत्तिका अनुभव कर फिर भूख और प्यास ळगनेपर सामा- 
न्यानुमानसे उनकी निवृतिमें समथ पान और भोजनमें छोग प्रवृत्त होते हैं। यदि 
उक्त अनुमानको अप्रमाण मानते हो, तो अनागत पान और भोजनमें तत्फलजनन- 
शक्तिके ज्ञानका अमाव .होनेसे उक्त कार्यम प्रवृत्ति ही असंगत हो जायगी। जो 
यह कहा था कि देह ही दशनादि क्रियाका कती है, उसका पहले खण्डन हो चुका 
है, स्वम और स्मरणका द्रष्टा देहसे अतिरिक्त है, इस कथनसे । इसी न्यायसे अन्य 
ज्योतिमें अनात्मत्वका भी खण्डन हो चुका । जो यह कहा था कि खद्योतादि कदाचित्‌ 
प्रकाशक और अप्रकाशक होते हैं, वह भी निर्मिमित्त नहीं दै, क्योंकि पक्षप्रसारण 
प्रकाशका निमित्त है और उसका संकोच अप्रकाशका निमित्त है । और जो यह कहा 
था कि धमीधममें फलदातृत्वस्वभाव अवश्य मानना चाहिए, वह भी असङ्गत है, क्योंकि 
ऐसा माननेपर आपके सिद्धान्तकी हानि होगी । इसीसे अनवस्था दोषका भी परिहार 
हो गया, अतः व्यतिरिक्त आन्तर ज्योति आत्मा है, यह सिद्ध हुआ ॥ ३-६ ॥ 
“एतेन! इत्यादि । “स मेने न वदिष्ये’ इसके दो अथ होते हैं--स 
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वल्कः मेने! अर्थात्‌ उस याशवल्क्यने माना कि “न वदिष्ये' यानी नहीं 
बोलेंगे। यही अथ माष्यकारने किया है। दूसरा अथ वार्तिककारने ऐसा 
किया है कि “एनेन जनकेन संवदिष्ये' जनकके साथ हम संवाद करेंगे । “सम्‌? 
का धातुके साथ सम्बन्ध विवक्षित है । द्वितीय व्याख्याके अनुसार सारकारका 
झोक हे । जनकके साथ संवाद करेंगे इस अभिप्रायसे मुनिजी जनकके पास आये । 
आनेका मुख्य कारण वरदान था। “अथ ह (पुरा किल) यदू ( यस्मादू ) जनकश्च 
याजञवल्क्यरच अग्निहोत्रे ( निमित्ते) समुदाते ( संवादं कृतवन्तौ ) इत्यादि श्रुति उस 
समय जनकके अम्निहोत्रविषयक ज्ञानातिशयसे सन्तुष्ट होकर श्रीयाज्वल्क्यजीने वरदान 
दिया था । राजाने कामप्रश्‍न ही वरदान माँगा था- जो अभीष्ट होगा, उसे में 
पूछुँगा, कृपया उत्तर दीजियेगा । दत्त वरकी पूर्तिके लिए सुनिजी आये, इस 
अभिप्रायसे द्वितीय अथ किया गया है । 

शङ्का- प्रथम अथम मुनिंजीने संकल्प किया था कि न बोलेंगें, पर जनकजीके 
प्रश्‍न करनेपर मुनिजी बोळे, अतः उनके त्रतका भङ्ग हुआ । 

समाघान- यद्यपि मुनिजी बोलना नहीं चाहते थे, फिर भी उन्होंने जनकके 
प्रश्‍नोंका उत्तर दिया, इसमें कारण यह है कि वरदान पाकर जनकजीने प्रश्‍न किया । 
यदि सुनिजी उत्तर न देते; तो मिथ्यावादी हो जाते, अतः सत्यसंरक्षण और 
त्रतसङ्ग--इन दोनोंकी प्रासतिमें त्रतमङ्गकी उपेक्षा कर सत्यसंरक्षण करना चाहिए, 
इस सदाचारकी सूचनाके लिए मुनिजीने उत्तर दिया | 

शक्ञा--दोनों व्याख्यानोंमें कौन व्याख्यान अच्छा है ? 

समाघान--द्वितीय । 

शङ्का--क्यों ! 

समाधान सुनिजी चुप बैठे थे, पर श्रीजनकजीने मरन किया, इससे राजाको 
युनिजीसे कामप्ररनरूप वरदान प्राप्त था, यह स्पष्ट सूचित होता है । राजाने 
समझ छिया कि इस समय मुनिजीका आगमन पूर्वदत्त कामप्रश्नका उत्तर देनेके 
लिए है । यह समझ कर भी राजाने मुनिजीसे पूछा, अन्यथा मुनिके अभिम्रायको 
समझे बिना चुपचाप बैठे हुए मुनिजीसे राजाका पूछना अनुचित होगा । इससे 
द्वितीय व्याख्या प्रकृतानुकूळ है । “न वदिष्ये’ इस संकल्पम कुछ प्रमाण नहीं है । 
त्युत उक्त संकल्प विरुद्ध है । राजाके प्ररनोंका उत्तर दे रहे हैं और उनसे न 
नोरूगे, ऐसी प्रतिज्ञा थी, यह कहना प्रकृत कार्यसे सर्वथा विरुद्ध है ॥ ४ ॥ 
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नाञ्याक्षीत्तत्र राजाऽसौ बरे दन्तेऽपि तत्कृतः । 
विद्याया निरपेक्षत्वात्कममित्र विरोधतः ॥ ५ ॥ 
स्वोत्पत्तावेव विद्येयं सर्वकर्माण्यपेक्षते । 
्त्यगात्मतमोध्वस्तौ नाऽसौ कर्माण्यपेक्षते ॥ ६ ॥ 
स्वरूपमात्रलामेन यतोऽविद्यां निहन्त्यतः । 
____ अभ्यासादिभयोयं च नेवाऽऽाङ्गति दीपवत्‌॥ ७॥ ` च नेवाऽऽकाङ्कति दीपवत्‌ ॥ ७ ॥ 
“नाऽग्रकषीततत्र? इत्यादि । 
शङ्का-अमिहोत्रप्रकरणमें मुनिजीने राजाको वरदान दिया था, तो उसी 
प्रकरणमें आत्मयाथात्म्यविषयक प्रइनोत्तर क्यों नहीं किया गया : 
समाधान--वरदानके अनन्तर अगिहोत्रप्रकरणमे राजाने उक्त प्रश्‍नको नहीं 
पूछा, कर्मम्रकरणका विद्यासे विरोध है, विद्या स्वतन्त्र है । अतः एतद्विषयक 
प्रश्‍नोत्तर स्वतन्त्र होना चाहिए ॥ ५ ॥ 

“स्वोत्पत्ता ०! इत्यादि । 

शङ्का--“तमेतं वेदानुवचनेन’ इत्यादि श्रुति और 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत! 
इत्यादि सूत्रसे विद्याकी उत्पत्तिमें सब कर्म साधन हैं, यह निश्चय किया गया है । 
साधनका साध्यके साथ विरोध कहना असंगत है । 

समाधान--ठीक है, विद्याकी उत्पत्तिमें सकल कर्मोंकी अपेक्षा मानते हैं, अतएव 
उसमें विरोध नहीं है, किन्तु विद्याफलमें उक्त विरोध है । प्रत्यगात्मगत अज्ञानके 
नाशमें .केवल विद्या हेतु है, कम नहीं । क्ममें केवल अहेतु ही नहीं है, प्रत्युत 
विरोध भी है । साध्य, साधन तथा फळ आदि भेदके बिना कमै नहीं किया जा 

* सकता, मेद अविद्याप्रयुक्त है । आत्मेकत्वरूप विद्यासे अविद्याका ध्वंस होता है, 

इस ध्वंसमें विद्यासे अतिरिक्त कमीदिकी अपेक्षा नहीं है । जो यह कहते हैं कि 

कमे सहित विद्या उक्त ध्वंसमें कारण है, वह असङ्गत हे । इसका विशेष उपपादन 
पहले विस्तारपूर्वक हो चुका है॥ ६ ॥ 

“स्वरूपमात्र०' इत्यादि । विद्याका स्वरूपलाभ यानी उत्पत्ति | केवल उत्पत्ति- 
मात्रसे विद्या अविद्याको नष्ट करती है । 

शङ्का--उपनिषत्‌का अध्ययन करनेपर विद्या तो होती है, किन्तु उससे 
अविद्याकी निवृत्ति नहीं होती, प्रत्युत पहलेके समान संसार ही प्रतीत 
होता हे, अतएव अध्ययनके अनन्तर मनन और निदिष्यासनका भी विधान है । 
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लब्धात्मक यथा दात्रं प्रयुक्त पुरुषेण सत्‌ । 
करोति लवनं तढन्न दीपस्तु प्रयुज्यते ॥ ८ ॥ 
विद्या लब्धात्मिकाउविद्यां घनन्ति कर्माण्यशेषतः । 
निहन्तीत्यतिविस्पष्टो विरोधः कर्मविद्ययोः ॥ ९ ॥ 
वरदानेन संवादमिच्छन्तं तमशङ्कया । 
आदौ राजेष्टमप्राक्षीसत्यम्ज्योतिबुञ्चत्सया ॥ १० ॥ 
इसलिए उत्पत्तिमात्रसे विद्या अविद्याकी निवर्तिका नहीं होती | अपि तु अभ्यास- 
सहझत विद्या उसकी निवर्तिका है, स्वरूपमात्रलामसे नहीं । 

समाधान- नहीं, अभ्यासकी भी अपेक्षा नहीं है । विद्या आत्मैकत्वविषयक 
शब्दज्ञानमात्र नहीं है, जो उपनिषदादिके अध्ययनसे होता है । किन्तु तद्विषयक- 
साक्षात्कार विद्या है । अयोग्यताज्ञाननिवतन द्वारा अभ्यास ताइश साक्षातकारकी 
उत्पत्तिमें ही कारण माना जाता है । उत्पन्न साक्षात्कार अज्ञानका प्रदीपवत्‌ 
निवर्वक है। जैसे प्रदीप अन्धकारकी निवृत्तिके लिए स्वोप्पत्तिसे अतिरिक्त 
किसीकी अपेक्षा नहीं करता, वैसे ही विद्याको भी समझना चाहिए ॥ ७ ॥ 

अन्वयी इष्टान्तको कहकर व्यतिरेकी दृष्टान्त कहते हँ-'लब्धात्मकम्‌' इत्यादिसे । 

दात्र, कुठार आदिकी केवल उत्पत्तिसे ही छिदादि क्रिया नहीं होती, किन्तु 
जब पुरुष छेद्यके ऊपर उद्यमन किंवा तत्फल द्वेधीभावके लिए निपातन आदि व्यापार 
करता है, तब छिदादि क्रिया होती है, अन्यथा नहीं; अथीत्‌ कुठार आदिके लवनमें 
पुरुषप्रयोग सापेक्ष है । ज्ञान ऐसा नहीं है, यानी ज्ञानको उत्पन्न होनेपर प्रयोगा- 
पेक्षा नहीं होती, किन्तु, प्रदीपकी नाई स्वयं तमका निवर्तक है ॥ ८ ॥ 

विद्या और कमैके विरोधको स्फुट करते हैं--“विद्या' इत्यादिसे । 

विद्या उत्पन्न होकर अविद्या तथा तत्मयुक्त निखिल कर्मोकी निःशेष निवृत्ति 
करती हे । 'निहन्ति' से ही निवर्त्य और निवर्तकका विरोध स्पष्ट हो जाता है । यदि 
विरोध न होता, तो विद्या होनेपर भी अविद्या रह सकती पर ऐसा है नहीं, 
अतः तम और प्रकाशके समान विरोध स्पष्ट हे ॥ ९ ॥ 

“वरदानेन' इत्यादि । पूवैदत्त वरदानके अनुसार राजासे संवाद करनेकी इच्छा 
मुनिजीको थी । इसी अभिप्रायसे जनकजीके पास मुनिजी आये थे। जनक भी आत्म- 
ज्ञानी थे, अतः मुनिके सङ्कल्पको आनेपर ही उन्होंने समझ लिया, अतः समागत मुनिके 
प्रति निःशङ्क होकर राजाने अभीष्ट प्रश्न किया। निःशङ्क पदके दानसे मुनिके अभिप्रायको 
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देहेन्द्रियादिसङ्घातः पुमान्किज्योतिरुच्यताम्‌ । 
उपवेशनगत्यादि न युक्तं ज्योतिषा बिना ॥ ११ ॥ 
कि सङ्घातगतं ज्योतिः किं सङ्घातातिरेकि 
अतिरिक्तत्वमादत्त आदित्यादेरुदाहृतिः ॥ १२॥ 


जनकजीने जान लिया, यह सूचित होता है । प्रत्यग्‌-ज्योतिकी ( आत्म-ज्योतिकी ) 
सामथ्यसे ही देहमें कमे और उसका फल होता है, अन्यथा अचेतन देह 
मृत्पिण्डके समान स्वतः व्यवहार-योग्य नहीं है । किञ्च, अचेतन रथादिमें जैसे 
चेतनके सम्बन्धसे ही उत्तरसंयोगानुकूरु क्रिया होती है, वैसे ही शरीरमें भी क्रियां 
आत्मचेतन्यसे ही होती है, स्वतः नहीं । प्रत्यग्‌-ज्योतिके बसे ही यतः देहमें कमै 
तत्फल होता है, अतः प्रत्यगू-ज्योतिविषयक प्रश्न मुनिजीसे राजाने किया ॥ १०॥ 

दिहेन्द्रियादि०' इत्यादि । 'किंज्योतिरयं पुरुषः! इस प्रक्नमें पुरुषशब्द 
शरीरेन्द्रियसङ्घातपरक है । 

शङ्का- क्योँ ? 

'समाधान- “अयम्‌" इस प्रत्यक्षवाची शब्दका निर्देश है | संघात ही प्रत्यक्ष 
है, केवळ आत्मा नहीं है, अतः प्रश्नवाक्यस्थ पुरुषशब्द उक्त संघातपरक है, 
इस संघातमें उपवेशन, गति आदि कार्य ज्योतिके बिना नहीं हो सकते और उक्त 
काको सङ्घातमें देखते हैं, अतः कार्यलिज्ञक सामान्यानुमानसे कोई ज्योति अवश्य 
है, यह सामान्य ज्ञान होता है, विशेषतः अमुक ही ज्योति है; यह निश्चय नहीं 
होता, सामान्यतः ज्ञात और विशेषतः अज्ञातका ही प्रश्न होता है । 

शङ्का--उपवेशन, गमन आदि क्रियाएँ पीठ, क्षेत्र आदि कर्मकारकसे ही हो 
सकती हैं, ज्योतिकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान- शरीरवत्‌ पीठ, क्षेत्र आदि भी अचेतन है, अतः ज्योतिके बिना 
उक्त कर्मकारकोंसे भी उपवेशन आदि नहीं हो सकते ॥ ११ ॥ 

“कि सङ्घात' इत्यादि । 

शङ्का- -कार्यकरणसंघातगत ज्योति है अथवा तद्भिन्न हे ! 

समाधान- मुनिजीने द्वितीय पक्षका अहण किया । 

शङ्का-क्यों ! 

समाधान--अतएव आदित्यका उदाहरण दिया । पुरुष आदित्यज्योति है, हे 
राट्‌ , सूर्यकी ज्योतिसे पुरुष पीठ आदिपर बैठता है । क्षेत्र और अरण्यमें जाता है, वहाँ 


Do ) 
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पर््रा्ण एवाऽस्य कृतमात्मानुशासनम्‌ । 
मननायोच्यते युक्तिरादित्यादिनिदशनात्‌ ॥ १३ ॥ 
यथा सङ्घातिरिक्तेन रव्यादिज्योतिषा जनः । 
करोत्यासनगत्यादि तथा स्वभे चिदात्मना ॥ १४ ॥ 


____ र २ २२ 
अपना काय कर लौट आता है । भाव यह है कि सङ्घातारिक्त ज्योतिसे पुरुषका अनुग्रह 
होता है, यह व्यापिग्रहणकालमैं निश्चित हो जाता है। जहां ( स्वप्न आदि 
दशे) ज्योति अप्रत्यक्ष है और पुरुषानुग्रह प्रवृत्ति आदि लक्षण इष्ट है, वहांपर भी 
व्यतिरिक्त ज्योतिका ही अनुमान किया जायगा, इससे स्वसिद्धान्तकी सिद्धि होगी । 
यदि व्याप्तिमहकाल्‍में व्यवहतीसे अव्यतिरिक्त ज्योतिसे अनुग्रह गृहीत होगा, 
तो खमादिमँ ब्यवहारढिङ्गसे अव्यतिरिक्त ज्योतिका अनुमान होगा, इससे भूत- 
चैतन्यकी सिद्धि द्वारा स्वसिद्धान्तकी हानि होगी और अनियम होगा । व्यासिम्रहकाल्में 
ज्योति व्यतिरिक्त है अथवा अव्यतिरिक्त, यह संदिग्ध रहेगा, तो अनुमानसे भी एकता- 
पक्षका निर्णय नहीं होगा, इस अभिप्रायसे जनकजीने मुनिजीसे पूछा, मुनिजी शरीर- 
संघातापेक्षासे अतिरिक्त आत्मज्योतिकी सिद्धिके लिए उससे अतिरिक्त आदित्य- 
ज्योतिका उपादान किया। 

शङ्का- यदि उक्त रीतिसे गुण और दोषके ज्ञानमें राजा स्वयं समथ हैं, तो वे 
स्वयं ज्योतिको जान सकते थे, एतदर्थ मुनिजीका अनुसरण क्यों किया £ 

समाधान--कौन मैक्षापूर्वकारी पुरुष ऐसा हागा जो कि स्वाधीन अथमें परमुखका 
निरीक्षण करेगा । हां; यह सत्य है, राजामें उक्त निपुणता थी, परन्तु साध्य- 
साधनकी व्यापि अतिसूक्ष्म होनेसे दुर्शय है, अतः उसके ज्ञानके लिए मुनिका अनुसरण 
युक्त ही है ॥ १२॥ | 

पुनरुक्ति दोषका परिहार करते हैँ- “पूर्वत्राह्मण' इत्यादिसे । 

शङ्का -पूर्वज्रा्णमें आत्माका अनुशासन ( निरूपण ) कर चुके हैं, अतः 
पुनः, उसके निरूपणकी क्या आवश्यकता है £ 

समाधान ठीक है, मननके लिए पुनः उपदेश है, मनन अनुमान है । 
श्रवण आगममात्रसे होता है। मनन व्याप्ति और दृष्टान्त आदिसे साध्य अनुमिति है। 
अतः पुनरुक्त दोष नहीं है ॥ १३ ॥ 

“यथा इत्यादिसे । देह, तदवयव और इनका सङ्घात ( देहगत जातिसंस्थान ), 
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रव्यादिक बहिज्योतिश्मिदात्मज्योतिरान्तरम्‌ । 
सङ्घस्तु मध्ये नि््योतिज्योतिषोर्षतेते दयोः ॥ १५ ॥ 


तक्रिया, देशकाल- इन सबसे अत्यन्त भिन्न और विलक्षण, परौद्प्रकाह, अपर- 
तन्त्र (प्रकाशान्तरानपेक्ष) आदित्यलक्षण ज्योतिसे जागरावस्थामें पुरुष पीठोपवेशन, 
कषेत्रादिगमन और वहां उचित कर्तव्य करता है ॥ १४ ॥ 

शङ्का--आदित्य आदि ज्योतिसे देहादिव्यवहारकी उपपत्ति हो जायगी, 
फिर आत्मज्योति माननेकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--"रव्यादिकम्‌' इस्यादिसे । आदित्य ज्योति जड़ है और आत्म- 
ज्योति अजड़ है--इन दोनों जडा-जड ज्योतियोंके मध्यमें बुद्धयादिविषयान्त 
प्रत्यकू-चैतन्य प्रतिबिम्बविशिष्ट है । 

शङ्का--भ्रत्यक्‌ ज्योति क्या है £ 

समाधान--सवीन्तर, सवेमेदरहित, चिदेकतान, स्थिर, कूटस्थ और निष्क्रिय 
प्रत्यक्‌-ज्योति है । तद्विपरीत परागूभूत, परतन्त्र, पराधीनम्रकाइय, संसृष्ट परिणामी 
आदित्यादि ज्योति हैं, इन दोनों ज्योतियोंके मध्यमे पुरुषशब्दसे विवक्षित 
बुद्धयादिको आदित्यादिज्योतिव्यतिरिक्त ज्योतिकी अपेक्षा है । 

शङ्का--क्यों ! 

समाधान--आत्माज्ञानज बुद्धः्चादि मातृ, मान, मेय, कते, कर्म, कार्य, 
भोक्तृ, भोग और भोग्यस्वरूप तथा जम्म-नाशवान्‌ है, अतएव अजड ज्योतिकी 
अपेक्षा करता है । 

शङ्का- अजड ज्योतिसे ही सब व्यवहार मानिए, जड ज्योतिको क्यों मानते हैं £ 

समाधान--यह तो इष्ट है, दृष्टका परित्याग ही असम्भव है । ब्रह्मादि 
संघात जो व्यवहती है, उसका व्यवहार स्वविलक्षण आदित्यादि ज्योतिसहक्कत 
इश्याकारपरिणत बुद्धिविरोषसे होता है । 

शङ्का--'आदित्येनैव ज्योतिषाः ऐसा पाठ श्रृतिमें है । एवकार अवधारणके 
लिए है, इससे आदित्य ज्योतिसे ही ब्यवहार होता है, अतिरिक्त ज्योतिसे नहीं, 
इससे अतिरिक्त ज्योतिका' प्रतिषेध ही श्रुतिसे सिद्ध होता है । 

समाधान--अनुा्म और अनुग्राहक ज्योति अतिविलक्षण है, वैलक्षण्याव- 
धारणके लिए एवकार दै, आदित्यावधारणके लिए नहीं॥ १५॥ 
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रवेः सङ्घातिरिक्तत्वं प्रसिद्धत्वाबिदर्शनम्‌ । 
अतोऽलुवादौ रव्यादेचे त्वत्र प्रतिपाद्यता ॥ १६ ॥ 
आस्ते पर्येति कुरुते वाणिज्यादीन्‌ निवतेते । 
इत्यनेकोक्तितोऽत्यन्तज्योतिःसापेक्षतोच्यते ॥ १७॥ 
आदित्येनैव न त्वेतदेहादिगततेजसा । 
इत्येवकारो यो ज्योतिश्चन्द्रादेने निराकृतिः ॥ १८॥ 


(रे; इत्यादि। 

शङ्का--स्वप्व्यवहारान्यथानुपपत्तिसे आत्मज्योतिकी सिद्धि होती दै, आदित्यादि 
ष्टान्तके प्रदरशनकी क्या आवश्यकता हे ! 

समाधान- उक्त व्यवहारसे आत्मा ज्योति है, यह सिद्ध होता है, परन्तु वह 
ज्योति देहातिरिक्त है, यह स्फुट नहीं होता, अतः उसके साधनके लिए आदित्यादि 
दृष्टान्त आवश्यक है । 

शङ्का- आदित्यादि ज्योति तो प्रसिद्ध ही है, अतः उसके प्रतिपादनकी क्या 
आवश्यकता है ! 

समाधान--रवि आदिका अनुवाद किया गया है, प्रतिपादन नहीं ॥ १६॥ 

“आस्ते? इत्यादि । बैठता दै, क्षेत्रकम, अरण्यमें गमन, वाणिज्य आदि करता 
है एवं उन कायाँसे निवृत्त होता है । 

शङ्का--आसन आदि अनेक क्रियाओंका अभिधान क्यों ! 

समाधान--ये सब व्यवहार ज्योतिसापेक्ष हैं, इसका प्रतिपादन करनेके 


लिए है ॥ १७॥ 


आदित्येनेव इत्यादि । 
शक्का--'आदित्येनैव' इस वाक्यमें एवकार है, इससे यहः बोध होता है कि 


आदित्यज्योतिसे ही पुरुष अपना व्यवहार करता है, पर यह ठीक नहीं हे, 
आदित्यके अस्त हो जानेपर रात्रिमें चन्द्र आदिकी ज्योतिसे भी व्यवहार होता है । 


फिर आदित्यज्योतिसे ही अवधारण वयो ! 
समाधान- इस अवधारणसे चन्द्र आदि ज्योतिका निराकरण अभीष्ट नहीं 


है, किन्तु शरीरज्याति ही व्यावत्य है, अथीत्‌ आदित्य ज्योतिसे उक्त व्यवहार 
होते हैं; शरीर ज्योतिसे नहीं, इसमें तात्पय है ॥ १८ ॥ 
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व्याप्तेरव्यभिचाराय बहुचन्द्राद्युदाहतिः । 
रवीन्दरित्रयं तारामण्यादेरुपलक्षणम्‌ ॥ १९ ॥ 


शब्दो वागिति संग्रोक्तः स गन्धाद्युपलक्षणम्‌ । 
गन्धादीनपि विज्ञाय प्रवृत्तिवेस्तुनीक्ष्यते ॥ २० ॥ 
अस्त्येवाऽस्तमिते दये ज्योतिरिस्येवकारतः । 
तदयोगं व्यवच्छिन्दन्‌ किंज्योतिरिति पृष्टवान्‌ ॥ २१ ॥ 
“्याप्ते० इत्यादि । 
शङ्का--एक ही उदाहरणसे विवक्षित कार्य सिद्ध हो जायगा, फिर 
उदाहरणोंकी क्या आवश्यकता है ! 
समाधान--व्याप्तिके दाब्येके लिए अनेकविध उदाहरण हें । 
शङ्का--मणि आदि ज्येतियाँ मी प्रवर्तक हो सकती हैं, फिर आदित्य आदि 
ज्योतियांका ही उदाहरण क्यों दिया गया ! 
समाधान- आदित्य, चन्द्र और अभि ये तीन उपलक्षण हैं, अर्थात्‌ रवि, चन्द्र, 
अभि इनसे तारा एवं मणिका भी ग्रहण समझना चाहिए ॥ १९ ॥ 
चतुर्थ पयीयको कहते हैं--“शब्दो' इत्यादिसे । 
उक्त सब ज्योतियोंके अस्त हो जानेपर पुरुष वाग्‌-ज्योति होता है । शब्द 
द्वारा श्रोत्रका संस्कार होनेपर उसके अधिष्ठाता मनके विवेकसे पुरुषकी बाह्य चेष्टाएँ 
होती हैं । वाकूसे वागिन्द्रियका अहण नहीं है, किन्तु उसके विषय शब्दका अहण है, 
वह भी गन्धादिका उपलक्षण है, क्योंकि गन्ध द्वारा भी पुरुषकी प्रवृत्ति और निवृत्ति 
होती है । बाह्य आदित्य आदि ज्योतिसे सन्दीपितेन्द्रिय प्रत्यकू-चेतन्य संदीप्त 
होकर सब चेष्टाएँ करता है ॥ २० ॥ 
'अस्त्येवा ०? इत्यादि । 
शङ्का- द्वितीय पर्यायके प्रश्नवाक्यमें 'किंज्योतिरेव' इसमें एवकार ठीक 
नहीं है, क्योंकि जब व्यवच्छेय ही नहीं है, तब किसकी व्यावृत्ति कर एवकार 
साथक होगा ! 
समाधान- सूर्यास्त होनेके अनन्तर भी व्यवहार देखा जाता है, अतः 
यह अनुमान होता है कि कोई ज्योति अवश्य है, अन्यथा व्यवहार ही अनुपपन्न 
हो जायगा । इस प्रकार ज्योतिके सद्भावके प्रदशनके लिए 'एव' शब्द है, अन्य- 
व्यवच्छेदके लिए नहीं है ॥ २१ ॥ 


२५४ 
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अस्तित्वेऽपि न देहादिगतं तत्‌ किन्तु चन्द्रमाः । 
इत्यन्ययोगव्यावृत्तिश्रन्दर एवेत्युदीरिता ॥ २२ ॥ 
रविसोमामिशब्दादिज्योतींष्युक्तानि जागरे । 
निदर्शनतया ज्योतिस्तैः स्वभेऽप्यनुमीयताम्‌॥ २३ ॥ 
स्व देहव्यवहतिर्भिनरज्योतिःपुरःसरा । 
व्यवहारत्वतो जाग्रद्मययहारो यथा तथा॥ २४॥ 
सुप्तौ च पुनरुत्यानव्यवहारस्य कारणम्‌ । 
अस्ति ज्योतिरिति ज्ञात्वा तद्विशेषं स पृष्टवान्‌ ॥ २५ ॥ 


(अस्तित्वे ०” इत्यादि । परश्नगत एवकार अयोग-ब्यवच्छेदके लिए है, इस 
कथनसे उत्तरवाक्यगत एवकार भी अयोग-व्यवच्छेदके लिए है, ऐसी शङ्का हो 
सकती है, किन्तु यह ठीक नहीं दै, क्योंकि ज्योतिका सद्भाव तो राजाको भी निश्चित 
ही है । किन्तु पूवेपयीयके समान आत्मज्योतिके व्यवच्छेदके लिए “एव'कार 
है यानी देहगत ज्योति नहीं है, किन्तु चन्द्रमा है, इस अमिम्रायसे “चन्द्र एव” यह 
कहा गया है॥ २२ ॥ 

(रबि०' इत्यादि | जागरावस्थामें पुरुषके व्यवहारकी हेतु ज्योति- रवि, 
सोम, अभि, शब्द आदि ज्योति--ऋही गई है । एवं स्वमावस्थामें उसकी प्रबृत्ति 
आदिकी हेतुसूत ज्योतिका उक्त दृष्टान्त द्वारा अनुमान होता है। ज्योतिके बिना जागरा- 
वस्थामें पुरुषका व्यापार कहीं भी नहीं देखा गया है, स्वममें भी प्रवृत्ति आदि 
होते हैं, इसलिए वहाँ उसकी हेतु कोई ज्योति अवश्य है, यह मानना चाहिए॥२३॥ 

अनुमान-्रकार कहते हैँ- स्वप्ने देह०' इत्यादिसे । 

स्वप्रमें देहकी जो वृत्ति होती है, वह देहभिन्न ज्योतिपूर्वक है, व्यवहारत्व- 
सामान्यधमै जाग्रसवृत्ति और स्वभप्रवृत्तिमे साधारण है, अतः जाग्रत्मवृत्तिवत्‌ 
स्वमप्रवृत्ति भी भिन्नज्योतिनिमित्तक है ॥ २४॥ 

* मुप्तौ च इत्यादि । स्वप्न सुषुप्तिका भी उपलक्षण है, इन दशाओंमें पुनः 
उत्थान आदि व्यवहारकी कारण ज्योति थी, यह जनकजी जानते थे, किन्तु वह ज्योति 
कौन है £ यों ज्योतिविशेषविषयक ज्ञान उन्हें नहीं था, अतः तद्विरोषको जाननेके 
लिए राजाने मुनिजीसे पूछा ॥ २५ ॥ 
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स्वप्रकाशस्वरूपत्वात्‌ तद्विशेषो ह्यतिस्फुटः । 
तथाऽप्यविद्यया छन्नः सोऽस्पष्ट इव वर्तते ॥ २६ ॥ 
यत्प्रसादादविद्यादि सिध्यतीव दिवानिशम्‌ । 
तमप्यपहूनुते5विद्या नाऽज्ञानस्याऽस्ति दुष्करम्‌ ॥ २७ ॥ 
योऽविद्यात्माभिसम्बन्धः कल्पितोञ्सौ न वास्तवः । 

` अतोऽविद्याब्ृतत्वेऽपि न लोपोऽस्य मनागपि ॥ २८ ॥ 
निः्सङ्गस्य ससङ्गन कूटस्थस्य विकारिणा | 
आत्मनोऽनात्मना योगो वास्तवो नोपपद्यते ॥ २९ ॥ ` 


स्वप्रकाश०' इत्यादि । यद्यपि आत्मा स्वप्रकाशस्वरूप होनेसे अतिस्फुट 
है, अतः तद्विषयक प्रश्न भी अयुक्त है, तथापि वह अविद्यासे आच्छन्न होनेके 
कारण अस्पष्टके समान है, अतः तद्विषयक प्रन युक्त ही है । वस्तुतः ज्ञातका 
प्रश्‍न अयुक्त होता है, अज्ञात स्पष्ट हो या अस्पष्ट, पर तद्विषयक प्रश्‍न 
उचित ही है ॥ २६॥ 

'यत्प्रसादा०' इत्यादि । 

शङ्का--अज्ञानसे भी स्वम्रकाशामें प्रश्न नहीं हो सकता £ क्योंकि स्वप्रकाशमें 
अज्ञानकी स्थितिका ही असंभव है । यदि स्वम्रकाशमे अज्ञान मान लिया जाय, तो 
अज्ञानकी सिद्धि ही नहीं हो सकेगी, क्योंकि 'अहमज्ञः' इत्यादि प्रतीति अज्ञानकी 
साधक है; अहम्थके ज्ञानके बिना उक्त प्रतीति ही असंगत है । 

समाधान--यह ठीक है कि स्वप्रकाश आत्मा अज्ञानका साधक है, तथापि 
अविद्या उसका भी अपहव करती है । अज्ञानके लिए कुछ भी दुष्कर नहीं है, 
क्योंकि अविद्या अघटितघटनापटीयसी मानी गई है । अविद्या और अज्ञान एक ही 
हैं। मेरुमै भी अणुबुद्धि अज्ञानसे होती है, अतएव अज्ञानकी सामर्थ्यं निरङ्कुश 
मानी गई है ॥ २७॥ 

शङ्का--यदि अज्ञानके लिए कुछ भी दुष्कर नहीं है, तो वह अपना वास्तविक 
सम्बन्ध भी आत्मामें कर सकता है क्या ! 

समाधान--“योऽविद्या०? इत्यादि । आत्मा और अविद्याका जो सम्बन्ध है, 
वह कल्पित है, वास्तविक नहीं है । अतएव अविद्यासे आदृत होनेपर कुछ मी 
इसका ढोप नहीं होता; यह तो पूर्वमे कह चुके हैं । आरोपित पदाथेसे अधिष्ठानमे 
कुछ विकार नहीं आता । मरुभूमि आरोपित जरसे आद्रे नहीं होती ॥ २८॥ 
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स्वतो बुद्ध स्वतः शुद्द स्वतो मुक्त निरात्मिका । 
अविचारितसंसिद्विरविद्या लिङ्गते कथम्‌॥ ३० ॥ 
एताइइया अविद्याया विचारेण निवृत्तये । 
आत्मैव ज्योतिरस्येति ग्राह स्वभादिभासकम्‌ ॥ २१ ॥ 
भास्य स्वप्नसुषुप्तयादि यस्मिन्भाने प्रकल्पितमू | ` 
तद्‌ भानं तत्स्वरूपत्वादात्मशब्देन भण्यते ॥ ३२ ॥ 


“सवतो बुद्धम' इत्यादि। स्वतः शुद्ध, स्वतः बुद्ध और स्वतः मुक्त यानी 
निलशुद्धबुद्धमुक्तस्वमाव आत्मामें अविचारितसंसिद्धि ( सदसक्विचारानहैसिद्धिक 
निस्तत्त्व) अविद्या कैसे रह सकती है ! क्योंकि सत्‌ और असतूका सम्बन्ध ही नहीं 
हो सकता ॥ ३० ॥ 

(एतादृशया' इत्यादि । आत्मस्वरूपके विचारके द्वारा एताइश अविद्याकी 
निवृत्तिके लिए आसा ही ज्योति है, यह मुनिजीने जनकसे कहा । इसमें ज्योतिष्ठकी 
प्रसिद्धिके लिए स्वप्नका उपादान किया गया है । आदित्यादि ज्योतिसे उस समय 
प्रकाश नहीं हो सकता, क्योंकि तदुआहक इन्द्रियं स्त्रकारणमें लीन हो जाती हैं । 
सुषुत्तिदशामें मन भी लीन हो जाता है, अतः उस समय केवल आमा ही प्रकाश- 
मान रहता है, अन्य प्रकाशक है नहीं, अतः आत्मा ही स्वयंज्योति है, यह 
सिद्ध होता है॥ २१ ॥ ` 

आत्मामें स्वप्रकाशत्व सिद्ध करते हैं--'भास्यम्‌' इत्यादिसे । 

जिस भानमें ( स्वयंप्रकाश आत्मामें ) भास्य (भानविषय) स्वप्न, सुषुप्ति आदि 
[आदिसे अनात्मभूत इशमात्र] कल्पित हैं; वह भान यानी दृश्यमात्र कल्पनाका अधिष्ठान- 
भूत प्रकाश आत्मस्वरूप होनेसे आत्मशब्दसे कहा गया है। भाव यह है कि 
जाग्रदवस्थामें जितने ऐन्द्रियक विषय देखे जाते हैं, वे सब मनसे देखे जाते हैं । 
मनके न रहनेपर पुरुष किंज्योति है, यह प्रश्‍न है । यद्यपि स्वप्नमें मन रहता है, 
तथापि मन विषय है, अतः वह प्रकाशक नहीं हो सकता, यह आगे कहेंगे । 
आत्मा ही ज्योति है, यह ऋषिने उत्तर दिया.। स्वप्नादिमें जब कि सब 
2 उपरम हो जाता है, वासनारूप धी आत्मज्योतिसे दीप्त होकर स्वव्यापार 

| 

शङ्का--बुद्धिका कौन व्यापार है ! 
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स्स्प्स्स्न्स्स्स्क्क्क्स्व्व्क्स्स्क्व्स्स्व्व्व्व्व्व्स्स्स्न्न्ट 
आत्माविद्या तदुत्थं वा पराग्धीखगाहते 
प्रत्यख्बुद्धयवगाद्यो$त आत्माऽहं भामि केवल; ॥ ३३ ॥ 
आत्मेवेत्येवकारेण स्वप्नहड्येष्वनात्मसु । 
ज्योतिष्टशङ्का व्यावर्त्या वासनामयवस्तुषु ॥ ३४ ॥ 
अस्येति वासनाऽऽरोपो दृश्यों देहादिरुच्यते । 
भास्यभासकसम्वन्धः षष्व्योक्तो वासनात्मनोः॥ ३५ ॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषांनुवादसंहिंत ल संहित | २०३१ 


समाधान---अत्यक्षाद्यपलब्धिदशामें जो व्यापार बुद्धिमें आहित होता है, 
वह कमैसे उद्भावित होकर स्मतिरूपमे परिणत होता है ॥ ३२॥ । 
स्वप्रकाश अद्य यहां आत्मशब्दका अर्थे हे । स्वप्रकाशत्वकी सिद्धि करते 
है--“आत्मा०' इत्यादिसे । 
अनात्मत्व इश्यत्वका व्यापक है | आत्मासे व्यावत॑मान अनात्मत्व स्वव्याप्य 
दृश्यत्वका निवतैक होता है । एक आत्मप्रत्यय होता है और दूसरा अनात्म- 
प्रत्यय होता है । अनात्मा ( जड़ ) कल्पित है, वह प्रत्यगुबुद्धिसे आह्य है; 
अतः आत्मा केवळ अद्वितीय भासित होता है । 
शक्का--आत्मप्रत्यय अद्व्यविषयक नहीं हो सकता, क्योंकि 'खण्डो गौः 
मुण्डो गौः”- इत्यादि प्रत्ययके समान वह सामान्यविरेषविषयक ही हो सकता है । . 
समाधान- सामान्यविशेष आत्मामें कल्पित होनेसे दोनोंका वास्तविक स्वरूप आत्मा ._ 
ही है, अतः उनका रजतादिदत्‌ जब प्रथक्‌-स्वरूप ही नहीं है, तब उनमें सम्यगूधी- 
विषयत्व कहाँसे होगा, प्रत्यग्धीविषयत्व तो दूरनिरस्त है । ज्ञानैकात्म्य अविद्याका 
नाशक है । आस्मज्ञानसे द्वैतका अहण नहीं हो सकता । रज्जुमें सपे विद्यानिरस्य 
होनेसे जैसे विद्यावेद्य नहीं है, वैसे ही प्रकृमें भी समझना चाहिए ॥ ३३॥ 
“आसमैवास्य ज्योति” इस वाक्यमें जो आत्मशब्द है, उसके अथैका निरूपण 
कर अवशिष्ट पदोंकी कमसे व्याख्या करते हैं--आत्मेवेत्येव' इत्यादिसे । 
वासनामय स्वप्नगजादि स्वसत्तामें प्रकाशाव्यभिचारी हैं, अतः उसमें भी स्व- 
प्रकाशत्वकी शङ्का होती है, उसकी निवृत्तिके छिए एवकार है, आत्मा ही 
स्वयंप्रकाश दै, दूसरा नहीं ॥ ३४ ॥ 
“अस्येति' इत्यादि । वासनारोपित देहादि दृश्य मास्य है; आत्मा आसक है, 
इन दोनोंका यानी वासना और आत्माका आास्यभासकसंबन्ध पष्ठीका अथै है॥ ३५॥ 
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ज्योतिष्ट भासकत्वं स्याचिदाभासमुखेन तत्‌ । 
उपपन्नमसङ्गस्य भान्वादिवदनुग्रहात्‌ ॥ २६ ॥ 
भान्वादयः प्रभाद्वारा चक्षुराद्यनुग्रह्वते । 
तथैवात्माञ्नुगृहीते चिदाभासेन शेमुपीस्‌ ॥ २७ ॥ 
अविद्यान्वयवदू बुद्धेश्रिदाभासान्वयः सदा । 

अस्ति तब्यतिरेकेण बुद्धे! परिणतिद्गैथा ॥ ३८ ॥ 

ज्योतिष्ठम इत्यादि । 

शक्का--ज्योतिष्ट भासकत्वस्वरूप है । आत्मा भासक है, यह कहना ठीक 
नहीं है, क्योंकि रूपादिमान्‌ या प्रकाश्यसम्बद्ध भानु आदि प्रकाशक माने जाते हैं । 
आमा रुपादिशूत्य तथा प्रकाश्यासम्बद्ध है, अतः उसमें भासकत्वोक्ति अयुक्त है । 

समाधान--चिदाभास द्वारा आत्मामें भासकत्व उपपन्न है। जैसे भासक आदित्य 
आदि क्रियाके बिना केवळ सानिष्यमातरसे ही पुरुषमें प्रकाशारूय अनुग्रह करते हैं, वैसे 
ही चिदात्मा भी प्रकाशरूप अनुग्रह करता है, अतः उसमें सक्रियत्वप्रसङ्गकी सम्मा- 
वना नहीं है । जैसे स्थिर पुरुषमें देशान्तरप्रापति गतिके बिना नहीं होती, वैसे अभि- 
व्यक्ति अभिव्यज्ञककी सन्निधिसे अतिरिक्त अभिव्यञ्ञक-क्रियाकी अपेक्षा नहीं करती, 
क्योंकि सन्निधानमात्रसे अभिव्यक्ति सर्वत्र दृष्ट है ॥३६॥ 

“भान्वाद्यः’ इत्यादि। सूर्यादि अपनी प्रमाके द्वारा जैसे चक्षुरादिके अनुआहक 
होते हैं, वैसे ही आत्मा चिदाभाससे बुद्धिका अनुग्रह करता है । स्वाज्ञानवश 
आत्मा बुद्धघादिमें उद्धत होकर स्वाभाससहाय स्वसन्निद्धिमात्रसे प्रकाश कराता 
हे । आत्माके अज्ञानका ही नानामावनासहित बुद्धयादिरूपसे विव होता है ॥३७॥ 

“अविद्यान्वय इत्यादि । 

शङ्का--आत्ममें साक्षित्व सदा रहता है, अतः उसकी हेतु अविद्या भी सदा 
रहेगी, फिर मुक्ति केसे हो सकती है ! 

समाधान--जब तक चिदाभास है, तभी तक साक्षिता है, इस विवक्षासे 
बुद्धयांदिमें चिदामासकी अनुवृत्ति सिद्ध करते हैं। बुद्धि आदिकी सत्तामें चिदाभासका 
कमी व्यभिचार नहीं होता, क्योंकि बुद्धधादि जड़. हैं, अतः वे स्वतः साधक नहीं हो 
सकते । विषय घटादि और आत्मा स्वाकारबुद्धि द्वारा बुद्धिस्थ होते हैं, उसके द्वारा 
आत्मामे साक्षित्व होता है। चिदाभासस्य बुद्धका परिणाम ही बृथा होगा | चिदाभासके 
सम्बन्धके बिना तत्तद्विषयाकार बुद्धिका परिणाम कथश्चित्‌ हो भी जाय, तो भी वह विष- 
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तृतीय आझण ] भाषानुवादसहित २०२३ 


TITTIES 


न्ज्ज्ज्ज्ज्स्ल्ज्ज्ल्ज्स्ल्स् Ls DS 
चिदाभासविहीनस्य क्षीरस्य परिणामतः। २ 
न किश्चिद्धासते वस्तु साभासा धीस्ततः सदा ॥ ३९ ॥ 
साभासपरिणामेन दुः्यस्मीत्यपि धीभेवेत । 
तथा साभासमन्ञानं न वेग्रीत्यनुभूयते ॥ ४० ॥ 
अन्यथाऽऽत्मनि कोटस्थ्याद्‌ बुद्धौ चैतन्यवर्जनात्‌ । 
सर्वोऽपिः व्यवहारः ___ सदोऽपि व्यवहारः स्यादन्धकारनृत्यवत्‌॥ ४१॥ 
भासक नहीं होगा, अतः उसका परिणाम व्यथ ही हो जायगा और अविद्यामें 
आमासकी अनुवृत्ति सदा रहती है, इसमें यह भी कारण है कि अविद्या आत्ममें 
ही रहती है, मध्यमे कोई व्यवधायक नहीं है, इसलिए आमासानुवृत्ति आवश्यक 
है । बुद्धिवृत्तिरूप ज्ञान और आदित्यप्रकाशका सम्बन्ध होनेपर ही घटादि व्यवहारके 
योग्य होते हैं, अन्यथा नहीं। एवं बुद्धि आदिमें भी दो आकारोंके सम्बन्धसे 
व्यवहारयोग्यता होती है ॥ ३८॥ 

“चिदाभास० इत्यादि । चिदामासहीन अविद्यापरिणामस्वरूप क्षीर आदिसे 
किसीका भान नहीं होता, अतएव उसमें भासकत्वन्यवहार नहीं होता एवं 
अविद्यापरिणाम बुद्धि आदि यदि चिदामासशून्य होंगे, तो उनमें भासकत्वव्यवहार 
नहीं होगा । तत्‌-तत्‌ आकारकी वृत्ति होनेपर नियमसे तत्‌-तत्‌ विषयका भान 
होता है, अतः बुद्धि आदिमे चिदामासकी अनुवृत्ति सदा रहती हे । यह मानना 
अत्यावश्यक है ॥ ३९ ॥ 

'साभास०' इत्यादि । 

शङ्का--चिदाभासके बिना भासकत्व न हो, तो मत हो £ 

समाधान--ऐसा कहनेसे अनुमव-विरोध होगा, क्योंकि “अहं दुःखी? इत्यादि 
त्रीति साभास परिणामसे ही होती है एवं “में नहीं जानता' यह मी प्रतीति सामासा- 
ज्ञान ही है, अतः बुद्ध्यादि परिणाममें चिदाभासका अन्वय सदा रहता है, इसमें 
सन्देह नहीं है ॥ ४० ॥ 

'अन्यथात्मनि' इत्यादि । | 

शङ्का--आभासशून्य बुद्धिवृत्ति यदि मानी जाय, तो भी यह कह सकते हैं कि 
तत-तत्‌ बुद्धिवृत्तिसे अथवा आत्मचैतन्यसे उक्त अनुभत्र हो सकता हैं, अतः बुद्धिमे 
आभासव्याति व्यथं है । | 

समाधान -- आत्मा कूटस्थ है, वह भासक हो ही नहीं सन्मा और बुढि 
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२०२४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


_..._________............_..्रप्र््र्फर््क््ल््व्व्यस्य्य्य्यस्स्स्य्स्र्स्यस्यस्य्र्यस्य्य्य्र = 


A करना 


चिदाभासानुग्रहोऽत्र ज्योतिष्ट भानुवन्मतम्‌ । 
न तु रव्यादिवचक्षुग्राद्ममास्वररूपता ॥ ४२ ॥ 


ज आ्आ 


क्रिया है, पर वह अचेतन है, इसलिए एक-एकको भासक नहीं मान सकते, ऐसी 
परिस्थितिमें सब व्यवहार अन्धकारे प्रवृत्त नृत्यके समान व्यथ हो जायँगे । नृत्य 
दर्शकोंके मनोविनोदके लिए कराया जाता है । यदि अन्धकारमें हो, तो गात्र- 
विक्षेपादि तत्‌-तत्‌ कळाविरोषका साक्षात्कार न होनेसे तज्जन्य आनन्दविशेषका 
अनुभव भी नहीं होगा, केवळ नतेकका आयासमात्रफछक नृत्य व्यर्थ है । 
सूक्ष्मेक्ञितादिके ज्ञानके सूचनाथ प्रशाब्दका उपादान है । बाह्याकार वृत्ति द्वारा बुद्धिमें 
जैसे संक्रान्ति होती है, वैसे ही सब अवस्थाओमें चिदामासब्यासि अज्ञानमें 
रहती है, चिदाभास और विषयाकारमें एकाश्रयत्व सतत रहता है, अतएव “नहीं 
जानता हूँ? इत्यादि सर्वजनीन अनुभव उपपन्न होता है ॥ ४१ ॥ 
'चिदाभासा०' इत्यादि । 
शज्ञा--आत्मामें यदि ज्योतिष्ठको मानते हैं, तो चक्षुऔद्यत्वकी भी प्रसक्ति 
हो, जायगी, “विमतं चक्षुग्रद्यम्‌ , ज्योतिष्ठात्‌, आदित्यवत्‌? यानी आत्मा चक्षुग्राह्म है 
ज्योष्ठधर्मसे सूयोदिके समान । सूर्य ज्योति है, अतः वह चक्षुऔद्य है एवं आत्मा 
भी चक्षुग्रो्य होना चाहिए । | 
समाधान--उक्त अनुमानमें मेयत्व उपाधि है । जो मेय यानी ज्ञानविषय होता 
है, उसीमें उक्त धमे रह सकता है । आत्मा अविषय है, अतः उसमें चक्षुऔद्यत्व 
नहीं रह सकता । साध्यव्यापक और साधनाव्यापक उपाधि कहलाती है, साध्य है-- 
चस्ुर्भल्वत्व, उसका व्यापक है--मेयत्व । साधन है--ज्योतिष्ठ, उसका अव्यापक 
है-मेयत्व । ज्योतिष्ठ आत्मामे भी है, पर मेयत्व नहीं, अतः मेयत्व उपाधि हुई । 
मेयत्व आत्मामें नहीं है, क्योंकि वह अविषय अतएव स्वयंप्रकाश है, अतः तद्व्याप्य 
चक्षुओह्वत्व भी आत्मामें नहीं है । भाव यह है कि आत्मासे अतिरिक्त सब जड़ 
हैं। दूसरा अजड़ है नहीं, अतः अन्यदीय प्रत्यक्षादिगम्य आत्मा नहीं हो सकता | 
शब्दादिहीन मत्यकृस्वरूप असंहत तथा दृष्टिमात्रस्वमाव आत्मा है, अतः दरशन- 
योग्य नहीं हो सकता । इलोकार्थ--सूर्थके समान चिदामासका अनुमाहक आत्मा है, 
अतः वह ज्योति कहा गया है, तत्‌-तत्‌ चक्चुग्रीद्य भास्वरस्वरूप आत्मा विवक्षित 
नहीं है, आदित्यादिके समान अनुग्राहकत्व आत्मामे कह चुके हैं ॥ ४२ ॥ 
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आदित्यादिरनात्मार्थः सिध्यत्यक्षादिमानतः । 
मात्रादिसिद्धिदस्याऽस्य स्वतःसिद्धेने मेयता ॥ ४३ ॥ 
नाऽप्रमेयत्वमात्रेण शशशृङ्गादितुस्यता । 
अनन्यानुभवेनाऽस्य विशद स्फुरणं यतः ॥ ४४॥ 
i 5 0 ली 
आदित्यादि' इत्यादि । आदित्य आदि अनात्म पदार्थ हैं, अतः वे प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाणोंसे सिद्ध होते हैं । मान, मेय आदिका साधक स्वत:सिद्ध आत्मा मान 
आदिसे पूर्वसिद्ध है, अतः आत्माकी मानाधीन सिद्धि नहीं हो सकती । वही सबका 
साधक है, इसलिए उसका अन्य साधक कौन हो सकता दै !॥| ४३ ॥ 
नाउप्रमेयत्व ० इत्यादि । 
शज्ञा--आत्मामें कोई प्रमाण है या नहीं £ यदि है, तो उसमें भी मेयत्वकी 
प्रसक्ति होगी, ऐसी अवस्थामें मेयत्व साधनाव्यापक न होनेसे उपाधि नहीं हो 
सकता । द्वितीय पक्षमें शशकश्वङ्गवत्‌ उसकी असत्त्वापत्ति होगी : 
समाधान--अप्रमेयत्व असत्त्वका प्रयोजक नहीं है, किन्तु अनात्मत्व असत्त्वका 
प्रयोजक है । आत्मा स्वामिन्नप्रकाशस्वरूप है, अतः उसमें अनात्मत्वरूप जडत्व 
नहीं है, शशश्रज्ञादि जड़ हैं, अतः वे असत्‌ हैं । 
शङ्का--मेयत्वके बिना भी यदि आत्मज्योतिकी सत्ता मानते हैं, तो शशश्रज्ञकी 
क्यों नहीं मानते हें ! 
समाधान--श्रृज्ञ तो मानयोग्यस्वभाव है । यदि शशको भी श्रज्ञ होता, 
तो वह अपने स्वभावका अतिक्रमण नहीं कर सकता, इसलिए प्रमाणाभावसे उसकी 
सत्ता नहीं मानी जाती । 
शङ्का- आत्मा भी मानयोग्यस्वभाव है, वस्तुरूप होनेसे, विषाणके समान! 
इस अनुमानसे आत्मामें भी मानयोग्यत्व होना चाहिए, अन्यथा उसकी असत्त्वापत्ति 
हो.जायगी । तने 
समाधान--इस अनुमानमें भी अनात्मत्व उपाधि दै । 
शङ्का--अज्ञात आत्मा ही सर्वप्रमाणयोग्य है, यह आप पूर्वमें अपना 
सिद्धान्त कह चुके हें, फिर यहाँ अन्यथा क्यों कहते हैं ! 
समाधान--सर्वसाधक आत्माका मानयोग्यत्वस्वभाव नहीं है, किन्तु निरपेक्ष 
होनेसे सदा स्फुरणस्वभाव है। उसमें पूर्वमे मानयोग्यत जो कहा है, उसका 
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२०२६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


I 
I 


स्यात्स्वभव्यवहारो5यमात्मना ज्योतिषा इशा । 
देहादिव्यतिरिक्तत्वमेबं सिद्धं चिदात्मनः॥ ४५ ॥ 
अत्र लोकायतो चक्ति देहामिन्नत्वमात्मनः । 
अहं मनुष्य इत्येवं प्रत्यक्षेण तथेक्षणात्‌ ॥ ४६ ॥ 


तात्य आत्मव्यतिरिक्त अवस्तु है, इसमें है, आत्मामें मानविषयत्व है) इसमें नहीं है, 
अतः पूर्वोक्त कथन विरुद्ध नहीं है ॥ ४४ ॥ 

“स्यात्स्वप्न० इत्यादि । स्वाभिक व्यवहारं इक्स्वरूप आत्मासे ही होता है, 
इस रीतिसे चिदात्मामें देडादिव्यतिरिक्तत्वकी भी सिद्धि होती है । 

शङ्का-आत्मज्योति स्वयंप्रकाश है, यह कहना अयुक्त है, दीपादिके समान 
भासक होनेसे उसमें अन्यभास्यत्वकी प्रसक्ति अनिवार्य है । 

समाधान- सब ज्योतियोंके अस्त हो जानेपर स्वरूपदृष्टिसे चित्त और तच्चे- 
ष्टितका भान कराता हुआ जो रहता है, वही स्वयंज्योति आत्मा है, उसके भानके 
लिए अन्य मासककी अपेक्षा नहीं है । भासकान्तरकी अपेक्षा जड़को होती है, 
आत्मा उससे विलक्षण यानी अजड़ है, अन्यथा अनवस्थापत्ति होगी । जो जो भासक 
होगा, उसका भान यदि अन्य भासकसे होगा, तो अनवस्थादोष स्पष्ट है; अतः 
किंसीको स्वयंप्रकाश मानना आवश्यक है । और भासकान्तरकी कल्पना इष्टविरुद्ध 
मी है, क्योंकि स्वमादि अवस्थामें भासकाम्तरकी सत्तामें कोई प्रमाण नहीं है ॥४५॥ 

अन्न लोकायतो' इत्यादि । 

शक्का--यहांपर लोकायतिक (चावीक) कहता है कि देह ही आत्मा है, उससे 
अतिरिक्त आत्मा नहीं है, क्योंकि “अहं मनुष्यः ब्राह्मणः? ( मैं मनुष्य हूँ, ब्राह्मण हूँ, 
कश हँ, स्थूळ हूँ ) इत्यादि प्रतीति सबीचुभवसिद्ध है । मनुष्यत्व, क्रशत्व आदि देहका 
धर्म है, उससे अतिरिक्त आत्मामे इन धर्मोकी सम्भावना नहीं है | और आप देहसे 
अतिरिक्त स्वप्रकाश वस्तुको ब्रह्ममेदा्े ही मानते हैं, दूसरा प्रयोजन नहीं है, परन्तु 
देहातिरिक्त माननेपर भी ब्रहझामेद नहीं हो सकता, कारण कि “अहं कती? इत्यादि 
मतीतिसे कतृत्व आदि धर्मकी प्रतीति होती है, चिन्मात्र ब्रहम उक्त धम नहीं 
है, अतः अतिरिक्त कल्पना व्यथ है । 

समाधान- आमा स्वप्रकाश है, अतः अनात्मगत कृत्व आदि धर्मोका योग 
आत्मामें नहीं है, यदि होता, तो सुषुप्ति, समाधि आदि दामे भी उनका भान 
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नस्क््स्क्क्क्क्क्व्स्स्स्स्स्स्स्स्क्व्व्व्व्व्व्व्व्व्य्य्व्स्य्य्व्व््व्व्व्व्स्स्य 


चैतन्य क्षितितोयाग्निमरुद्योगेन जायते । 
` सर्पादेरिव का््ण्यादिरदृधर्मस्ततश्चितिः ॥ ४७॥ 


होता । अतएव आत्मामें.ताइशधके सद्भावमें कोई प्रमाण नहीं है । यदि कर्तृत्व 
आदि भी स्वप्रकाश हैं, तो वे आत्मस्वरूप ही हो सकते हैं, उसके धर्म नहीं हो 
सकते । “आत्मा अपहतपाप्मा? इत्यादि औत वाक्य आत्मामें उक्त धर्मके असम्बन्धमें 
प्रमाण है । यदि आत्मा कती होगा, तो घै आदिका सम्बन्ध उसमें अवश्य रहेगा । 
'अहङ्कतो? इत्यादि प्रतीति "नीलं नभः? के समान अम है । अतएव “नीरूपं नभः? 
“अपहतपाप्मा आत्मा? इत्यादि वाक्य भी उक्त प्रत्यक्षविरुद्ध नहीं है 'यह आत्मा 
सवीन्तर है? यह श्रुति जीव और ब्रह्मके अमेदमें ही अनुकूल है । “आत्मा ब्रह्म 
है, वह तुम हो! इत्यादि वाक्य. स्पष्ट ही आत्मैक्यपरक है ॥ ४६ ॥ 

शङ्का--जिसमें चैतन्य है, वही आत्मा है, देहमें चैतन्य नहीं दै, अतः देह 
आत्मा कैसे हो सकती है ! 

समाघान--“चैतन्यम्‌? इस्यादिसे । प्रथिवी, जल, तेज, वायु--ये ही चार तत्त्व 
हे, उनमें एक-एकमें “चैतन्य नहीं है! पर उनके संघातभूत शरीरसे चैतन्य उत्पन्न 
होकर उसीमें रहता है। जैसे महुआ, गुड़ आदि जो मद्यारम्मक हैं, उनमें एक-एकमें 
मद्यजनभशक्ति नहीं है; किन्तु उनके समुदायमै पाई जाती है, वैसे ही प्रकृतमें मी 
समझना चाहिए। अतएव चारवीकोंका. छोक है कि “किण्वादिभ्यः समेतेभ्यो द्रव्येम्यो 
मदशक्तिवत्‌? समुदित चार भूतोंमें चैतन्य है, अतः देह ही आत्मा है । चैतन्य और 
देहके धर्मधर्मिभावमें प्रत्यक्ष ही प्रमाण है । 'कृष्णः सर्प? इत्यादि प्रत्यक्षादि प्रतीतिसे 
कष्णत्व और सर्पमें धर्मधर्मिभावकी सिद्धि होती है, वैसे “अहं मनुष्यः कश; 
इत्यादि समानाधिकरण्यप्रतीतिसे मनुष्यत्वजातिमान्‌ अहमथै चैतन्य देहका धमे 
हे । उसमें प्रत्यक्ष प्रतीति प्रमाण है । देहातिरिक्त आत्मामे प्रमाण नहीं हे यानी 
देहातिरिक्त अर्थ अहं प्रतीतिका विषय दृष्ट नहीं है। अतः कृष्णसपवत्‌ 'अहं 
मनष्यः? इत्यादि प्रतीति चैतन्य और देहके धर्मधर्मिभावमें ही प्रमाण है । 

शङ्का--सप और उसके धर्मसे अतिरिक्त इन दोनॉमें घमेघर्मिभावका अहण 
फरनैवाला प्रमाता है, अतः अनात्मा सर्पमें काप्प्ये प्रमा उचित है, किंन्तु आत्मचैतन्यमें 
धर्वधर्मिभाव प्रमा ठीक नहीं है, क्योंकि तदतिरिक्त यहाँ प्रमाता नहीं है। अन्यो- 
न्याश्रयसे स्वमै स्वयं धर्मधर्मिभावका अहण नहीं कर सकता एवं काष्ण्य और .सपे-- 
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ज 


चेतन्यं देहधर्मश्ेन्स्रतावविकलस्य तत्‌ । 
कस्मान्नेति न मन्तव्यं वायुना विकलत्वतः ॥ ४८ ॥ 
य! स्वप्नदेहमद्राक्षं सोऽहं पश्याम्यदो वपुः । 
इत्येषा ग्रत्यभिन्ञाऽन्यमात्मानं गमयेद्‌ यदि ॥ ४९ ॥ 


ये दोनों जड़ हैं, इसलिए इनमें घर्मधर्मिमाव होता है । चिति उससे विलक्षण है; 
अतः उसमें उक्त दोषसे धर्मधर्मिमाव नहीं हो सकता । 

प्रश्‍न--चिति अजड़ है, यह ठीक है, पर वह देहका धर्म क्यों नहीं 
ही सकती ! 

उत्तर -एकबुद्विबोध्यमें ही धर्मधर्मिभाव होता है। जैसे रूप और रूप- 
वानूका, यह “नीलो घटः? इत्यादिमे प्रसिद्ध है, वैसे ही चित्‌ और जड़का एक बुद्धिम 
भान नहीं हैं, कारण कि चित्‌ अविषय है, अतः उन दोनोंमें धर्मधर्मिभाव नहीं है । 

प्रर युक्तिसे आप धमेधर्मिभावका खण्डन करते हैं, परन्तु प्रत्यक्षविरोधसे 
युक्ति आमास है । प्रत्यक्ष और अनुमांनके विरोधमें प्रत्यक्ष प्रबळ है । 

उत्तर- अच्छा, तो उक्त धर्मधर्मिभावमें प्रत्यक्षविरोध लीजिये--इारीरमे 
इदं प्रतीति होती है, जैसे घट आदिमें उक्त बुद्धि होती है, आत्मामें अहं प्रतीति 
होती है, अतः घट और आत्माका जैसे धर्मधर्मिभाव नहीं है वैसे ही शरीर 
और आत्माका भी धर्मधर्मिभाव नहीं है || ४७॥ 

'चेतन्यम्‌' इत्यादि। यदि चैतन्यको रूप आदिके समान देहधर्म मानते हो, तो 
मरणानन्तर अविकल देहमें चैतन्यकी प्रसक्ति हो जायगी, पर होती नहीं है, यदि 
होगी, तो मरणाभावकी प्रसक्ति हो जायगी । 

समाधान प्रथिवी आदि चार भूतोंके संघातमूत देहमें हम चैतन्य मानते हैं, 
मरणोत्तर शरीरमें वायु नहीं है, अतः ताइश संघात नहीं है, तो चैतन्यप्रसक्तिकी : 
आपत्ति केसे £ ताइश समुदायियोंमेंसे एकके भी वियोगसे ताइश समुदायाभोवप्रयुक्त 
समुदायगत कायैभूत ताइश धमका ( चैतन्यका अभाव ) अनुभव सिद्ध है॥ ४८ ॥ 
€ 'यः स्वप्नदेह०' इत्यादि। जिस मैंने स्वभदेहको देखा था, वही मैं जागरा- 
वस्थाका यह वर्तमान शरीर देखता हूँ, यह प्रत्यमिज्ञा शरीरसे अन्य आत्माका बोधन 
करती है । भाव यह है किं स्वमावस्थामें पूर्वसंस्कारवश किसीको यह स्वम 
होता है कि हम राजा हैं अथवा व्याप्र हं, उस समयं वह राजोचिंत तथा व्याप्रोचित 
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णा पपल, 


२>्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य््््ज्््ज्््स््त्््््ज्ज्खॉ A 


तन्न स्वप्ने यतोऽभिन्ञा आन्ता न प्रमितिस्ततः । 
द्रापेता प्रत्यभिज्ञा नाऽऽत्माऽतो भिद्यते तनोः ॥ ५० ॥ 


भोगका अनुभव करता है । जागनेपर वह शरीर बाधित हो जाता है और वर्त- 
मान शरीरको देखकर उसको यह प्रत्यभिज्ञा होती है कि जिस मैंने राजा आदिके 
शरीरसे युक्त होकर तदुचित भोगका अनुभव किया था, वह में इस अवस्थामें इस शरीरको 
देखता हूँ । जाअत्‌ मनुष्यकी देहसे स्वामिक राजा आदिकी देह भिन्न है, इसमें तो 
किसीको विवाद ही नहीं है, पर दोनों अवस्थाओंमें आत्मा एक ही है, अतः उमयदेह- 
गत चैतन्य एक है, यह उक्त प्रत्यभिज्ञासे सिद्ध होता है । देहान्तर धर्मका अन्य 
देहगतत्वरूपसे अथीत्‌ व्याघ्र आदि धमैका मनुप्यशरीरगतत्वरूपसे प्रत्यभिज्ञान 
होता नहीं, अतः चैतन्य देहट्वयारम्भक भूतसमुदाय और तदारब्ध दो देहोंसे भिन्न 
है, अतः यह सिद्ध होता है कि देह आत्मा नहीं है) `: 

समाधान--ठीक है, परन्तु इसपर भी दृष्टि दीजिये कि जिस मैने वाल्या- 
वस्थामें माता और पिताका अनुभव किया था, वही में वद्धावस्थामें परपोतेका अनुभव 
करता हूँ, यह मी प्रत्यमिज्ञा होती है, अतः बालदेहविशिष्ट चैतन्यसे अन्वित युवकः 
शरीरका एवं युवकशरीरविशिष्ट चैतन्यसे युक्त स्थविर शरीरका भूतसमुदाय 
आरम्भक होता है, अतः शरीरका भेद होनेपर भी चैतन्यमेदाभावप्रयुक्त प्रत्यभिज्ञा 
होती है एवं जाअद्देहगत चेतन्यविशिष्ट ही अन्य देहका स्वममें आरम्म होता है, इस 
लिए देहमेद होनेपर चेतन्यामेदसे उक्त प्रत्यभिज्ञाकी अनुपपत्ति नहीं होती ॥४९॥ 
पूर्वकषोकोक्त यदि? शब्दसे सूचित अरुचिको स्फुट करते हैं--तन्न स्वे 
इत्यादिसे । | 

स्वधादिदेहगत चैतन्यकी प्रत्यमिशाकों प्रमाण मानकर _ उक्त समाधान 
अभ्युपगमवादसे किया है । वस्तुतः प्रत्यभिज्ञा प्रमाण ही नहीं हे । अमिज्ञा- 
विषयक प्रत्यमिज्ञा होती है । “मायामात्रं तु कार्न्येनानमिव्यक्तरूपत्वात इस सूत्रसे 
स्वामिक ज्ञान मिथ्या है, यह प्रतिपादन किया है; अतः उसके समान चैतन्य भी 
मिथ्या ही है, उसकी प्रत्यमिज्ञा आन्ति है। बाल्य आदिके समान ्वममें देहकी प्रमात्मक 
प्रतीति नहीं होती है, जातिस्मर पुरुष भी होते हँ, जो वर्तमान समयमै पूर्व जातिका 
स्मरण करते हैं, जैसे में पूर्व जन्ममे शूदर था और इस जन्मभे ब्राह्मण हूँ। इससे शरीरसे 
अतिरिक्त आत्मा स्पष्ट सिद्ध होता है । शद और आहण शरीर तो एक नहीं हो 
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आत्मज्योतिः श्रुती यत्त॒ वर्णित तच _ _ आत्मज्योतिः श्तौ यत्त वर्णित तच भौतिकम्‌ | 
देहाद्नुग्राहकत्वादादित्यादिप्रकाशवत्‌ ॥ ५१ ॥ 


सकते, दो देहोमि रहनेवाली आत्मा एक और उनसे अतिरिक्त है, इस दृष्टान्तसे सब 
शरीरोंमें आत्मा उनसे अतिरिक्त ही सिद्ध होता है । अतिरिक्तवादीके मतमें जाति- 
स्मरण होता है, यह भी ठीक नहीं है, पूर्वजन्ममँ शरीरके जिस अवयवमें शस्र 
आदिसे त्रण हुआ था, वर्तमान जन्ममें मी दैवात्‌ त्रण हो गया, तो उसका भी स्मरण 
होता है, अतः देहको ही आत्मा क्यों नहीं कहते हो । किञ्च, आप जातिस्मरणको--स्मृति 
और प्रत्यमिज्ञाको--क्या प्रमाण मानते हैं, स्मृति स्वयं अप्रमाण है। उक्त न्यायसे प्रत्य- 
भिज्ञा भी अप्रमाण है, अथवा पूर्वोक्त स्वमजाअदू-देहस्थ चैतन्यविशिष्ट देहान्तरका 
आरम्मक सूतसमुदाय होता है, इस प्रकार प्रत्यमिज्ञा भूतचेतन्यवादीके मतसे भी उपपन्न 
हो जाती है, अतः देहसे अतिरिक्त आत्मामें उक्त प्रमाणोंमें से कोई प्रमाण नहीं है । 

शङ्का--सन्रण पूर्वदेह भस्म हो गया है, इससे वह इस समय प्रत्यमिज्ञाका 
विषय नहीं हो सकता । 

समाधान--सत्रण देहके आरम्भक भूतोंमें प्रत्यभिज्ञा हो सकती है, पूर्वमें 
असत्‌ देह तो था नहीं और न आरम्भक भूतोंके बिना उत्पन्न ही हो सकता हे, 
केवल मेद इतना है कि आप सत्रण देहके आरम्भक भूतोंमें प्रत्यभिज्ञाको मानते हैं, 
हम उनसे आरब्ध देहमें मानते हैं ॥ ५० ॥ 

आत्मज्योतिः' इत्यादि । 

शङ्का--आदित्य आदि दृष्टान्तसे देहातिरिक्त ज्योति श्रुतिसे .सिद्ध होती हे, 
अतः वह देहघम कैसे होगी £ " 

समाधान--आखिर आदित्य भौतिक ही है, अतः उसके दृष्टान्तसे जो ज्योति सिद्ध 
होती है, वह भी भौतिक होनेसे भूतधम ही होगी । अनुम्राहकत्व--व्यज्ञकत्व है, 
“विमत भौतिकम्‌, देहादिव्यञ्जजकत्वाद्‌ आदित्यादिवत्‌' यह अनुमान भी मेरे अभमें 
प्रमाण है। उपकार्यसजातीय ही उपकारक संसारमै देखा जाता है, आदित्य और चक्ष 
ये भौतिक हैं, अतः उपकारक चैतन्य भी भौतिक ही होगा । विमतं देहादि- 
जातीयम्‌ , उपकारकत्वादू , आदित्यवत्‌? यह अनुमान उक्त अर्थे प्रमाण है। भौतिक 
कुम्म आदि भौतिक आदित्य आदिसे व्यक्त होता है, एवं भौतिक देहादिका 
उपकार भौतिक ज्योतिसे ही कहना ठीक है | यदि देह आदिसे अतिरिक्त भी 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मण ] RMR 0... 0 भाषानुवादसहित २०३१ 


चाश्चुषतवग्रसङ्गोऽस्य नाऽन्तःस्थातीन्द्रयत्वतः । 
अन्तःस्थातीन्द्र्यं यत्तचक्षुरादि न चाक्षुषम्‌ ५२ ॥ 
तस्मात्मत्यक्षमानेन देहे चिद्वर्मकेऽञ्जसा । 
गृह्यमाणे ततो भिन्नमात्मज्योतिन करप्यताम्‌ ॥ ५३ ॥ 


ज्योति है, तो भी व्यञ्जक होनेसे असजातीय नहीं हो सकती, विमतं देहादि- 
सजातीयम्‌ , व्यञ्जकत्वात्‌ , प्रदीपवत्‌? यह अनुमान भी है ॥ ५१ ॥ | 

“चाक्षुषत्व०' इत्यादि । 

शङ्का--यदि उक्त ज्योतिको भौतिक मानियेगा, तो चाक्षुषत्वकी प्रसक्ति भी 
हो जायगी । 

समाधान--जो अन्तःस्थ तथा अतीन्द्रिय है, वह चाक्षुष नहीं हो सकता, 
जैसे चक्षु आदि इन्द्रिया चाक्षुष नहीं हैं वैसे ही उक्त ज्योति भी उक्त धसे 
चाक्षुष नहीं हो सकती ॥ ५२ ॥ 

पूवेपक्षका उपसंहार करते हैं-'तस्मात्‌* इत्यादिसे । 

“अहं गौर? इत्यादि प्रत्यक्षसे चिद्धमैविशिष्ट देहका ग्रहण होता है, अतः 
देहानात्मत्वका अनुमान नहीं हो सकता, जैसे प्रत्यक्षसे अम्निमें उष्णत्वका ग्रहण 
होता है, उससे विरुद्ध “वहिः अनुष्णः, कृतकत्वात्‌ , घटवत्‌? यह अनुमान नहीं होता, 
वैसे ही उक्त प्रत्यक्षबिरोधसे प्रकृत अनुमान भी नहीं हो सकता, देहव्यतिरिक्त 
ज्योति अनुमानसे सिद्ध नहीं हो सकती । 

शङ्का--देहः स्वव्यतिरिक्तद्रष्टकः, दृश्यत्वाद्‌ , घटवत्‌! इस अनुमानसे देहसे 
अतिरिक्त ज्योतिकी सिद्धि होगी, यह कथन भी ठीक नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्षविरोध 
है । अव्यभिचारसे दशन आदि क्रियाकारी शरीर इष्ट है, अतः यह भी अनुष्णत्वके | 
अनुमानके समान बाधित है । 

शक्का--देहमें कदाचित्‌ दर्शन कदाचित्‌ अदीन होता है, यदि यह देह- 
निबन्धन है, तो इसकी उपपत्ति केसे! | 

समाधान जैसे खद्योतमें कादाचित्क दर्शन औरं अदशन होते हैं, वैसे ही 


देहमें भी उपपन्न होंगे । 
शङ्का--सबोतमें भी भास्वरत्व, अमास्वरत्व आदि स्वाभाविक नहीं हँ, कितु 
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अत्रोच्यते सर्वतीर्थद्यां स्पष्टस्य वस्तुनः । 
सिद्वियदम्युपगमात्तत्सि द्विर्वायते ऊङुतः ॥ ५४ ॥ 
अहँ मनुष्य इत्यस्य प्रत्यक्षस्य न मानता | 

हेवन्तर सापेक्ष है, 'भास्वरत्वादि हेखन्तरक्कतस्‌ , कादाचित्कत्वात्‌, घटवत्‌! यह 
भी अनुमान प्रत्यक्ष-विरोधसे अयुक्त है । 

शङ्का- यदि स्वामाविक धर्म नहीं मानियेगा, तो बद्दिगत अनुष्णत्व आदि 
भी हेत्वन्तर सापेक्ष होगा : 

समाधान-_इष्ट ही है, यह भी प्राणीके धर्माधमनिमित्तक ही है। 

शङ्का -औष्ण्यादिहेतुख धन स्वभाव है या अतिरिक्त ! प्रथम पक्षमें अमि 
स्वभाव ही मानना उचित है । द्वितीय पक्षमें उसमें भी अन्य हेतुकी कल्पना 
करनेमें अनवस्था दोषकी प्रसक्ति स्फुट है, अतः स्वभाववाद ही श्रेयान्‌ है । 
साधारण प्राणीके कर्मोंसे अभि आदिमें उष्णत्व होता है और दाह आदि न होनेमें 
प्राणियोंके असाधारण कमै हेतु हैं, ऐसा माननेमें कोई क्षति नहीं है । 

समाधान--धर्ममें प्रत्यक्ष प्रमाण तो आप भी नहीं मानते । हमारे मतमें 
प्रत्यक्षसे अतिरिक्त प्रमाण है नहीं, 'नाप्रत्यक्ष प्रमाणम्‌! यह चावीकका सिद्धान्त है, 
अतः धम ही नहीं है, धमीन्तरापेक्षा तो सुदूर निरस्त है। और प्रथम धर्म यदि धर्मीन्तर- 
सापेक्ष है, तो द्वितीयधर्म मी घर्मान्तरसापेक्ष होगा, इस अवस्थामें अनवस्था दृढ़ है। 
अतः भूतसंघात देहात्मना परिणत होतां है, इससे चैतन्यशक्तिका प्रादुभीव 
होता है, यह प्रत्यक्ष सिद्ध है, उससे अतिरिक्त आत्मकल्पना व्यथे है ॥:५३ ॥ 

अत्रोच्यते' इत्यादि। सब वादियोंको स्वस्व इष्टके व्यवस्थापक निर्विकार स्वयं- 
प्रकाश चिद्धातु मानना अत्यावश्यक है, अन्यथा किसी पदाथकी सिद्धि नहीं हो 
सकेगी । जो सब पदाथाँका साधक है, उसकी सिद्धिका वारण आप कैसे कर सकते 
हैं। जो यह कहा कि प्रत्यक्ष विरोधसे आत्मैकत्वकी सिद्धि नहीं होती, सो ठीक नहीं 
है, क्योंकि औपनिषद मतमें अद्वय आत्मासे अतिरिक्त कोई पदाथ ही नहीं है । 
ऐसी अवस्थामे प्रत्यक्षमें प्रामाण्य कहां ? अप्रमाण प्रत्यक्ष अकिश्वित्कर है । 

शज्ञा--आत्मव्यतिरिक्त स्तम्भ आदि विषयं हैं, उनमें प्रत्यक्ष प्रमाण हो 
सकता है, अतः तद्रिषयासत्त्व कैसे 2 || ५४ ॥ 

समाघान--“अहम्‌' इत्यादि । “अहं मनुष्यः अयं स्तम्भ: इत्यादि प्रत्यक्ष 
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देहात्मत्वमविज्ञात तद्वोधाच्चेत्‌ प्रमाणता । 
तदविज्ञातता केन सिध्यतीति निरूप्यताम्‌ ॥ ५६ ॥ 
जडत्वान्न स्वतः सिद्धिनाऽपि मानाद्विरोधतः । 

निहन्त्यज्ञाततां मानं ज्ञातताजनकत्वतः ॥ ५७ ॥ 


SN Nr Ns 


भी प्रमाण नहीं है, क्योंकि अज्ञातज्ञापकत्व ही प्रमाणत्व है, वह उन प्रत्यक्षेमि 
नहीं है, तात्पर्य यह कि सब विद्वानोंके मतमै अज्ञातज्ञापकत्व ही प्रमाणका लक्षण 
है, वह आपके सम्मत प्रमाणमें नहीं घटता । प्रमाणकी उत्पत्तिसे पहले अज्ञात 
स्तम्भ आदिकी सत्ताका साधक कोई है नहीं, अतः अज्ञात विषय ही असिद्ध है । 

शङ्का-साधकका अभाव कैसे है : प्रमाण ही साधक है । 

समाधान--*स्तम्मः, अहम्‌? इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाकी उत्पत्तिमें स्तम्भ, देह आदि 
विषय कमैविधया कारण हैं, कार्याव्यवहित पूर्वक्षणमें कारणकी सत्ता होनी चाहिए । 
उक्त प्रमा स्वोत्पत्तिके बाद उक्त विषयकी सत्ताकी साधक हो सकती है, परन्तु 
अज्ञात तद्विषयकी पूरेमें सत्ता है नहीं, अतः विषयका अमाव होनेसे तद्विषयक 
प्रमाकी उत्पत्ति ही असम्भव है ॥ ५५ ॥ 

दिहात्मत्वम०' इत्यादि। उक्त रीतिसे अविज्ञात देहात्मतत्त्वके बोधक 
अहमादिज्ञानको यदि प्रमाण कहते हो, तो ताहश ज्ञानकी उत्पत्तिसे पहले अज्ञात 
देह आदिकी सत्ता किससे सिद्ध होती है! उसे कहो, नित्यानुभवके स्वीकारके बिना. 
उसकी सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती, नित्यानुभव आप मानते नहीं हैं । 

अपिच स्वतःसिद्ध देह आदि विषयको उक्त प्रमाणका विषय मानते हो या 
असिद्ध ! उभयथा भी प्रमाण उतपन्न नहीं हो सकता, क्योंकि देहादि जड़ हैं, अतः 
उनकी स्वतःसिद्धि हो नहीं सकती । असिद्ध देह आदि शशश्रज्ञादिके समान 
प्रमाकारण ही नहीं हो सकते ॥ ५६ ॥ 

“जडत्वात्‌? इत्यादि । देह आदि जड़ हैं, अतः वे स्वतःसिद्ध नहीं हो सकते, 
ऐसी अवस्थामें उनकी मानसे भी सिद्धि विरुद्ध है । 

शङ्का__क्यों ! 

समाधान--प्रमाण अज्ञातत्वांशका नाशक है । प्रमाणकी उत्पत्तिके बाद उसका 
विषय ज्ञात हो जायगा, अज्ञात नहीं रहेगा । प्रमाणक्के बिना भी यदि अज्ञात विषय 
जाने जाये, तो कहिए प्रमाणका फल क्या होगा? प्रमेयसिद्धि ही प्रमाणका फल 

२५६ 
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I 
मानादज्ञातता वेत्स्यात्तज्निवृत्तिः कुतो भवेत्‌ । 

न दाइज्वरनुस्यर्थमग्निना स्याद्‌ भिषक्क्रिया ॥ ५८ ॥ 


प्रकाश है क्या ! 

समाधान--प्रमाणके बिना असत्त्व भी सिद्ध नहीं होता है । 

शङ्का- तो क्या असत्त्वेन असता प्रकाश प्रमाणसे होता है ? यदि हाँ, 
तो प्रमाण असतका प्रकाशक नहीं है, यह कैसे कहते हो ! 

समाधान- ठीक है, परन्तु प्रश्न यह है कि मान और मेयका अमेद है या 
मेद ! प्रथम पक्षमें मानमेय-च्यवस्था मेदघटित होनेसे अभेद असङ्गत है । द्वितीय 
पक्षमें अज्ञात यदि सम्भावित होगा, तो उसका ज्ञापक होनेसे उसका ज्ञान प्रमाण होगा, 
परन्तु आपके मतमें अज्ञात, सत्‌ हो या असत्‌, सिद्ध ही नहीं हो सकता, अतः 
प्रमाण नहीं है । सारांश यह है किं विषय चाहे सत्‌ हो या असत्‌? सबसमें 
अज्ञातज्ञापकत्व ही प्रमाण है । नित्यानुभवके बिना अज्ञात प्रमेय आपके मतमें 
सिद्ध नहीं होता, अतः प्रमाणप्रमेयभाव दुर्घट है । 

शह्ा--तो आपके मतमें प्रमाणप्रमेयमाव केसे होता है ! 

समाधान सुनिये, हमारे मतमें प्रमाणोत्पत्तिसे पहले अज्ञात शुक्तिकी सत्ताका 
साधक मान है । 'सर्वो हि विषयः ज्ञाततया अज्ञाततया वा साक्षिचैतन्यस्य विषयः' 
इस सिद्धान्तके अनुसार वह मान चैतन्य है, तद्विषय अज्ञात शुक्ति पूर्वसिद्ध दै, 
उसमें शुक्तिज्ञान अज्ञातज्ञापकत्वेन प्रमाण है । 

शङ्का शुक्तिरजत भी ज्ञानसे पहले अज्ञात है, अतः उसका ज्ञान भी 
प्रमाण हो जायगा । 

समाधान-शुक्तिके समान अज्ञात रजत पहले नहीँ है, कारण कि शुक्तिमें 
अमात्मक रजतज्ञान दै, अतएव वह अज्ञातका साधक नहीं है, क्योंकि बाध्य 
होनेसे आत्मवत्‌ ज्ञात नहीं हैः ५७॥ 

“मानाद्‌०' इत्मादि। अज्ञातत्व यदि मानसे सिद्ध होता है, तो उसकी निवृत्ति 
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VII IIIT 


मा भूदज्ञाततासिद्विरिति चेत्कस्य मेयता । 
ग्रमितश्रान्तशून्यानां | युज्यते न प्रमेयता ॥ ५९ ॥ 


किससे होगी ! मानसे ही उसकी निवृत्ति कहना तो दाहज्वरनिवृत्तिके लिए अभिके 
तापनेके समान है । यदि वैद्य दाहज्वरकी निवृत्तिके लिए दाहज्वरीको अभि तपानेकी 
क्रिया करेगा, तो दाहज्वर और बढ़ेगा, घटेगा नहीं, कारण कि जो जिसका हेतु है, 
उससे उसकी निवृत्ति नहीं होती, अतः अज्ञातत्व प्रमाणसिद्ध नहीं है ॥-५८ ॥ 

'मा भूदज्ञातता० इत्यादि । 

शक्का--अज्ञातत्व प्रमाणसिद्ध मत हो ! 

समाधान--यदि वह प्रमाणसिद्ध नहीं होगा, तो उसकी अनुभवसे सिद्धि 
कैसे होगी : जैसे प्रमाण आदिकी वेढामें साक्षीका स्वरूप स्वतः अनुभूत होता है, 
अन्य अनुभवसे नहीं, अन्यथा अनवस्थादोषकी प्रसक्ति हो जायगी, वैसे ही 
अज्ञानदशामे ताद्दश अनुभवसे ही अज्ञातत्वकी सिद्धि होती है, अतः ज्ञातत्व 
और अज्ञातत्व--ये दोनों अनुभवसिद्ध हैँ और प्रमाणके व्यापारके अनन्तर ज्ञातत्व 
और अज्ञातत्र ये दोनों अनुभवसे ही प्रतीत होते हैं । अज्ञातमें भी अनुभवसे 
अतिरिक्तकी अपेक्षा नहीं है, इससे दोनों अनुभवसिद्ध हैं, यह मानना चाहिए । 

शक्का--जो ज्ञातत्वसाधक अनुभव है, उसमें प्रमाणका व्यापार है अथवा 
नहीं है ! प्रथम पक्षमें उसमें भी अनुभाव्यत्वापत्ति होगी । द्वितीय पक्षमें असत्त्वकी 
आपत्ति होगी ! ; 

समाधान--प्रमाणाविषय घट आदिका जैसे अपलाप होता है, वैसे 
अनुभूतिका, निश्चयसे पूर्व तद प्रमाणविरह होनेपर भी, अपलाप नहीं होता । 

शङ्का--प्रमाणके बिना यदि अनुभवको मानते हो, तो उसमें प्रमाण व्यथे है ? 

समाधान- नहीं, आत्माके अज्ञानकी निवृत्तिके लिए प्रमाणकी आवश्यकता है । 

रङ्का--अनुभव-स्वरूप आत्ममं अज्ञान नहीं रह सकता, फिर उसकी 
निवृत्तिके लिए प्रमाणकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--अज्ञानका साधक अनुभव है, अतः प्रमाणके बिना अज्ञानकी 
निवृत्ति नहीं हो सकती, अतः अज्ञात अथेमें प्रत्यक्षप्रामाण्यके लिए अज्ञातत्व 
आवश्यक है । यह नित्य .अनुभवके अधीन है, इसलिए नित्य अनुभब प्रत्यक्षः 
प्रामाण्य चाहनेवालोंके लिए भी आवश्यक है ॥ ६६ ॥ 
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अज्ञातोऽथः ग्रमेयोऽतो वक्तव्यं तस्य साधकम्‌ । 
स्वप्रकाशात्मनोऽन्यः को यथोक्तां घुरमुद्हेत्‌ ॥ ६० ॥ 
प्रत्यक्षमेक मानं चेत्सा प्रत्यक्षस्य मानता । 
यस्य प्रसादतः सिद्धा स आत्मेत्यभ्युपेयतास्‌ ॥ ६१॥ ` 
(अज्ञातोऽ्थः' इत्यादि । अज्ञात ( घट आदि ) ऊा ्द्ातोज्यः इत्यादि | अज्ञात (घट आदि ) अथे प्रमेय है, अतः अज्ञात 
अका साधक बतलाना चाहिए, क्योंकि प्रमाणके बिना जड़की सिद्धि नहीं होती । 
साधकत्वका भार स्वप्रकाश नित्य अनुभवसे भिन्न अन्य कौन उद्वहन कर सकता है! 
अर्थात्‌ कोई नहीं । 
शङ्का--नित्य अनुभवको अज्ञातत्वका साधक मानिये, परन्तु आत्माको उससे 
भिन्न ही माने, तो क्या दोष है ! 
समाधान -उससै अतिरिक्त स्थूळ देह है अथवा सूक्ष्म देह है, अतः कहो 
उनमें से किसे आत्मा मानोगे £ प्रथम पक्षमें दोष यह है कि वागादि व्यापारका कती 
शब्द आदिसे विशिष्ट है और 'मम देहः' ऐसा आत्मा मानता है । यदि वही 
आत्मा होता, तो मेदार्थका प्रयोग ही असंगत हो जायगा । और प्रत्यक्षसिद्धमें 
किसीका विवाद नहीं होता, सब दाशनिकोंका आत्मस्वरूपमें विवाद देखा जाता 
है, अतः स्थूल देह आत्मा नहीं है । 
शङ्वा- तो “मनुष्योऽहम्‌? यह प्रतीति कैसे ! 
समाधान--“अयो दहति' यह प्रतीति जैसे अध्याससे होती है, वैसे ही देहमें 
आत्मतादात्म्याध्याससे उक्त प्रतीतिं होती है । द्वितीय पक्षमें दोष यह है कि 
तत्‌-तत्‌ विषयेन्द्रियोंका सम्बन्ध होनेपर सुख, दुःख, राग आदिमान्‌ प्रमाता प्रत्यगा- 
त्मासे बाह्य प्रतीत होता है, अतः बाह्यरूपसे प्रतीयमान देह आदिके समान प्रमाता 
भी आत्मा नहीं है । 
शङ्का- “अनुभवो5पि नात्मा, प्रमात्रादिविषयत्वादू, देहवत” इस अनुमानसे वह 
भी आत्मा नहीं हो सकता ! 
समाधान- अनुभव विषयी है, विषय नहीं है, अतः प्रमात्रादिविषयत्व हेतु 
स्वरूपासिद्ध है। एकान्त श्रतिसे प्रत्यक्ष विरुद्ध नहीं है । पुण्य, पाप आदि दो देहोंके 
घमे हैं, आत्मा शुद्ध है, क्योंकि “आत्मा अपहतपाप्मा! ऐसी श्रुति है, “आत्मा ब्रहम! 
इत्यादि वाक्य प्रत्यक्षाविषय आस्म्येक्यपरक है, अतः प्रत्यक्षविरोध भी नहीं है ॥६०॥ 
श्रत्यक्ष०' इत्यादि । चावीकके मतमें एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, अनुमान 
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` प्रमाणं भेयविषयं तत्फलं मातुसंश्रयम्‌। 
इति यत्साक्षिक सिद्व्यत्स आत्मेत्यभ्युपेयताम्‌॥ ६२॥ 
शब्दादींस्तदभावं च संशयानृतनिश्चयात्‌ । 
विविच्य योऽनुगृह्णाति स आत्मेत्यभ्युपेयतास्‌ ॥ ६३ ॥ 


आदि नहीं, परन्तु प्रामाण्य अज्ञातज्ञापकत्वस्वरूप है । वह नित्य अनुभवके अधीन 
है, उक्त रीतिसे नित्य अनुभवसे ही अज्ञात पदाथकी सत्ता सिद्ध होती है, अन्यथा 
नहीं, अतः मत्यक्षमें प्रामाण्यके अभिलाषी चावीकको भी कूटस्थ नित्य अनुभव 
मानना आवश्यक है, क्योंकि नित्य अनुभवके प्रसादसे प्रत्यक्ष प्रमाण सिद्ध होता है । 
अतः उस आत्माको अवश्य मानिये, अन्यथा प्रत्यक्ष प्रमाण भी सिद्ध नहीं होगा । 

झङ्का--चावीक और बौद्ध नित्यानुभवको मानते ही नहीं हें । वेशेषिक और 
नेयायिक नित्यानुभवको मानते हें, पर उसको इश्वरका गुण मानते हैं, अतः 
नित्यानुभवस्वरूप आत्मा केसे सिद्ध हुआ ! 

समाधान--ये सब प्रत्यक्षको प्रमाण यद्यपि मानते हैं, तथापि उक्त रीतिसे 
नित्यानुभवके बिना प्रत्यक्षमें प्रामाण्य ही नहीं सिद्ध होता, अतः गलेपादुकान्यायसे 
नित्यानुभव उनको भी मानना ही पड़ेगा और मानमेयादिमेदका भान भी स्वप्रकाश 
नित्यानुभवके बिना नहीं हो सकता, अन्यथा अनवस्थादोषकी प्रसक्ति हो जायगी। 
चैशेषिक और नेयायिक आगम माननेवाले हें, आगममें नित्यानुभव सिद्ध ही हे, 
इसलिए भी नित्यानुभव समान्य हुआ ॥ ६१ ॥ 

'ग्रमाणम्‌' इत्यादि । मेयविषयक मान और मातृनिष्ठ प्रमाणका फल--ये 
दोनों जिस साक्षीसे सिद्ध होते हें, उसको आत्मा मानिये । प्रत्यक्ष प्रमाण है, यह तो 
निर्विवाद है, परन्तु उसका निश्चय कैसे होगा : क्योंकि प्रत्यक्ष स्वयं स्वप्नामाण्यका 
ग्रहण नहीं कर सकता । स्त्रग्रहणके बिना स्वनिष्ठ प्रामाण्यका ग्रहण हो नहीं 
सकता । कर्मकतृविरोधसे स्वसे स्वका अहण होता नहीं है । कैसा भी सुशिक्षित खेलाडी 
क्यों न हो, पर अपने कन्धेपर वह स्वयं नहीं चढ़ सकता एवं ज्ञान भी अपनेको 
ग्रहण नहीं कर सकता, फिर उसके प्रामाण्यका ज्ञान दूर पराहत है; अतः उसकी 
साधक आत्मज्योति है, यह मानना चाहिए ॥ ६२ ॥ 

“शब्दादीन्‌? इत्यादि । जागरादि अवस्थामें शब्द आदि विषयका असझ्डीण 
व्यवहारहेतु नित्यानुभव ही है। शब्दादि [ आदिसे स्पर आदि विवक्षित हैं ], तदभाव 
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देहेन्द्रियमनोबुद्धिसुखादीन्यो घटादिवत्‌ । 
वेत्येनमन्तरात्मान स्वप्रकाशं विनिश्चिनु ॥ ६४ ॥ 


( शब्द आदिका अभाव ), 'स्थाणुन वा? यह ज्ञान संशय, शुक्तिरजतज्ञान मिथ्या 
( अनृत ) और 'यह देवदत्त ही है? इत्यादि निश्चय है- इन सबका विवेकपूर्वक 
जो ग्रहण करता है, वह आत्मा है, यह निश्चय करो । ज्ञानान्तरसे इनका अहण 
माननेपर अनवस्था दोष कह चुके हैं । सब ज्ञान मनमें होते हैं । मन जड है, 
अतः वह विवेक नहीं कर सकता । 

शङ्का मानसे ही मेय (शब्द आदि ) सिद्ध होंगे, उसके लिए त्वदुक्त 
अनुभवकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--मानका फल मेयमें नहीं है, किन्तु मातामें है, माता मानका 
विषय नहीं है । जो मेय मानका विषय है, उसमें उसका फल नहीं है, अतः 
स्वाविषय धमका उससे अहण कैसे हो सकता है ! 

शङ्का- अच्छा, तो माताको मी मानविषय मानिये, मेय ही मानविषय है, 
यों दुराग्रहकी क्या आवश्यकता ! 

समाधान--संवेदन विषयनिष्ठ होता, तो माताको विषय करता, संवेदनको 
संवेद्यनिष्ठ माननेसे संवेद्यमें चेतनत्वकी प्रसक्ति हो जायगी, माताको मानगोचर 
माननेसे अनवस्था होगी । प्रमा, माता, फळ आदिका साधक ज्योतिरूप आत्मा है । 

शक्का--विमतो न नित्यः, अनुभवत्वाद्‌, घटादनुभववत? इस अनुमानसे 
नित्यानुभवाभाव ही सिद्ध होता है ! 

समाधान--ऐसा नहीं हे, सब ज्ञान व्यभिचारी हैं, नित्यानुभव आत्मज्योति 
ही अव्यभिचारी है-। व्यभिचारी ज्ञानसे अव्यमिचारी ज्ञानका निराकरण नहीं 
हो सकता ॥ ६३ ॥ 

'देहेन्द्रिय०” इत्यादि । देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, सुख, आदिसे ( सुखेच्छा 
आदि ) ये सब घटादिके समान हैं, जड अपने स्वरूपका ही प्रकाशक नहीं 
होता, दूसरेके प्रकाशकी इनसे क्या सम्भावना ? आत्मज्योतिके बिना ये स्वयं 

हैं, इनका प्रत्यक्ष स्वंप्रकाश आत्मासे ही है, अतः देहादिको जो जानता 
है, उसको स्वप्रकाश अन्तरात्मा जानो॥ ६४ ॥ 
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'द्ृष्दृदशनदद्यानि यः स्वप्ने प्रसमीक्षते । 
तदभावं सुषु च स आत्मेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ६५ ॥ 
सवेषां वादिनां ` स्वस्वमतमेतत्प्रसादतः । 
सिध्यतीति विवादोऽस्मिन्कतुं शक्यो न केनचित्‌॥ ६६ ॥ 
सत्येवं यज्ञ॒ चेतन्यं देहधर्मतयोदितम्‌ । 
चिदाभासः स विज्ञेय आस्तामेष यथा तथा ॥ ६७॥ 
जो कहता है कि देह आदिसे अतिरिक्त आत्मा इष्ट नहीं, उसके प्रति कहते 
हैं-दरष्टरदशन०? इत्यादिसे । 
द्रष्टा--प्रमाता--यानी चिदचिद््रनिथि, हृद्य यानी घट आदि, दशेन यानी 
वृत्तिरूप ज्ञान--इन सबको जो स्वम्नमें देखता है और इन सबका अभाव जो 
सुषु्तमें देखता है, वही देह आदिसे भिन्न आत्मा है, यह समझो । 
शङ्का--स्वमावस्थामें प्रमातासे ही र्यके दशनादरीन आदि भावाभावका 
भान हो जायगा,. त्वदुक्त अतिरिक्त आत्माकी सिद्धि नहीं हो सकती, स्वममे 
प्रमाता रहता ही है । 
समाधान--सुषुपि अवस्थामें प्रमाता नहीं रहता, उस समय इश्यके अमाव 
आदिकी प्रकाशक आत्मज्योतिको ही मानना होगा, उसके अनुसार जागर और स्वममे 
भी आत्मा ही प्रकाशक है । सुषुप्तिम अनुभव भी नहीं रहता, यह शङ्का निराधार 
है । सुप्तोस्थितका एतावत्काल सुखपूर्वक सोया, यह सवीनुभव सिद्ध परामश अनुपपन्न 
हो जायगा ॥ ६५ ॥ 
नित्य अनुभवके साधनका उपसंहार करते हैं--'सर्वेपां वादिनाम' इत्यादिसे । 
चितस्वयंप्रकाशज्योतिके प्रसादसे सब वादियोंका स्वस्वमत सिद्ध होता है । 
उस आत्मामें अस्तित्व-नास्त्विका विवाद कोई नहीं कर सकता । विवाद अनिश्चित 
पदार्थमें होता है । सबको अपने आत्माके विषयमै संशय, विपय्यीस आदि नहीं 
है, अतः स्वस्वानुभवसिद्ध अथमें विवादकी सम्भावना नहीं है ॥ ६६ ॥ 
सत्येवम्‌ इत्यादि । उक्त प्रकारसे कूटस्थ चेतन्यके सिद्ध होनेपर चैतन्य 
देहधम है, यह चावीकोकी आन्ति चिदाभासविषयक है । एवं सति यानी कूटस्थ 
चैतन्यके सिद्ध होनेपर । 
शङ्का- फिर भी वह देहधम तो नहीं है ! 
समाघान--“यथा तथा आस्ताम्‌! यानी भले ही वह जैसे तैसे रहे, परन्तु 
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कूटस्थचैतन्यके स्वरूपमें विवाद नहीं है, वंह तो सर्वमतसिद्ध है, देहके साथ पर- 
म्यरया तादाल्याध्यास होनेसे आपाततः देहधर्म भी प्रतीत होता है । वस्तुतः उसे 
देहघमै माननेमें दोष है | यदि “अहम! यह प्रतीतिं देहस्थ-चैतन्यविषयक है, तो 'मैं 
घट जानता हूँ! यहाँपर भी अह्‌ घर्मवानमे भर बुद्धि माननी पड़ेगी, ऐसी अवस्थामें 
स्वदेहमें जैसे में बुद्धि होती है, वैसे ही परदेहमें भी में बुद्धि होनी चाहिए । 
शङ्का क्या ! 
समाधान- सब देहोंमें 'मै शब्दाथ चैतन्य साधारण है । एवं यह मनुष्य है, 
यह प्रतीति जैसे स्वदेहमें नहीं होती, वैसे ही परदेहमें भी नहीं होगी। सब 
गुक्क घटोंमे जेसे झुक्बुद्धि होती है, वैसे ही चैतन्यधमेवान्‌ सब देहोंमें “में” इस 
प्रतीतिकी आपत्ति होगी । प्रतिदेहगत चैतन्य भिन्न है, स्वदेहगत चैतन्य परदेहमें 
नहीं है, अतः उक्त प्रतीति नहीं होती, ऐसा यदि कहो, तो भी ठीक नहीं है, क्योंकि 
जैसे प्रतिपटमें शुक्ल गुण भिन्न है, पर शुक्कगुणसामान्यसे सब पटोंमें “शुक्लः पटः यह 
प्रतीति होती है, वैसे ही देहरचैतन्यसामान्यसे स्वदेहके समान परदेहमें “मै” प्रतीतिका 
प्रसङ्ग दुवीर होगा, अतः चैतन्य देहधम नहीं है। स्वदेहमें में बुद्धि जैसे होती है, वैसे 
ही परदेहमें में बुद्धकी प्रसक्ति होगी! यह जो कहा था, उसका उत्तर यह है कि जो 
चैतन्य जिस देहमें समवेत है, उसी देहमें वह चैतन्य विशेषण होता है, अतः तद्विशिष्टमें 
ही में साक्षात्‌ विशेषण होता है, देहान्तराश्रित चैतन्यम में साक्षात्‌ विशेषण नहीं 
होता । अतएव चैतन्यविशिष्ट अनेक देहोंको प्रत्यक्षसे नहीं देख सकते । केवल 
प्रत्यक्ष प्रमणवादीके मतमें यह चैतन्याद्वैत होनेपर भी सब देहोंमें में बुद्धि नहीं 
हो सकती । यदि देहान्तराश्रित चैतन्यको अन्य देहमें साक्षात्‌ विशेषण माने, 
तो स्वदेहँका आत्मत्वरूपसे ग्रहण करनेके अनन्तर जैसे में मनुष्य हूँ, यह प्रतीति 
करणव्यापारके बिना भी होती है, वैसे ही परदेहमें भी करणव्यापारके 
बिना “चैत्र में हू! “में मैत्र हूँ” इत्यादि प्रतीति होनी चाहिए, किन्तु 
होती नहीं है, अतः चैतन्य देहधम नहीं है । चैतन्य देहधम नहीं है, इसमें 
यह भी कारण है कि चैतन्य अहंधीग्राद्य है, देह इदंधीग्राह्म है, अतः मिन्नबुद्धिग्राद्य 
इन दोनोंका विशेषणविशेष्यभाव नहीं हो सकता । उप्णत्व जलमें और शीतत्व 
अन्तिम विशेषण नहीं होता । धर्मधर्मिका मिन्नबुद्धिग्राह्मचरूपसे विरोध जैसे होता 
है, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । चैतन्य और देह ये दोनों यदि एकधी- 
आ होते, तो कृष्णसपके समान परस्पर विशेष्यविशेषणभावापत्न होते, परन्तु चैतन्य 
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भूतेभ्यश्व चिदुरपत्ति न प्रत्यक्षप्रमाणिका । 
स्वप्नेडभिज्ञाईपि न आन्ता ज्ेयवद्वाधवर्जनात्‌ ॥ ६८ ॥ 
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अवेद्य है, देह वेच है, अतः वेय और अवेद्यका विरोषणविरोष्यमाव कहीं मी इष्ट नहीं 
है। किञ्च, अपढ़ छोग भी देहको अचेतन ही मानते है, वे भी मेरा शरीर है, इस प्रकार 
अहमेको देहभिन्न ही मानते हैं, अतः देह आत्मा नहीं हो सकती । वेद्य रूप आदि 
ही देहधम माने गये हैं, चैतन्य वेच नहीं है, अतएव वह देहधम मी नहीं हो 
सकता । किंश्च, चैतन्य स्वाथे है, अतः वह पराथ शरीरमें विशेषण नहीं हो सकता। 
चैतन्य आहक है, अतः आह्यमें विशेषण नहीं हो सकता । अहीता ग्राह्य है, यह 
छोकमें प्रसिद्ध नहीं है और अनवस्थादोष भी है । 

शङ्ा--अच्छा, चैतन्य स्वतन्त्र है, अतः वह परतन्त्र देहमें विशेषण 
नहीं हो सकता, यह कहना ठीक है, परन्तु देह तो परतन्त्र है, वह चैतन्यमें 
विशेषण हो सकती है ! 

समाधान- देह भी चैतन्यमें विशेषण नहीं हो सकती, क्योंकि देह पराक्‌ पदार्थ 
है;चेतन्य प्रत्यक्‌ पदार्थ है, विरोध होनेसे जैसे शीत अभिमें विशेषण नहीं होता, वैसे 
ही उनका विरोध होनेके कारण देह आत्मामें विशेषण नहीं हो सकती ॥ ६७॥ 

थूतेम्यश्व इत्यादि । जो यह कहा था कि अवनि, सलिल, अनल, 
अनिङ- इन चारों भूतोंसे चैतन्यकी उत्पत्ति होती है, उसमें प्रश्न यह है कि क्या | 
प्रत्यक्षप्रमाणसे वैसा आपने समझा है या अनुमानसे £ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, 
क्योंकि वैसा प्रत्यक्ष ही असिद्ध है, अन्यथा वादियोंकी इस विषयमें विप्रतिपत्ति ही 
असङ्गत हो जायगी । द्वितीय पक्षमें आप अनुमानको प्रमाण मानते हैं नहीं, इसलिए 
अनुमान प्रमाणका उपन्यास इस विषयमें व्यथै है । किञ्च, भूतसमुदाय भूतोंसे व्यति- 
रिक्त है ? या अव्यतिरिक्त, इस विकर्पसे भूतसमुदाग्रका निवेचन भी अशक्य है । 

शङ्का--चितन्य जायते, भावत्वे सति नाशित्वाद, घटवत्‌? इस अनुमानसे 
चैतन्य उत्पत्तिमान्‌ और विनाशी है । 

समाधान--सृत शरीरमें आप चेतन्यका नाश मानते हैं, इस नाशका अनुभव 
किसको होता है ? देहको अथवा चेतनको ? देह जड़ दै, अतः उसको तो अनुभव 
नहीं हो सकता । और चेतन स्वयं स्वनाशका अनुभव केसे कर सकता है? स्वस्थिति- 
समयमें स्वनाश है नहीं और स्वनाशसमयमें स्वस्थिति नहीं है । किंञ्च, जो यह कहा 


२५७ 
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स्वप्नदृष्टगजादीनां बाथो जागरणे यथा । 
तदईन॑ तथाञ्बाध्य प्रत्यभिज्ञा ततः प्रमा ॥ ६९ ॥ 
आदित्यादिसमत्वेन न च प्रत्यक्षमानिन; । 
ज्योतिः साधयितुं युक्तमबुमानद्विषस्तव ॥ ७० ॥ 


था कि स्वमधीविषय सब मिथ्या होनेसे प्रत्यभिज्ञा मी मिथ्या है, अतः वह प्रमाण 
नहीं है, वह भी ठीकन हीं है, क्योंकि स्वभके समान स्वमधी मिथ्या नहीं हे । जाम- 
दुबोधसे स्वामिक विषयोंका बाध देखनेसे वे मिथ्या हैं, यह निश्चय होता है, परन्तु 
स्वमञ्चानका बाध जागरबुद्धिसे मी नहीं होता, क्योंकि वह मिथ्या नहीं है, अतः 
स्वभदेह सषा होनेसे तद्वत चैतन्य भी मिथ्या है, अतः प्रत्यभिज्ञा अम है, यह 
कहना अयुक्त है । जो यह कहा था कि मृत शरीरमें वायु नहीं रहता, इससे 
ताइश समुदायके नष्ट हो जानेके कारण चैतन्य भी नष्ट हो जाता है, वह भी 
असङ्गत है, क्योंकि वायुनाशका प्रत्यक्ष नहीं होता; प्रमाणान्तर आपके मतमें है 
नहीं । कथञ्चित्‌ उसका निश्चय मी हो, तो भी अन्वयव्यतिरिकसे शरीरगत वायु ही 
चैतन्य है, यही मानिए, उससे अतिरिक्तको चैतन्य क्यों मानते हो  किश्च, चैतन्य 
और देह---ये दोनों यदि भूतकाय हैं, तो वायुके निकल जानेपर जैसे चैतन्य निकल 
जाता है, वैसे ही देह क्यों नहीं चढी जाती! यदि देह रहती है, तो देहके समान 
चैतन्य भी क्‍यों नहीं रहता ? किञ्च, स्वाभिक देह सत्य हो अथवा मिथ्या, हमारा 
अभीष्ट उमयथा सिद्ध होता है । यद्यपि जाग्रत्‌ और स्वदेह परस्पर व्यमिचारी हैं, 
तथापि दोनोंमें चैतन्य अव्यमिचारी है, अतः अतिरिक्त आत्मा सिद्ध होता है । जो में 
सोया था, वही मैं जागता हूँ, यह प्रत्यभिज्ञा सत्य है, अतः देहसे अतिरिक्त 
आत्माकी सिद्धि होती है ॥ ६८ ॥ 

उक्तका ही स्पष्टीकरण करते हैं---“स्वप्नदृष्ट ०” इत्यादिसे । 

जागरावस्थामें स्वभदृष्ट गज आदिका जैसे बाध होता है, वैसे स्वसगज- 
दशन (बुद्धि) का बाध नहीं देखा जाता है, किन्तु प्रत्यभिज्ञानके समान 
अबाध्यत्व ही देखा जाता है, इस कारणसे प्रत्यभिज्ञा प्रमाण है । प्रत्यभिज्ञाके 
प्रामाण्यसे व्यतिरिक्त आत्माकी सिद्धि समीचीन है ॥ ६९ ॥ 

आदित्यादि० इत्यादि । जो यह कहा था कि आह्यसजातीय आत्मज्योति 
होनी चाहिए, वह भी अयुक्त है, क्योंकि चावीक प्रत्यक्षको ही प्रमाण मानता है, 
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अन्तःस्थातीन्द्रियं 39 जन्तःस्थातीन््रियं देऽस्तिन अत्यदैकमानितः | न प्रत्यक्षकमानिनः । 
अतश्चाक्षुषतापिरात्मज्योतिषि भौतिके ॥ ७१ ॥ 


अनुमान आदिको नहीं, अतएव वह अनुमानद्वेषी कहळाता है । आत्मज्योति उपकार्य 
देह आदिकी सजातीय ही होनी चाहिए, यह आपका कहना भी अयुक्त है, क्योंकि 
आप अनुमान मानते हैं नहीं और उसके द्वारा सजातीय ज्योतिका आग्रह करते हैं, ये 
दोनों बातें कैसे हो सकती हैं : तात्पर्य यह है कि “आत्मज्योतिर्मोतिकम्‌ , व्यज्ञकत्वात्‌ , 
प्रदीपवत्‌? इस अनुमानसे उक्त ज्योतिको भौतिक कहना होगा, परन्तु आप अनुमानको 
प्रमाण नहीं मानते | जब अनुमानको प्रमाण मानेंगे, तभी आत्मज्योतिको कथञ्चित्‌ भौतिक 
कह सकते हैं, अन्यथा नहीं। किश्च, भौतिक देहका भौतिक ज्योतिसे उपकार मानते 
हो, तो सजातीय चक्षु आदि ज्योति देहमें हैं, फिर आदित्य-ज्योतिकी क्या अपेक्षा है ! 

अनुग्राह्य देहके अन्दर स्थित चक्षु आदिरूप अनुग्राहक ज्योतिके होनेपर 
व्यतिरिक्त आदित्य आदि ज्योतिकी प्रत्यक्षके लिए अपेक्षा है, ऐसा यदि 
कहो, तो वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि वैसा कहनेपर भी साजात्य सिद्ध नहीं 
हो सुकता, क्योंकि आदित्य आदि ज्योति अनुग्राहक है, इतर अनुग्राद्य दै, 
दोनोंमें दोनों रूप नहीं हैं, किन्तु वैलक्षण्य स्फुट है । अनुग्राह्य और अनुमआहकमें 
बैलक्षण्योक्तिसे प्राक्तन अनुमानमें इष्टान्तके अभावका समथन हुआ और प्रतिकूल 
भी अनुमान है--विमतं ज्योतिर्भिन्नजातीयम्‌, देहादिभासकत्वात्‌ , रवीन्दुवत्‌? । 
किञ्च, अनुग्राह्यानुआहकतव और साजात्य इन दोनोंकी समव्यापि है अथवा विषम- 
व्याति है ! प्रथम पक्षमें जहाँ अनुग्राह्य और अनुग्राहकत्व है, वहाँ साजात्य है, यह 
सिद्ध हुआ । द्वितीय विकल्पमें जहाँ साजात्य है, वहाँ अनुग्राद्यत्व है, यह सिद्ध 
हुआ । प्रथम नियम घट आदिमें व्यभिचरित है । द्वितीयका व्यभिचार देहमें स्फुट 
हे । देहका उपकार सजातीय और. विजातीय दोनोंसे होता है । अपि च “अमित्वा 
कण्टकाभावं न्यस्यते चरणं कथम्‌? ( प्रदेशको काँटोसे रहित जाने बिना पैर 
कैसे रक्खा जा सकता है ) इस न्यायसे गमनमें आलोक जैसे उपकारक है, वैसे ही 
कण्टकामाव भी उपकारक है, पर भावामावमें साजात्य कहाँ है ? पार्थिव इन्धनसे 
पार्थिव अग्निका और जलसे वैद्युत अभिका उपकार देखा जाता है, इससे भी 
साजात्यनियमामाव स्पष्ट है ॥ ७० ॥ 

(अन्तःस्था०' इत्यादि। जो यह कहा था कि आत्मज्योति भौतिक होनेपर भी 
चाक्षुष नहीं हो सकती, क्योंकि अतीन्द्रिय चक्कु आदिमे व्यभिचार है-चक्षु आदि 
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ग्राहकग्रहणग्राद्यमावामावविभागवत्‌ । 
र यातर के  नावसानबता!॥70२ ॥ 
भौतिक हैं, पर चाक्षुष नहीं हैं, वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि आपके मतसे 
ऐसे व्यभिचारका उद्भावन नहीं हो सकता, जो अनुमान प्रमाण नहीं मानते, उनके 
मतमें जब इन्द्रियधर्मी ही प्रमाणसिद्ध नहीं है, तब व्यभिचारका उद्धावन केसे 
होगा £ गोलक आदि इन्द्रिय नहीं हैं, क्योंकि उनके रहनेपर भी यदि ज्योति नष्ट 
हो जाती है, तो दीख नहीं पड़ता | अतीन्द्रिय होनेसे अनुमानसे ही उनकी सिद्धि 
कर सकते हैं, अनुमान प्रमाण चावीक मानते नहीं हैं, अतः उनके मतमें व्यभिचार- 
निरूपणाधिकरण अप्रमित होनेसे व्यभिचार नहीं है । व्यभिचार देनेके लिए यदि 
अनुमान प्रमाण मानें, तो सिद्धान्तकी हानि होगी, अन्यथा व्यभिचार असंभव है 
अतः चार्वीकोंके लिये उभयतःपाशा रज्जु है ॥ ७१ ॥ 
'ग्राहकग्रहण०' इत्यादि | 
शक्का--अच्छा, तो आत्मामें चाक्षुषत्वकी प्रसक्ति होगी £ 
समाधान- आहृक, अहण, गाह्य, भाव, अभाव तथा उनके विभागको जानने- 
वाळा अन्यानपेक्ष स्वतन्त्र चैतन्य है, वह प्रत्यक्षप्रमाणका विषय नहीं है, अतः उसमें 
चाक्षुषत्व इष्ट नहीं है । अनुमानमें अप्रामाण्य आपके मतमें प्रत्यक्षसिद्ध है या अनुमानसे 
सिद्ध करते हो: प्रथम पक्ष तो असम्भव ही है । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि 
अनुमान तो आपके मतमे प्रमाण ही नहीं है । फिर वह प्रामाण्याभावमें कैसे प्रमाण 
होगा! किञ्च, अनुमानप्रामाण्यको न माननेपर चावीककी सब प्रवृत्तियॉ बन्द हो जायेंगी । 
सामान्यतः दृष्ट अनुमानसे ही कोक पान, भोजन आदिमे प्रवृत्त होते हैं । केवल 
इतना ही दोष नहीं है, किन्तु संसार ही अमग्रवृत्तिनिवृत्तिशील हो जायगा । 
दूसरेके साथ व्यवहार करनेके लिए आप शब्दका उच्चारण करते हैं, आप यह 
जानते हैं कि जैसे परकीय शब्द सुननेसे स्वात्मामें बोध होता है, वैसे ही स्वशब्दो- 
चारणसे परात्मामें भी शाब्दबोध होगा, यह अनुमान कर अभिमत अके बोधक 
शब्दका उच्चारण करते हैं, अतः अनुमान प्रमाण है। परकीय अन्तःकरणवृत्ति (ज्ञान) 
आदिका मत्यक्ष तो हो नहीं सकता । यदि अनुमान प्रमाण नहीं होगा, तो शब्द 
आदि व्यवहार ही इप हो जायगा। परकीय शब्दके उच्चारणसे परहृदयगत संशय, 
विपय्यैयः आदिको अनुमानसे समझकर उसके निराकरणके लिए शब्दप्रयोग करते हो 
अनुमानप्रामाण्य न माननेपर यह भी असङ्गत हो जायगा । एवं शब्दमें भी प्रामाण्य 
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अतोःक्षगम्यदेहस्य न चेतन्यात्मतोचिता । 

नाप्यात्मत्वे चक्षुरादेः ग्रत्यभिज्ञोपपद्यते ॥ ७३ ॥ 

यमद्राक्ष पुरा कुम्भ तत्तचाउद्य स्पृशाम्यहम्‌ । 

त्येतत््रभिज्ञानं न भिन्रद्रष्टर्क भवेत्‌ ॥ ७४ ॥ 
— li Shs कत्या (के mee मद त ती 
मानना चाहिए, क्योंकि स्वपक्षका स्थापन, परपक्षका निराकरण तथा स्वशिष्योंको 
सदुपदेश इत्यादि शब्दका प्रामाण्य माननेपर ही हो सकते हैं, अन्यथा नहीं, 
अपने बोधके लिए कोई वाक्यका उच्चारण नहीं करता ॥ ७२ ॥ 

'अतो5क्ष० इत्यादि । पूर्वोक्त युक्तिसे इन्द्रियगम्य देहको चेतन मानना ठीक 
नहीं है । एवं चक्षु आदि इन्द्रिय भी आत्मा नहीं हैं, अन्यथा प्रत्यमिज्ञाकी 
उपपत्ति नहीं होगी । चक्षुकी विद्यमानतादशामे जो पुरुष घट आदिका प्रत्यक्ष करता 
है, वही पुरुष चक्षुकी विनाशदशामें घटका स्मरण करता है । यदि इन्द्रिय आत्मा 
होती, तो चक्षुकी नाशदशामें घटका स्मरण नहीं होगा । अनुभव और 'स्मरणका 
सामानाधिकरण्यसे कार्यकारणभाव है । अन्यदृष्टका अन्यको स्मरण नहीं होता । 
एवं विनिगमकके विरहसे सब इन्द्रियोंको आत्मा मानना पड़ेगा, उसमें यह प्रश्न 
होगा कि एक-एक इन्द्रिय आत्मा है या उनका समुदाय १ प्रथम पक्षमें सब 
आत्माओंका सदा एकमत रहना अस्वाभाविक है, वैमत्य अवश्यंभावी है यानी कोई 
सोना चाहेगा, कोई जागना चाहेगा, कोई पूवेमें जाना चाहेगा, कोई पश्चिम जाना 
चाहेगा, ऐसी अवस्थामें एक समयमें एक शरीरमें विरुद्ध दिक्‌-क्रियाकी प्रसक्तिसे शरीरका 
ही मथन हो जायगा । द्वितीय पक्षमें एक इन्द्रियका नाश होनेपर ताइश समुदायके 
अभावसे शरीरमें निरातमत्वकी प्रसक्ति हो जायगी और चक्षु आदिकी नाशदशामे पू 
अनुमाविताकी म्रत्यभिज्ञा--जिस मैंने देखा था बही मैं हुँ -मी नहीं होगी आपके 
मतमे दरष्टा चक्कु था, उसकी नाशदशामें जब वह है ही नहीं, तब वही मैं हँ, यह 
प्रत्यभिज्ञा कैसे होगी £ अतिरिक्त आत्माको माननेपर चक्षु द्वारा जिस मैंने देखा था 
वही मैं हूँ, इस प्रत्यभिज्ञामें कोई अनुपपत्ति नहीं है ॥ ७३ ॥ 

इन्द्रियोंको आत्मा माननेमें और दोष कहते हैँ- “यमद्राक्षम' इत्यादिस । 

इन्द्रिय यदि आत्मा हैं, तो चक्षु और त्वक्‌ ये भी दोनों स्वतन्त्र आत्माऐ हैं, 
ऐसा कहना पड़ेगा । ऐसी स्थितिमें जिस मैने पूवमें कुम्भको देखा था, वही मैं इस 
समय त्वगिन्द्रियसे उसका स्पश कर रहा हूँ, ऐसी प्रत्यमिज्ञा जो होती है, वह आपके 
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ग्रत्यमिज्ञानकत्तर्हि मन आत्मेति चेन्मतम्‌ । 
जैव तस्यापि मनसो विषयत्वेन दनात्‌ ॥ ७५ ॥ 


MS न क निकल जल 
मतसे नहीं हो सकती। दशीनका कती चक्षु है, स्पशनका कर्ता त्वक्‌ है यानी दशन 
चक्षुःकपक है और स्पशीन त्वकू-कररक है। मित्रकतृक होनेसे जिस मैंने देखा, 
वही मैं स्पश कर रहा हूँ, यह अत्यमिज्ञा केसे होगी ! उक्त मत्यभिशासे चक्षु द्वारा 
जो देखता है, वही त्वग्‌ द्वारा स्पदी करता है, ऐसा बोध होता दै, अतः इन्द्रियोंसे 
अतिरिक्त आत्मा एक ही है । किच, दशन आदि क्रियाओंके करण चक्षु आदि हैं । 
यदि चक्षु आदिको कती मानेंगे, तो अन्य करण कहना पड़ेगा, कारण कि “दृशना- 
दिक्रिया सकरणिका, क्रियात्वात्‌, छिदादिक्रियावत! इस अनुमानसे क्रियामात्रमें 
करणकी आवश्यकता सिद्ध होती है । कळस करणका त्याग कर अक्लुप्तको करण 
मानना अयुक्त है और चाक्षुष, त्वाच आदि विशेष व्यवद्दारसे भी चक्षु आदि करण 
हैं, यह प्रतीत होता है । कपविरोषपरयुक्त ये व्यवहार नहीं हैं, अन्यथा देवदत्त- 
कर्वुक दर्शन और मैत्रकतृक दशीनोंमें चाक्षुषत्व व्यवहारकी अनुपपत्ति हो जायगी । 
यद्यपि ये दोनोंके चक्षु भिन्न हें, पर एक जातीय है, अतः उसका कार्य भी एक 
जातीय कहा जाता है, अतएव 'सब्यदष्टस्येतरेण प्रत्यभिज्ञानात्‌? ( यानी बाएँ 
चक्षुसे देखे गये पाथेका दक्षिण चक्षसे प्रतिसन्धान होता है ) इस न्यायसूत्रसे 
चक्षु आदिमें दर्शन आदिकतृत्वका निरास कर अतिरिक्त आत्माकी सिद्धिका 
प्रतिपादन किया गया है ॥ ७४ ॥ 

'ग्रत्यभिज्ञान०' इत्यादि । 

शङ्का--नाना होनेसे इन्द्रियां यदि आत्मा नहीं हो सकतीं, तो मत हों, मन 
तो शरीरमें एक ही है, अतः वही आमा है, ऐसा ही मानिये, इसमें प्रत्यभिज्ञाकी 
भी अनुपपत्ति नहीं है । सकल इन्द्रियजन्य वासनाएँ मनमें रहती हैं, तद्व अभिन्न 
इन्द्रियकतृक दशन आदिका प्रतिसन्धान सुखसे होगा ! । 

समाधान--मन भी करण है, अतः उक्त रीतिसे वह भी आत्मा नहीं है, 
अतएव न्यायसूत्र है. -ज्ञातुज्ञीनसाधनोपपत्तः संज्ञामेदमात्रमः । ज्ञाताका 
ज्ञानसाधन मन है, उसको आत्मा मानियेगा, तो जो सुख आदिके प्रत्यक्षका करण 
मन है, वह कती हुआ, ऐसी अवस्थामै अन्य करण मानना पड़ेगा, उससे भिन्न 
ही आत्मा हुआ अर्थात्‌ चक्षु आदि बाह्लेन्द्रिय और आन्तरेन्द्रिय मन--इनसे भिन्न 
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शब्दादिखचितं साक्षात्स्सृतिस्वम्रगतं मनः । 
कुम्भवद्वीकष्यते यस्मान्नात आत्मा मनोऽपि नः ॥ ७६ ॥ 
देहादिव्यतिरिक्तो$तः प्रमात्रादिविलक्षणः । 

आत्मैव ज्योतिरित्यत्र विस्पष्टं सुविचारितः ॥ ७७ ॥ 


आत्मा है, यही निष्कर्ष हुआ । केवर संज्ञाबोधक शब्दका ही मेद होगा, 
पदाथ तो सम ही हुए, शब्दभेद अकिञ्चित्कर है। सभी जगह इस प्रकारका आक्षेप 
हो सकता है, जो व्यथ है, यह तो न्यायमतसे समाधान हुआ | वेदान्तिमतमें 
मनको इन्द्रिय नहीं मानते, सुख आदिका साक्षीसे प्रत्यक्ष होता है, साक्षी नित्य 
हे; अतः उसका प्रत्यक्ष इन्द्रियकरण नहीं है । मन विषय है, अतः वह दर्शन 
आदि क्रियाका कती नहीं हो सकता । 

शङ्का--मन विषय है, इसमें क्या प्रमाण ! 

समाधान--स्वम्नावस्थामें विषयका भान होता है, यह निर्विवाद है । बाह्य- 
विषयका भान हो नहीं सकता, अतः मनका ही विषयाकार परिणाम होता है । 
उसमें प्रतिबिम्बित चैतन्य उसका द्रष्टा है, इस मतके अनुसार मनको विषय मान- 
कर उक्त परिहार किया गया है । यदि अविद्याका ही परिणाम स्वामिक विषय 
हे, और उसका द्रष्टा मन है, यह कहो, तो वह भी अयुक्त है, क्योंकि मन जड़ है, 
वह द्रष्टा नहीं हो सकता, द्रष्टा प्रमाता है। यदि मन करण है, तो उक्त न्यायमतका 
परिहार ही वेदान्तिमतमें भी परिहार है ॥ ७५ ॥ 

अभिम्रायसे कहते हैं--'शब्दादि०” इत्यादिसे । 

शब्दादि [ आदि शब्दसे स्पशौदि विवक्षित हैँ] से खचित यानी 
विशेषित स्मृति-स्वम-गत मन घटादिके समान साक्षात्‌ दर्शनका विषय होता है, 
अतः मन हमारे. मतमै आत्मा नहीं है, “मनः न आत्मा, दृहयत्वा त - घटवत्‌? यह 
अनुमान इस अर्थमें प्रमाण है ॥ ७६ ॥ 


द्विहादि०' इत्यादि । पूर्वोपपत्तिसे देहादिव्यतिरिक्त आत्मा है, यह सिद्ध करने- 
पर 'आलैवास्य ज्योतिः! यह वाक्याथ सवथा पूर्वोक्त दोषसे शून्य है, इसका 
इस छोकसे उपसंहार करते हैं। देह, इन्द्रिय आदिसे व्यतिरिक्त तथा प्रमाता आदिसे 
विलक्षण आत्मा ही ज्योति है । इसका विस्पष्ट विचार किया गया है ॥ ७७ ॥ 
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आत्मैवास्येति देहादेः स्वरूपत्वेन चित्स्थिता । 
चितो देहादिभेदोऽपि भान्वादिवदुदीरितः ॥ ७८ ॥ 
श्चुतिः-कतम आत्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्यन्तज्योतिः 
पुरुषः स समानः सन्नुभौ लोकावनुसश्चरति ध्यायतीव लेलायतीव स हि 
स्वो भूत्वेमं लोकमतिक्रामति मृत्यो रूपाणि ७॥ 


NINN NNN NANANANANA NINN 


'कृतमः आत्मा? इस वाक्यका अवतार करते हें--'आत्मेवा०' इत्यादिसे । 
इस देहकी आत्मा ज्योति है आत्माका अर्थ स्वरूप होता है यानी आत्मशब्द 
स्वरूपका वाचक है और भानु आदि दृष्टान्तसे निश्चित होता है कि पुरुषके व्यापारकी 
साधन ज्योति संघातसे भिन्न है, अतः विरोधसे राजाको सन्देह हुआ, अतः राजाने 
उसकी निवृत्ति और ज्योतिका निर्धारण करनेकी इच्छासे श्रीयाज्वल्क्यजीसे पूछा । 
शङ्का--विरोध क्या है ! 
समाधन--उक्त रीतिसे आत्मशब्द स्वरूपवाची है, आसत्वेन प्रसिद्ध देहका 
त्याग कर अनात्मज्योतिसे पुरुषका व्यापार होता है, इस तात्पयैसे आदित्य ज्योति 
याज्ञवल्क्र्यजीने कही, इस समय आत्मा ही इसकी ज्योति है, इस उक्तिसे आत्माके 
साथ ज्योतिका संबन्ध कहते हँ । अतः पूर्वोत्तरवाक्यविरोधसे संशयग्रस्त राजाने 
पूछा। अथवा देहस्वरूप आत्मा है, यह पूवमें कहा गया है और स्वप्न आदि अवस्थामें 
देहातिरिक्त ज्योतिका उपपादन किया गया है, इससे संशय हुआ कि ज्योतिःशब्द 
स्वरूपवाची है अथवा प्रकाशवाची है । देहादिके स्वरूपसे स्थित चित्‌ ज्योति है, 
यह प्रतीत होता है । आदित्य आदि ज्योतिके उदाहरणसे देहातिरिक्त आत्म- 
ज्योति विवक्षित है, इसप्रकार संशय राजाको हुआ ॥ ७८ ॥ 
केतम आत्मेति’ इत्यादि श्रुति । यद्यपि शरीर आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा 
है, यह सिद्ध हुआ, तथापि समानजातीयानुआहकत्वदशननिमित्त आन्तिसे 
इन्द्रियॉमे से अन्यतम (कोई एक) अथवा उनसे व्यतिरिक्त आत्मा है, इस विषयके 
अविवेकसे राजा पूछते हँ-“कतम' इति। न्यायसूक्षमता दुविज्ञेय है, अतः आन्ति उचित 
ही है । अथवा आत्मा शरीरसे व्यतिरिक्त है, यह प्रमाणित होनेपर भी जिससे सब 
करण विज्ञानवान-से ( चेतन्यसम्पन्नसे ) प्रतीत होते हैं और उक्त इन्द्रिय समुदायसे 
आत्माकी विवेकसे ( पार्थक्यसे ) उपलब्धि नहीं हुई | इस कारण मैं पूछता हूँ कि 
कौन आत्मा है यानी देह, इन्द्रिय, प्राण और. मनके मध्यमें जो आपने आत्मा कहा, 
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वह ज्योतिस्वरूप आत्मा कौन है. £ जों कि आसन आदिका निमित्त कहा गया है। 
“अथवा जो विज्ञानमय आत्मा आपको अभीष्ट है, वह इन सब विज्ञानमयके समान 

प्रतीत होनेवाले भागोंमें से कौन है ? जैसे अनेक ब्राह्मण तेजस्वी हैं, ऐसा कहनेपर 

उनमें पडज्ञवित्‌ कौन है यह प्रश्न होता है, वैसे ही परकृतमे भी समझना चाहिए। 
व्यायामे कौन आत्मा है ! इतना ही प्रश्न है और 'यो ऽं विज्ञानमयः यह उत्तर _ 
है। द्वितीय व्याख्यानमें प्राणोंमें कौन आत्मा है ! यहाँ तक प्रश्न है अथवा सब 
प्रश्नविषय है यानी विज्ञानमय हयन्तर््योति पुरुष कौन है, यहाँतक प्रश्न है । “योऽयं विज्ञा- 
नमयः' इस शब्दका निधोरित अधैविशेष विषय है । 'कतम आत्मेति” यहांका इतिशब्द 
प्रश्नपरिसमाप्तिका सूचक है । 'कतम आत्मा” यहाँतक ही प्रश्नवाक्य है । “योऽयम्‌? 
इत्यादि सब उत्तरवाक्य है, यह निश्चय होता है। “योऽयम्‌? यह आत्माका प्रत्यक्ष निर्देश 
हे । विज्ञानमथ विज्ञानमय यानी बुद्धिरूप विज्ञानोपाथिके संपर्कसे जनित अविवेकसे 
आत्मा विज्ञानमय कहा गया है। जैसे चन्द्र आदित्यसे संयुक्त ही राहु इष्टिगोचर होता है, 
केवल नहीं, वैसे ही बुद्धिरूप विज्ञानसे संयुक्त ही आत्मा उपलब्ध होता है, केवळ नहीँ । 
बुद्धि ही सम्पूर्ण विषयोंमें करण है, यानी अन्धकारमें आगे स्थित प्रदीप जैसे सर्वार्थ- 
प्रकाशमै करण है, वैसे ही बुद्धिको भी समझना चाहिए, अतएव मनसे ही देखता है,मनसे 
ही सुनता है, ऐसा कहा गया है। बुद्धिविज्ञानरूप आलोकसे संयुक्त ही संपूर्ण विषय 
उपलब्ध होते हैं, जैसे कि अन्धकारमें स्थित घट, पट आदिका प्रदीपाछोकसंयुक्त प्रत्यक्ष 
होता दै। अन्य इन्द्रियाँ बुद्धिके द्वार हैं, अतः विज्ञानमय विशेषण दिया गया है । 
किन्हींका मत है- विज्ञान ब्रह्म है और उसका विकार जीव है, इसलिए विज्ञानमय, 
मनोमय इत्यादि विशेषण दिये गये हैं, पर उनके मतमें--विज्ञानमय, मनोमय इत्यादिमें 
बिज्ञानमयशब्दका अन्य अथे देखा गया है, इसलिए यानी प्रायोथैक किंवा प्राचुय्याथैक 
मयट्के देखनेसे--अश्रौताथकी प्रसक्ति होगी। उक्त उदाहरणें चे छोग भी मयटूको 
विकाराथेक नहीं मानते हैं, क्योंकि विकारार्थक माननेसे पूवोपरविरोध होता 
है, अतः उनका व्याख्यान अयुक्त है । जो पद संदिग्धायक होता है अर्थात्‌ 
इस पदका यह अथे है अथवा यह ! यों जिसके विषयमें संशय होता है, ऐसे संदिग्ध 
पाका, अन्यत्र निश्चित प्रयोगको देखकर, निणय किया जाता हैं उसी प्रकार वाक्य- 
रोषसे अथवा निश्चितन्यायबङसे निर्णय किया जाता है । “सषी? यह आगे पाठ है 
तथा 'हन्तज्योंतिः इस वचनसे. विज्ञानमयशब्दका विज्ञानाय अर्थ करना ही 
उचित होता है । राणेष! यहां सप्तमी व्यतिरेकका प्रदशन करनेके लिए दै, 
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आधारमै सप्तमी नहीं है। जैसे 'इक्षे पाषाणः इस शब्दका बरम पाषाण है, यह अर्थ 
नहीं है, किन्तु दक्षके समीपमें पाषाण है, यह अर्थ माना जाता दै, वैसे ही प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए । प्राणोंमें आत्माका व्यतिरेक एवं अव्यतिरेक संदिग्ध है । इस 
विषयमे प्राणेभ्यो व्यतिरिक्तः यानी आत्मा प्राणसे अतिरिक्त है, यही निणय है, क्योंकि 
जिनमें जो होता है, उनसे वह॒ व्यतिरिक्त होता, जैसे पाषाणोंमें वृक्ष, यह व्याप्ति है । 
हृदयमें यह होगा यानी प्राणमें प्राणजातीय ही बुद्धि होगी ! इसपर शुति 

कहती डे-'हृदयन्तः' इत्यादि । हृत-शब्दसे पुण्डरीकाकार मांसपिण्ड विवक्षित है, 
उसमें स्थित होनेके कारण बुद्धि मी हत्‌ कहलाती है । “अन्त” यह बुद्धि- 
बृत्तिसे व्यतिरेकपदर्शनके लिए कहा गया है । ज्योति अवभासात्मक हे, अतः 
वह आत्मा कही गई है। उस अवभासक आत्मज्योतिसे पुरुष बैठता है, कम करता 
हैं और यह कार्यकरणसंघात चेतनावान:सा भासता है, जैसे आदित्यके प्रकाशमें 
स्थित घटादि । जैसे दुग्धादि द्रव्यमें परीक्षाके लिए प्रक्षिप्त मरकतादि मणि दुग्धादि 
रब्यको स्वसद्दश (मरकतादिमंणिसद्दश) ही करती है, वैसे ही यह आत्मज्योति बुद्धिकी 
अपेक्षा सूक्ष्म होनेके कारण हृदयान्तस्थ होनेपर भी कार्यकरणसंघात और हृदय 
सबको एकरूप बनाकर आत्म-ज्योतिके सहश करती है, क्योंकि स्थूल-सूक्ष्मतार- 
तम्यसे परम्परया वह सर्वान्तर है । बुद्धि अत्यन्त स्वच्छ तथा आत्मासे अव्यवहित 
होनेसे आतमछायापन्न होती है | इसी कारण विवेकियोंको भी उसमें आत्माभिमान- 
बुद्धि होती है । तदनन्तर बुद्धिके संबन्धसे मनमें चैतन्यावमास होता है । अनन्तर 
मनःसंयोगसे इन्द्रियोंमें, तदनन्तर इन्द्रियसंयोगसे शरीरमें, यों परम्परासे संपूर्ण 
कार्यकरणसंघातको आत्मा चैतन्यस्वरूप ज्योतिसे प्रकाशित करता है । उसीसे सब 
लोगोके कार्यकरणसंघात और उनकी वृत्तियोंमें विवेकानुसार अनियत आत्मामिमान- 
बुद्धि होती है । भगवानूने गीतामें कहा भी है-- 

“यथा प्रकाशयत्येकः कृत्स्नं लोकमिमं रविः । 

क्षेत्र क्षेत्री तथा इत्स्नं प्रकाशयति भारत ॥' 

तथा 'यदादित्यगतं तेजः’ इत्यादि । 

“नित्योऽनित्यानां चेतनश्चेतनानाम्‌! इत्यादि काठकमें भी कहा गया है । एवं 
तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वेमिद विभाति' इत्यादि श्रुति भी है । थिन 
सुथैस्तपति तेजसेद्धः यह मन्त्रवर्णे है । इससे यह हृदयमें अन्तर्ज्योति है । 
आकाशके समान स्वगत होनेसे पूणे अतएव पुरुष दै। सवीवभासक और स्वयं अन्या- 
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>>> “क्स NNN 
नवभास्य होनेसे आत्मा निरतिशय स्वयंज्योति माना जाता है 
स्वयं ही ज्योतिःस्वमाव है, जिसको कि “कौन आत्मा है! पत बि पा पूछते 
हो । सम्पूर्ण करणोंकी अनुग्राहक बाह्य ज्योतियोंके अस्त हो जानेपर अन्तः- 
करण द्वारा हृदयान्तर्ज्योति पुरुष आत्मा करणोंका अनुग्राहक है, यह कहा जा 
'चुका है। जिस समय बाह्य करणोंकी अनुमआहक आदित्य आदि ज्योतियोंकी स्थिति 
है, उस समय भी आदित्य आदि जड़ ज्योतियोंके पराथ होनेसे और कार्यकरण- 
संघातका, अचेतन होनेके कारण, कुछ. स्वाथ न होनेसे यदि स्वार्थज्योतिःस्वरूप 
आत्माका अनुग्रह न हो, तो यह कार्यकारणसंघात किसी भी व्यवहारके लिए योग्य 
नहीं होगा। आत्मज्योतिके अनुग्रहसे ही सदा सब व्यवहार होते हैं, क्योंकि 
'यदेतद्ध्रदय मनश्ेतत्संज्ञानर! इत्यादि श्रृतियौँ हैं। सब प्राणियोंका व्यवहार 
सामिमान होता है और अभिमानके हेतुका मरकतमणिके दृष्टान्तसे व्याख्यान 
कर चुके हैं। यद्यपि यह ऐसा ही है, तथापि जागरावस्थामें आत्मज्योतिके सब 
करणोंके अगोचर होनेके कारण तथा बुद्धि आदि बाह्य एवं आभ्यन्तर कार्यकरण- 
व्यवहारसंघातसे व्याकुल होनेके कारण इषीकासे ( सरईसे ) जैसे मूँज निकालकर 
अलग दिखलाते हैं, वैसे ही उसे ( आत्माख्यज्योतिको ) प्रथक्‌ कर नहीं दिखला 
सकते । अतः स्वप्नमें अलग दिखलानेकी इच्छासे मुनि उपक्रम करते हैं--'स 
समानः सन्नुभौ ढोकावनुसंचरति' इत्यादि | जो पुरुष स्वयं ही आत्मा और 
ज्योतिःस्वरूप है, वह हृदयके समान होकर दोनों लोकोंमें चलता है । 

शङ्का--हृदयके समान होनेमें क्या प्रमाण है ! 

समाधान--प्रकरण और सन्निधान। हृदय प्रकृत और सन्निहित है । साहह्यमें 
प्रतियोगीकी अपेक्षा होनेसे उसीका सम्बन्ध होता है, अतः उसीसे साइश्य विवक्षित है । 
अश्व और महिषकी विवेकसे जैसे उपलब्धि होती है, वैसी उपलब्धि हृदय और आत्माकी 
नहीं होती, किन्तु अनुपलब्धि है, इसलिए यही साइरय प्रक्ृतमें विवक्षित है। अव- 
मास्य बुद्धि है और अवभासक आलोकंवत्‌ आत्मज्योति है। अवमास्य और अव- 
मासककी विवेकपूर्वक अनुपलब्धि प्रसिद्ध है ।. विशुद्ध होनेसे आलोक अवभास्यके 
सह्य है । जैसे रक्तका भासक आलोक रक्तसदश होता है तथा हरित, नीळ और 
लोहित आदिका भासक आलोक नीळ आदिके समान होता है, वैसे ही बुद्धिका 
भासक आमा बुद्धि द्वारा समस्त शरीरका भासक होता है, यह मरकतमणिके इशन्तसे 
कह चुके हैं।। सवीब्रभासक होनेसे आत्मा बुद्धिसामान्यके द्वारा सबके समान है, 
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स््क्क्क्क्ख्क्ख्व्क्व्व्व्क्क्स्क्व्वव्व्क्स्य्स्स्क्क्व्क्क्क्ट्स्स्स्स्क्स्स््स्य्त्स 
अतएव श्रुति उसे सर्वमय आगे कहेगी। छोकआन्तिकों कारण हे--आत्मा और 
अनात्माका बिवेकाअह । सूक्ष्म होनेसे सुञ्जीकावत्‌ असंकीणरूपसे विभागपूर्वक उसका 
(आत्माका) ) दर्शन नहीं कराया जा सकता, ऐसी अवस्थामें,नामरूपगत सब व्यापारोंका 
उसमें आरोप कर, ज्योतिधर्मका नामरूपमें आरोप कर और नामरूपका आत्मज्योतिमें 
आरोप कर सब ढोक अतिमुग्ध हो जाते हैं यानी यह आत्मा है, यह आत्मा नहीं 
है, यह ऐसे धमे विशिष्ट है, ऐसे धर्मसे विशिष्ट नहीं है, कर्ता, अकर्ता, शुद्ध, 
अशुद्ध, मुक्त, अमुक्त, स्थित, गत, आगत, अस्ति और नास्ति इत्यादि अनेक 
विकल्प उन्हें होते हैं, अतः समान होकर दोनों छोकोंमें संचार करता है । 
शङ्का--कौन दो लोक ! 
समाधान-“ एक प्राप्त लोक ( यह मृत्युलोक ) और दूसरा प्राप्तव्य झोक 
( स्वर्गादि ) । उनमें प्राप्त किये गये देह, इन्द्रिय आदि संघातका त्याग और 
अन्य संघातका उपादान--इनकी परम्पराके सैकड़ों संबन्धोंके समूहोंसे क्रमशः 
संचरण करता है । बुद्धिसाइश्य ही उभयछोकमें संचरण करनेमें हेतु है, स्वतः 
संचरण नहीं करता । उसमें नामरूपात्मक उपाधिसाइशय आन्तिमूल है यानी यही 
निमित्त है, स्वतः नहीं। यही कहा जाता है--यतः समान होकर उभयलोकका 
संचरण करता है, यह प्रत्यक्ष है । ऐसा श्रुति भी दिखलाती है--ध्यायतीव । 
वस्तुतः ध्यानव्यापार बुद्धि करती है, परन्तु तत्रस्थित चित्स्वभावज्य्रोतिसे ताइशां 
बुद्धिका प्रकाशक आत्मा तत्सदृश होकर स्वयं ध्यायतीव ( ध्यान करता हुआ-सा ) 
प्रतीत होता है, इससे पुरुष चिन्ता करता है, यह आन्ति लोकको होती है, 
वस्तुतः वह ध्यान नहीं करता। तथा 'लेलायतीव', अत्यर्थं चलतीव, यह प्रतीत होता 
है । यानी उन कारणोंके (बुद्धयादिके) और वायुओंके चलनेपर तदवभासक तत्सदृश 
वह ज्योति भी चलती-सी प्रतीत होती है, वस्तुतः चलनधर्म आत्मज्योतिमें नहीं है । 
शङ्का--यह केसे जानते हो कि तत्सादृइयञ्रान्ति ही आत्माके उभयलोक- 
संचरणादिम हेतु है, आत्माका स्वतः संचरण नहीं है । 
समाधान- इस अको समझानेमें हेतु कहते हँ वह आत्मा स्वम होकर । 
यानी जिस बुद्धिसे वह समान होता है यानी बुद्धि जेसी होती है, वैसा ही खुद 
भी होता है, अतः जब बुद्धि खाम्निक पदार्थविषयक होती है, तब आत्मा भी वही 
होता है । जब बुद्धि जागना चाहती है; तब पुरुष भी जागना चाहता है, इसीसे 
कहा गया दै-वमनो भूत्वा? इत्यादि । स्वमवृत्तिका भासक आत्मा स्वाभिक बुद्धिके 
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शाखीय व्यवहारके भाजन छोकका ) अतिक्रमण र me 
स्वमात्मक धीवृत्तिका भान कराता हुआ स्थित रहता है; अतः सवयंज्योतिःस्वभाव 
यह आत्मा विद्ध और क्रियाकारकफरुशुन्य हे । परमाैतः धी-साइर्य ही 
उमयछोकसंचारादिव्यवहारकी आन्तिका हेतु हे । कमे और अविद्या सृत्युका 

स्वरूप है, इसका दूसरा रूप नहीं है, स्वतः कार्यकरणसंघात ही इसका रूप है | 
शङ्का- बुद्धिके समान बुद्धिकी भासक.आलज्योति है नहीं, क्योंकि बुद्धिले 
व्यतिरिक्त उक्त ज्योतिका प्रत्यक्ष या अनुमानसे उपढम्म नहीं होता। जैसे एक बुद्धिके 
समयमें उससे अतिरिक्त दूसरी बुद्धि अनुभूत नहीं होती, वैसे ही प्रकृतमें भी 
समझना चाहिए । जो यह कहते हो कि अवभास्य और अवभासकका मेद है, किन्तु 
विवेकाभावसे साइश्य है, जैसे घट और आढोकका, वह भी अयुक्त है, क्योंकि वहाँ 
घटादिभिन्नत्वरूपसे आलोकका उपढम्भ है, अतः भिन्न संक्षिष्ट पदाथाँका साइस्‍्य 
है वैसे यहाँ घटादिके समान बुद्धिकी भासक अन्य ज्योति प्रत्यक्ष या अनुमानसे 
उपलभ्यमान नहीं है । बुद्धि ही चित्स्वरूपावभासकत्वरूपसे स्वाकार और विषयाकार 
प्रतीत होती है, अतः अनुमानसे और प्रत्यक्षसे बुद्धिभासक ज्योतिका प्रतिपादन 
नहीं कर सकते हो । जो यह दृष्टान्त कहा था कि भिन्न अवमास्यावमासक घटाछोकमें 
ही साइश्य होता है, उसमें मेरा अभ्युपगममात्र है। वस्तुतः वहाँ भी अवभास्य और 
अवभासक भिन्न नहीं हैं, वस्तुतः साळोक अवभासात्मक प्रतिक्षण मिन्न-मिन्न घटादिकी 
उत्पत्ति होती है । विज्ञानवादीका कथन है कि विज्ञानमात्र ही सालोक घटादि विषयाकार 
भासित होता है । यदि ऐसी स्थिति है, तो कोई बाह्य पदाथ दृष्टान्त नहीं होगा, 
क्योंकि सब विज्ञानमात्र ही है, अतिरिक्त है नहीं, क्योंकि विज्ञानव्यतिरिक्त वस्तु नहीं 
` है, यह विज्ञानवादीका सिद्धान्त दै । इसी तरह उसी विज्ञानमें आद्याकारत्व 
और आहकाकारत्वकी कल्पना कर पुनः उसीमें विशुद्धिकी कल्पना करते हैं । वही 
विज्ञान ग्राह्मग्राहकत्वरूपसे विनिशुक्त स्वच्छीमूत क्षण भर रहता दै, यह विज्ञान- 
वादीका मत है । उसकी भी शान्ति कोई चाहते हैं । वह भी विज्ञान आह्ग्राहः 
कांशसे विनिर्मुक्त शून्य ही होता है । घटादि बाह्य वस्तु जैसे अन्तमें शुन्य हो 
जाती हे, वैसे ही विज्ञान मी शून्यमें ही पर्य्येवसन्न होता है, यह शून्यवादी 

माध्यमिकका मत है । , 
समाघान--सब कल्पना बुद्धि-विज्ञौनाबंमासक व्यतिरिक्त आत्मज्योतिके 
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जज्ज 
अपलापके छिए हैं, अतः ये वैदिक श्रेयोमागकी प्रतिपक्ष (प्रतिकूल) हैं । जिनके 
मतमै बाह्य अथ है, उन्हीके प्रति कहते हु घटादि स्वात्मावभासक नहीं है | 
अन्धकारस्थित घटादि स्वस्वरूपसे कभी भासित नहीं होता । प्रदीप आदि आछोकके 
संयोगसे सदा प्रकाशमान देखा जाता है । 'साळोको घट” यह बुद्धि होती है । 
संक्िष्ट घट और आलोक--ये दोनों भिन्न हैं, पुनः पुनः उनका संयोग और वियोग 
होनेपर मेद देखा जाता है, रज्जुघटके समान। घटाळोकमें संयोगवियोगकालमें विशेष 
(भेद) अतिस्फुट है । मिन्नपक्षमें व्यतिरिक्तावमासकत्व निश्चित है, क्योंकि स्वात्मासे 
स्वात्माका भान नहीं हो सकता । . 
यदि कहो कि क्यों नहीं होता £ प्रदीप स्वयं ही स्वस्वरूपका प्रकाश कराता 
है क्या यह नहीं देखते हो! प्रदीपप्रकाशके लिए अन्य प्रदीपकी अपेक्षा 
किसीको होती नहीं, इससे स्पष्ट है कि प्रदीप स्वयं स्वस्वरूपका प्रकाश कराता 
है, तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि घटादिके समान प्रदीपमें भी अवभास्यत्व 
तुल्य है । यद्यपि प्रदीप अन्यका अवभासक होकर स्वयं अवभासात्मक है, फिर भी 
घटादिके समान उसमें व्यतिरिक्तचेतन्यावभास्यत्व व्यभिचारी नहीं है । घटादि जैसे 
स्वव्यतिरिक्तसे अवभास्य हैं, वैसे ही प्रदीप भी स्वव्यतिरिक्तसे अवभास्य अवश्य है । 
यदि कहो कि घट जैसे . चैतन्यावमास्य होकर भी स्वव्यतिरिक्त आढोककी 
अपेक्षा करता है, वैसे प्रदीप स्वप्रकाशाथ आलोकान्तरकी अपेक्षा नहीं करता, अत 
प्रदीप अन्यावभास्य होकर भी आत्माको (स्वरूपको) और घटको प्रकाशित करता है, 
तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि स्वतः और परतःमें विशेष नहीं है । घट जैसे 
चैतन्यावभास्य है, वैसे ही प्रदीप भी चैतन्यसे अवभास्य है। अतः प्रदीप स्वयं- 
प्रकाश कैसे ! और जो यह कहा था कि प्रदीप घटकों और अपने स्वरूपको 
प्रकाशित करता है, वह भी असंगत है । 
प्रश्न- क्या ! 
उत्तर यदि अपने स्वरूपको न प्रकाशित करता, तो वह कैसा होता, क्योंकि 
उस समय प्रदीपमें स्वतः या परतः कुछ भी विशेष उपलब्ध नहीं होता है । वही 
अवभास्य होता है, जिसमें अवभासककी सन्निधि और उसकी असन्निधि होनेपर 
विशेष उपळब्ध होता है । प्रदीपमें स्वात्मसन्निषि और असन्निधिकी कल्पना नहीं कर 
सकते | कादाचित्क विशेषके न रहनेपर प्रदीप अपनेको प्रकाशित करता है, यह कहना 
ही मिथ्या है । घटादिके समान चैतन्यप्राह्मत्व प्रदीपमें तुल्य है अथीत्‌ दोनों 
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चैतन्यग्राक्म हैं। इससे विज्ञानमें आत्मग्राह्नत्वग्राहकत्में दीपे उदास नहीं हो 
सकता । विज्ञान भी चैतन्यमाद्य है, बाह्य घटादि भी चैतन्यग्राद्य हैं, अतः दोनोंमें 
हरि जा चा यह निश्चित होनेपर क्या आद्यविज्ञानंभ्राह्मता है 
को १ इस विषयमे सन्देह होनेपर जो अन्यत्र न्याय दृष्ट है, 
व्ही यहाँ भी मानना चाहिए । दृष्टसे विपरीतकी कल्पना अनुचित है, ऐसी परिस्थितिमें 
जैसे व्यतिरिक्त आहकसे बाह्य प्रदीपादिंमें आझल है, वैसे ही विज्ञानके चैतन्यम्राद् 
होनेसे प्रकाशक होनेपर भी प्रदीपके समान उसमें व्यतिरिक्तचतन्यप्राक्मत्वकी 
कल्पना युक्त है , अनन्यप्राह्मल कल्पना अयुक्त है, जो व्यतिरिक्त विज्ञानका 
अहीता है, वह विज्ञानव्यतिरिक्त आत्मा अन्य ज्योति है । 
शङ्का--विज्ञानको यदि अन्य आहकसे आह्य मानोगे, तो उसके ग्राहकको भी 
अन्य आहककी अपेक्षा होगी, वैसे ही उसके ग्राहको भी, इस प्रकार अनवस्था होगी । 
समाधान---आहकग्रहण ग्राहकान्तरसे ही होता है, ऐसा नियम नहीं मानते । 
सारांश यह है कि जो आह्य है, वह अन्य आहक-सापेक्ष है, ऐसा ही नियम कहा 
गया है, कूटस्थ चैतन्य अविषय होनेसे आह्य नहीं है, किन्तु केवल साक्षी ही है, अतः 
उसमें आहकान्तरापेक्षा नहीं है । इस अभिप्रायसे भाष्यकार कहते हैं कि एकान्ततः 
ग्राहकत्वमें या तद्ाहकान्तरास्तित्वमें कभी ढिङ्ग नहीं है, अतः अनवस्था नहीं है । 
शङ्का--विज्ञान व्यक्तिरिक्तम्राह्म है, ऐसा माननेपर करणान्तरकी अपेक्षा 
होनेसे अनवस्थाका प्रसङ्ग पुनः तदवस्थ है । 
समाधान--स्ैत्र यह नियम नहीं है, जहाँ अन्यसे अन्यका अहण होता है, 
वहाँ आह्यम्नाहकसे व्यतिरिक्त अन्य करण होता है, यह एकान्ततः नियम नहीं कर 
सकते । वैचित्यदर्शन भी दृष्ट है, केसे ? जहां स्वात्मव्यतिरिक्त आत्मासे घट आदिका 
अहण होता है, वहाँ प्रदीप आदि आलोक आहमग्राहकसे व्यतिरिक्त करण है । प्रदीपादि 
आलोक घटादंश अथवा चक्षुरायंश नहीं है । प्रदीपमें घटके समान चझषुमाह्लव 
हे, चक्षु प्रदीपव्यतिरिक्त बाह्य आलोकस्थानीय किसी भी अन्य करणकी अपेक्षा नहीं 
करता, अतः जहाँ व्यतिरिक्तप्राह्मत् है, वहां कारणान्तर अवश्य ही रहेगा, ऐसा 
नियम नहीं कर सकते, अतः विज्ञानमें व्यक्तिरिक्त-ग्राहकआह्यत्व माननेपर करण 
द्वारा अनवस्था नहीं है और न आहकत्व द्वारा कमी उपपादन ही कर सकते 
है, इससे विज्ञानव्यतिरिक्त अन्य आत्मज्योति है, यह सिद्ध हुआ । बाझ्ाथै- 
ब्रादिमतका खण्डन होनेपर विज्ञानवादी आत्मज्योतिका निराकरण करनेके ढिए 
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उपस्थित होता हे । वह कहता है कि विज्ञानसे व्यतिरिक्त बाह्य घट, पट, प्रदीप 
पदाथर ही नहीं है, जो जिसके बिना उपलब्ध नहीं होता, वह तत्स्वरूप ही 
होता है, अतिरिक्त नहीं, जैसे स्वप्नग्राद्म घट, पट आदि वस्तु स्वझविज्ञानसे 
भिन्नरूपसे उपलब्ध नहीं होती, अतः स्वाभिक घट, प्रदीप आदि स्वभविज्ञानस्वरूप 
ही निश्चित होते हैं, वैसे ही जागरित घट, प्रदीप आदि जाग्रद्विज्ञानसे भिन्नरूपसे 
उपलब्ध नहीं होते हैं, अतः जाअत्‌-विज्ञानस्वरूप ही हैं, अतिरिक्त नहीं हैं, 
अतः घट, प्रदीप आदि बाह्य पदार्थ हैं ही नहीं, बिज्ञानात्मा ही सब हैं, अतएव 
कहते हैं कि 'सहोपलम्भनियमादमेदो नीलतद्धियो” यानी सहोपलम्भनियमसे नीर 
और उसका ज्ञान अमिन्न है। यदि विषय और विज्ञान परस्पर भिन्न होते, तो 
गोमहिषके समान मेदेन उपलब्ध होते, यह उनकी युक्ति है, ऐसी परिस्थितिमें जो 
आप ( वेदान्ती ) कहते हैं कि विज्ञान स्वव्यतिरिक्तसे अवभास्य होनेके कारण 
विज्ञानसे व्यतिरिक्त अन्य ज्योति है, पटादिके सामान यानी जैसे विज्ञानसे 
पादि मित्र हैं, वैसे ही आत्मज्योति भी है, वह मिथ्या है, क्योंकि सव विज्ञानमात्र 
ही हैं। जो आपने परादि दृष्टान्त कहा वह मी विज्ञानस्वरूप ही हे । परन्तु 
यह विज्ञानवादीका मत असंगत है, क्योंकि आप बाह्य अथका नियमसे 
अस्त्रीकार नहीं कर सकते । 

शङ्का- भैं तो बाह्य पदार्थाका कतई स्वीकार नहीं करता £ 

समाधान- -विज्ञानम्‌, घटः, पटः इत्यादि शब्दोंके मिन्न-मिन्न अथे हैं, 
अतः उन्हे विज्ञानसे व्यतिरिक्त मानना ही पड़ेगा | यदि बाह्य विषयोंको विज्ञानसे 
व्यतिरिक्त नहीं मानते, तो “विज्ञानम्‌, घटः, पट” इत्यादि शब्द एकार्थक हो 
जायँगे यानी घट और कुम्मके समान पय्यीय हो जायॅगे । एवं साधन और फलके 
एक हो जानेपर साध्य-साधनमेदोपदेशक शाख्न ही निर्थक हो जायँगे और 
शाखकारोंमें अज्ञानकी प्रसक्ति हो जायगी। किश्च, और भी दोष है- केवल 
पूर्वोक्त उपपत्तिसे ही बाह्य अथ माननेके ढिए बाध्य नहीं करते, किन्तु अन्य भी 
कारण है, वह यह है- बिज्ञानब्यतिरिक्त वादी और प्रतिवादीमें वाढ-दोषोंको भी 
मानना आवश्यक है । वादी, प्रतिवादी और उनमें रहनेवाले दोष आदि विज्ञानमात्र 
ही है, यह कहना तो अत्यन्त असंगत है । 

अपिच, प्रतिवादिगत वादादि निराकरणीय हैं । यदि वे आत्मविज्ञानस्वरूप 
होंगे, तो आत्मविज्ञान किंसीको निराकाय हो नहीं सकता, इससे वादी आदि मी 
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अनिराकाये हो जायँगे । "अनि हो जावेगे | विशय चा सणस कथाधिकार भी न होगा 

है । ग । , केवल यही 

नहीं है, किन्तु संपूर्ण व्यवहार ही छस. हो जायेगे और प्रतिवादियोंका आस्मत्व- 


रूपसे ग्रहण भी किसीको नहीं होता, प्रत्युत स्वव्यतिरिक्तत्वरूपसे अहण होता है 
“तस्मात्सर्वे वस्तु व्यतिरिक्तग्राह्मम्‌, जागरद्विषयत्वात्‌ , आखा स 
अनुमानसे विज्ञानसे व्यतिरिक्त वस्तुको 

स्तुको अवश्य ही मानना पड़ेगा। अतएव उक्त मदीय 
अनुमानमें दृष्टान्त सुळभ ही है-चैत्रसन्तानसे भैत्रसन्तानका अनुमान आपके मतें 
भी होता है । समैज्ञञ्ञानसे असरवज्ज्ञानका ज्ञान होता है, उक्त ज्ञानमे आपके मतसे 
मी मेद सिद्ध है, इसी इष्टान्तसे नील और उसके ज्ञानके भेदका अनुमान कर सकते 
हैं; इसी अभिम्रायसे शरीमाप्यकारने कहा है- अन्य सन्तिके समान और अन्य 
विज्ञानके समान। अतः विज्ञानसे व्यतिरिक्त अन्य ज्योतिके अनुमानका निराकरण नहीं 
कर सकते । और जो यह कहा कि “विमतं न ज्ञानभिन्नम्‌ , आहत्वात्‌, सवमञगाहमवत्‌! 
वह भी असंगत है, क्योंकि आपके मतमें विज्ञानस व्यतिरिक्त जब वस्तु है नहीं, तब 
अनुमान कैसे होगा, क्योंकि अनुमान साध्य, साधन आदि मेद्स घटित होता है। 
जो यह कहते हैं कि स्वभमे विज्ञानव्यतिरेकका अमाव है, वह मी ठीक नहीं है, 
क्योंकि अभावसे भाव अन्य वस्तु ही है, स्वप्नमें आप ही ने घटादिविज्ञानको 
भावभूत माना है, उसको मानकर उसके व्यतिरेकसे घटादिका अभाव कहते 
हैं। उस विज्ञानका विषय घटादि अभाव हो या भाव? उभयथापि घट 
आदिके विज्ञानको भावभूत माना है, अतः उसकी निवृत्ति नहीं कर सकते | 
उसका निवर्तक न्याय भी नहीं है, इससे सब शून्य है, यह कथन भी प्रत्युक्त 
हुआ । प्रत्यगात्मग्राह्मता आत्मामें है, यह मीमांसकमत भी असङ्गत है। जो 
यह कहा था कि प्रतिक्षण साळोक घट अन्य अन्य उत्पन्न होता है, वह भी असङ्गत 
है, क्योंकि क्षणान्तंरमें 'स एवाऽयं घट” यानी वही यह घट है, ऐसी प्रत्यमिज्ञा 
होती है । यदि क्षणमेदसे घटमेद हो, तो उक्त प्रत्यभिज्ञामें अप्रामाण्यापत्ति 
हो जायगी । काटे गये और पुनः बढ़े हुए केश, नख, आदिकी प्रत्यमिज्ञाके समान 
यह प्रत्यमिज्ञा भी वस्तुके अमेदसे जायमान नहीं है, किन्तु साहश्यसे जायमान 
है, आपने जिस औषधको खाया था उसीको ये मी खाते हैं, इत्यादि स्थल्में साहश्य- 
निबन्धन हीं प्रत्यभिज्ञा हो सकती है, अन्यथा नहीं। यदि कहो कि वहाँ भी क्षणिकत्वकी 
सिद्धि नहीं है, ळत एवं पुनजीत केश, नख आदिमें केशत्व, नखत्व आदि जाति- 
निबन्धन प्रत्यभिज्ञा दै, क्योंकि ढल एवं पुनजीत केश तथा सम केशत्व एवं 


२५९ 
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नहीं मानते £ 

समाधान---किसी आन्तिरहित पुरुषको बहुत दिन पहले और मिन्न देशे 
देखे गये समान परिणामवाळे केश, नख आदिके विषयमें तात्कालिक केशादिके 
तुल्य ये केश, नख आदि हैं” ऐसी प्रतीति होती है, वे ही ये हैं, ऐसी प्रतीति 
नहीं होती, इससे स्पष्ट है कि साइश्यनिमित्तक ही उक्त प्रत्यभिज्ञा है । अन्यथा 
उनके तुल्य ये हैं, ऐसी प्रतीति न होकर वे ही ये हैं, ऐसी प्रतीति होती, वह 
होती नहीं, अतः जातिनिमित्तक ही उक्त प्रत्यभिज्ञा है, यह समझना चाहिए । और 
घट आदिमें ये ही घटादि हैं, ऐसी प्रत्यमिज्ञा होती है, अतः दृष्टान्त सम नहीं 
है, किन्तु विषम है । वही यह है, इस प्रत्यक्षसे प्रत्यभिज्ञायमान घदादि वस्तुसें 
अन्यत्वका अनुमान नहीं हो सकता | 

शङ्का- क्यों £ 

समाधान- प्रत्यक्षविरोधसे लिङ्ग आभास हो जाता है यानी अभिमें अनुष्ण- 
त्वके अनुमानके समान प्रत्यक्षसे अनुमानका बाध हो जाता है । यदि सइशमें प्रत्य- 
मिज्ञा मानोगे, तो सद्दशप्रत्यय न होकर प्रत्यमिज्ञा ही होगी, ऐसी स्थितिमें ये सहृश 
है, यह ज्ञान ही नहीं होगा | ये उनके सह हैं, यह भी प्रत्यय सवीनुभवसिद्ध 
है। और आपके मतमें ज्ञान क्षणिक है। एक वस्तुको देख कर क्षणान्तरमें 
वस्व॒न्तरदर्शीकी साइऱ्यप्रत्यय होता है--यह वर्तमान वस्तु पूर्वदष्ट वस्तुके 
सदृश है, पर आपके मतमें एक वस्तुदर्शी अन्य वस्तुओंको देखनेके लिए क्षणान्तरंमे 
नहीं रह सकता, क्योंकि विज्ञानको क्षणिक मानते हो, अतः सक्नुद्‌ वस्तुदर्शनसे 
वह नष्ट हो जायगा । उससे यह सहश है, ऐसा साइरय प्रत्यय होता है, “उससे” 
इस अंशसे पूवक्षणमें दृष्टका स्मरण होता है । “यह? वर्तमान प्रत्यय है, 'उससे! 
इस अशसे इष्टका स्मरण कर वर्तमान काळ तक यदि द्रष्टा रहेगा, तो 
क्षणिकत्ववादकी हानि स्फुट ही हे । “उससे! इस अशसे उपस्थित स्मार्त प्रत्यय 
उपक्षीण हो जाता है । “यह” इससे उपस्थित प्रत्यय पूर्वप्रत्ययसे वर्तमान अन्य क्षीण 
होता है । पूर्वोत्तरक्षणका एक द्रष्टा दो क्षणोंमें नहीं रहता, अतः साइर्यप्रत्ययकी 
(उसके सदश यह है, इसकी) अनुपपत्ति है; क्योंकि अनेकक्षणदर्शी एक बौद्धमतमें 
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भू नहीं । एवं व्यवहारकी भी अनुपपत्ति है, क्योंकि द्रृष्टव्य घटादिके देखनेसे 

ब्रश शान्त हो जायगा, फिर इसको देखता हँ, इसको देखा’ इत्यादि व्यप- 
देशकी सर्वथा अनुपपत्ति हो जायगी, क्योंकि द्रष्टाकी स्थिति व्यवहारकाळ तक रह 
नहीं सकती, अन्यथा क्षणिकत्वकी हानि हो जायगी । अनुभयक्षणदर्शीको व्यवहार 
और साइ्यप्रत्यय होता है, ऐसा यदि कहें, तो अन्धेको भी ताइश व्यपदेश और 
तत्साहश्यप्रत्ययकी प्रसक्ति हो जायगी। वैसा यदि मानिये, तो अन्धपरम्पराकी प्रसक्ति 
स्फुट है । एवं सवेश्शा्रप्रणयन आदि भी असंगत ही होगा । झृतहानि और अक्क- 


समान मत्यय उत्पन्न होता है, उसीसे उसके सहश यह है, ऐसा ज्ञान हो जाता है। 
इसके ऊपर भाष्यकार कहते हैं कि वतमान और अतीत- थे भिन्नक्षणवर्ती हैं, इसमें 
वतमान प्रत्यय एक है, जो श्रद्धा ( सीकड़ी अथवा अंजीर ) के अवयवस्थानापत्न 
है, दूसरा अतीत है--ये दोनों प्रत्यय मिन्तकालिक हैं । यदि तदुभय (पूर्वोतरक्षण- 
विषय वतेमान और अतीत)। प्रत्ययका ज्ञाता शरङ्कलामत्यय मानते हो, तो एक विज्ञान 
क्षणद्वयव्यापीः सिद्ध होनेसे पुनः क्षणिकत्ववादकी हानि होगी। शृङ्खकावयव स्थिर हैं, 
वे श्व्धलाकालमें भी रहते हैं, प्रत्यय क्षणिक होनेसे श्रङ्कलप्रत्ययकालमें तदवयव 
नहीं रह सकते । यदि रहें तो क्षणिकत्वकी हानि होगी अन्यथा दृष्टान्तसिद्धि 
होगी, यों उभयतः पाशारज्जु है । मम, तव’ इत्यादि व्यवहारका लोप हो जायगा । 
यदि क्षणोंका परस्पर संबन्ध न माना जाय, तो असत्का संबन्ध होता नहीं, इसलिए 
संबन्ध मानना आवश्यक है। और सब स्वसंवेद्चविज्ञानमात्र है और विज्ञान स्वच्छाव- 
वोधावमासमात्रस्वमाव है, ऐसा आप मानते हैं, ऐसी अवस्थामै यदि तदी अन्य नहीं 
होगा, तो अनित्य, दुःख, शूऱ्यानात्मत्व आदि अनेक कल्पनाओंकी उपपत्ति नहीं हो 
सकती। क्योंकि विज्ञानव्यतिरिक्त कोई है नहीं, और एकविज्ञान विरुद्ध अनेकस्वमाव- 
बाला हो नहीं सकता। दाडिममें जैसे विरुद्ध अनेक अंश रहते हैं वैसे ही विज्ञानमें 
उक्त विरुद्धांश रह सकते हैं, ऐसी कल्पना नहीं कर सकते, क्योंकि विज्ञानको 
स्वच्छावमासस्वमाव मानते हो। यदि अनित्य, दुःख आदि विज्ञानांश हैं, तो वे अनु- 
भूयमान हैं, अनुभूयमान अनुभवसे भिन्न होते हैं, अतः विज्ञानब्यतिरिक्तसिद्धि आव- 
श्यक है । यदि इस दोषके परिहारके लिए अनित्यदुःखाद्यात्मक ही विज्ञान हे, 
ऐसा मानोगे; तो दुःखादिके वियोगसे विज्ञाने झुद्धिकरंपना नहीं होगी। संयुक्त मळके 
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उ त्त्च्््र् 
, जैसे द्पणमें पार्थिवांशके संयोगसे दर्पण मरिन होता है 
मीच आदिसे विशुद्ध होता है । परन्तु स्वाभाविक धर्मसे 
किसीका वियोग देखा नहीं जाता। घर्मीकी स्थिति तक जो रहता है, वही स्वाभाविक 
कहलाता है; जैसे अमिमें प्रकाश और औष्ण्य । कभी भी उक्त धर्मेसि अभिका 
वियोग नहीं देखा गया है। पुष्प-गुणोंका ( रक्तत्वादि गुणोंका ) द्रव्यान्तरके 
संयोगसे जो वियोग होता है, वहाँ भी संयोगपूर्वकत्वका अनुमान होता है, अतः 
वह संयोगज धर्म है, स्वाभाविक नहीं है। बीजभावनासे पुष्प, फल आदिमें 
अन्य गुणकी उत्पत्ति होती है, यथा उसीका छोक हे-- 
यस्मित्नेव हि सन्ताने आहिताः कर्मवासनाः । 
फळं तंत्रैव बघन्ति कापीसे रक्तता यथा । 
हाक्षारसावसेकसे सवेत कपासके पुष्प रक्त - हो जाते हें । सितशर्करामिश्रित 
क्षीरसेकसे आम्रके फळ अतिमधुर होते हैं, ये सब दृष्ट है, परन्तु ये द्रव्यान्तरके 
संयोगसे होते हैं, स्वाभाविक नहीं होते । आप तो बिज्ञानम स्वाभाविक धर्म मानते 
हैं, अतः अलिगत औष्ण्य आदिके समान वह निवृत्त नहीं होगा, अतः विज्ञानमें 
विशुद्धिकल्पना नहीं हो सकती । विज्ञानमें जो विषयविषय्याभासत्वरूप मळकी कल्पना 
करते. हैं, वह भी विज्ञानमें अन्यसंसग न होनेसे सवथा अनुपपन्न है, अविदयमानसे 
विद्यमानका संसग नहीं होता, अन्य संसरीके बिना जो धर्म जिसमें होता है, वह 
उसका स्वाभाविक घर्म माना जाता है । अतएव उसके साथ उस धर्मीका वियोग 
नहीं होता, जैसे अभिमें औष्ण्य, सूर्यमें प्रभा । इससे अनित्य संसगसे मलिनत्व और 
विशुद्धि विज्ञानमें है, यह कल्पना प्रमाणशून्य एवं अन्धपरम्परा ही है । जो विज्ञानका 
निर्वाण ही पुरुषा है, ऐसी कल्पना करते हैं, उसमें फलके आश्रयकी अनुपपत्ति है । 
जिसको काँय गड़ा है, उसमें कॉटेके निकालनेसे तज्जनित दुःखकी निवृत्ति फल है । 
यदि जिसे कॉटा चुमा हे वह मर जाय, तो भी दुःखनिवृत्ति होती है; पर उस फलका 
आश्रय कोई नहीं रहता, इस कारण वह फल नहीं कहा जा सकता, अतः फलाश्रयकी 
असत्त्वदद्यामे अर्थात्‌ स्थिर चेतनरूप पुरुषके बिना निवीण आदिकी कल्पना व्यथे ही 
है। जिस पुरुषपदवाच्य सत्त्वात्मक विज्ञानके अथकी कल्पना करते हें, उस पुरुषका 
ही यदि निवीण ( विनाश ) होगा, तो किस पुरुषका अर्थ कहा जायगा! यानी पुरुष 
ही जब नहीं है, तब पुरुषार्थोक्ति मिथ्या हे । जिसके मतमै अनेकार्थदर्शी विज्ञान- 
व्यतिरिक्त आत्मा है, उसके मतमें इष्टका स्मरण, दुःखसंयोग, वियोग आदि सब 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय जाह्मण ] भांषानुवादसहित २०६१ 


नल 9 त न 
पूर्वो्तरविरुद्धाथे मत्वा पप्रच्छ भूपतिः । 
बहवोऽर्थाः समीक्षयन्ते आत्माऽत कतमो वद्‌ ॥ ७९ ॥ 


उपपन्न होते हैं । अन्यसंयोगनिमित्त काढष्य और उसके वियोगनिमित्तक विशुद्धि 
यह सब ठीक होता है । शून्यवादीका मत तो सब ्रमाणोसे विरुद्ध और प्रतिषिद्ध 
है, अतः उसके निराकरणके लिए आदर नहीं किया गया है || ७॥ 


'पूर्वोत्तर० इत्यादि । पूर्वोत्तर अको विरुद्ध मानकर राजाने शीयाज्ञवल्क्य- 
जीसे पूछा । | 


शक्का--पूर्वोत्तर विरुद्ध अथे क्या हे ! 

समाधान--पण्डित, अपण्डित, वारक सभी यह जानते हैं कि देह आदि- 
संघातमें आत्मबुद्धि और आत्मशब्दका प्रयोग होता है । पूर्षमें पुरुषका व्यापार 
देह आदिसे व्यतिरिक्त अनात्मज्योतिसे होता है, यह आदित्य आदिंके दृष्टान्तसे 
कहा जा चुका है। आत्मत्वरूपसे प्रसिद्ध देह आदिको छोड़कर अनात्मभूत ज्योतिसे 
पुरुषका व्यापार होता है, इस अभिप्रायसे मुनिजीने उत्तर दिया--हे सम्राट्‌, आदित्य 
ज्योतिसे पुरुष व्यापार करता है। इस समय “आत्मैवास्य ज्योतिः? इस वाक्यसे 
आत्मसम्बन्धी ज्योतिसे उक्त व्यवहार होता है, ऐसा कहते हैं । इससे पूर्ववाक्यसे 
ज्योतिमें देहसम्बन्ध और इस वाक्यसे सम्बन्धकी प्रतीति होनेके कारण राजाको सन्देह 
हुआ, अतः उक्त प्रश्न समुचित ही है । 

शङ्का--देहादिसे व्यतिरिक्त आत्मज्योति यदि विवक्षित है, तो पूर्वोत्तर- 
विरोधकी शङ्का नहीं हो सकती, क्योंकि आत्मशब्दसे देहादिका अहण करनेपर 
सन्देह हो सकता है, अतः देहातिरिक्त ज्योतिसे पहले पुरुषका व्यापार कहा गया, 
इस समय देहसम्बद्ध ज्योतिसे उक्त व्यापारको कहते हैं । यदि आत्मशब्दसे 
अथीन्तरका ग्रहण करे, तो विरोध नहीं है, इससे विरोधशङ्काधीन संशयमूलक 
प्रश्न सिद्ध नहीं होता । 

समाधान--छोकमें आत्मशब्द अनेक अथेमे प्रसिद्ध है । साक्षी, बुद्धि और शरीरमे 
उक्त शब्दका प्रयोग पाया जाता है; अतः आत्मशब्द अनेकार्थक है । 'बहूनामेकस्य 
निघीरणे डतमच्‌” मगवान्‌ पाणिनि आचार्यके इस सूत्रसे बहुत से एकके निधीरणके 
लिए डतमच प्रत्यय होता है। आत्मंशब्दका अनेकों प्रयोग देखंकर संशयगरस्त 
राजाने पृछा--आपनेः जिस ज्योतिको आत्मा कहा-है। वह कौन दै! पूर्वोक्त 


(७७०. Vasishtha.Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२०६२ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 अध्याय 


पिण्डस्तावदिहैकाथो द्वितीयो लिङ्गसंज्ञितः । 
चिदूबिम्बतावधिश्वाऽन्यश्चतुर्थो नेति नेति यः || ८० ॥ 
देहादिमेदमाश्रित्य योऽयमित्युत्तरं जगौ । 
अधिष्ठानारोप्यभाव आत्माऽस्येति विवक्षितः ॥ ८१ ॥ 


अनुमानसे अविरुद्ध आत्मज्योति है, यह “योऽयम्‌? इत्यादिसे मुनिजीने राजाके 
प्रति कहा ॥ ७९ ॥ 

(पिण्डस्तावदि०' इत्यादि । 

शक्वा- अद्ैतवादीके मतमै अद्वयवाद ही सिद्धान्त है । अतः दो वाद 
अयुक्त हैं । 

समाधान- हौँ ठीक है, किन्तु दो वाद कल्पनासे होते हैं। आत्मामें 
कल्पित मेदको लेकर आत्मशब्द अनेकार्थक कहा गया है । वास्तवमै अनेकार्थक 
नहीं है । इसीका इस रछोकसे विचार किया गया है । पिण्ड प्रथम आत्मशब्दका अर्थ 
है, ढिङ्ग द्वितीय आत्मशब्दका अर्थ है, चिद्विम्बितावधि (अन्तर्यामी) यानी साक्षी, यह 
तृतीय आत्मशब्दका अर्थ हे और 'नेति नेति’ से बोधित चतुथे आत्मशब्दका अर्थ 
हे । चतुर्थ आत्मशब्दका मुख्य अर्थ है। इसकी प्रतीतिके लिए इतर अर्थ हैं, 
किन्तु लौकिक जन वृथा ही व्युत्मत्तिके पूर्व पहलेको मुख्य आत्मा मानते हैं, इसीसे 
सन्दिग्ध राजाने मुनिजीसे पूछा, व्यवहत्तों संघात ( शरीर ) आदित्य आदि ज्योतिसे 
अनुगृहीत इन्द्रिय द्वारा दीसत मनवाला चैतन्याभासव्याप्त पुरुष विषयोंका अनुसन्धान 
कर योग्य चेष्टा करता है॥ ८० ॥ 

दिहादिभेद्‌०' इत्यादि । 

शङ्का यदि देहादिसे व्यतिरिक्त ज्योति आत्मा है, तो 'आलैवास्य ज्योतिः’ 
इस उत्तर वाक्यसे देहक्रो ज्योति मुनिजीने क्यों बतलाया ! यह आक्षेप देह 
आत्मशब्दा है, इस प्रथम पक्षमें है । 

समाधान--देहादिमेदकी ज्योतिमें कल्पना कर कल्पित देह आदिका 
अधिषठानचेतन्यातिरेकसे वस्तुतः अभाव है, अतः देहादिकल्पनाधिष्ठान चैतन्य 
ही सच्नातका स्वरूप है, इस तत्त्वदष्टिसे देहादिसंघात आत्मज्योति कहा गया है। 
लोकप्रसिद्ध व्यावहारिक भेदको मानकर आदित्य दृष्टान्त कहा गया है, इस 
अमिप्रायसे अधिष्ठानारोप्यमावका उपादान किया है; आरोप्य देहादि, अधिष्ठान 
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विचारदष्टयाऽधिष्ठानमेवाऽऽत्माऽध्यस्तवस्तुनः | 
तथापि जाड्यचेतन्यभेदो5प्यस्ति हि ठोकत; ॥ ८२ ॥ 
एवं सत्यविरोधः स्याद्‌ भेदाभेदारथवाक्ययोः | 
योऽयभित्युत्तरे शब्दइयमेबं विचार्यताम्‌ ॥ ८३ ॥ 
यः पृष्टः स॒ पराजृत्तिप्रमामेयातिलड्वितः । 
्त्यङ्युखेन मानेन तयमित्युपदिइयते ॥ ८४ ॥ 


—— mE क पत र ति 
है---तदाअय चैतन्य । आरोप्याधिष्ठान मेदघटित ही होता है, कल्पित मेद पष्ठ हे । 

शङ्का--यदि देहाधिष्ठान चैतन्य आत्मा ज्योति है, तथा आदित्यदृष्टान्तसे 
आत्मव्यतिरिक्त ज्योति आत्मा मुनिजीको विवक्षित है, यह कथन असंगत हो जायगा । 

समाधान---छोकप्रसिद्ध व्यावहारिक भेदको मानकर आदित्य आदि दृष्टान्तसे 
बही देहादिभिन्न है, अतः पूर्वोत्तरविरोध भी नहीं है ॥ ८१ ॥ 

उक्त अथेका ही पुनः प्रतिपादन करते हें--“बिचार०' इत्यादिसे । 

विचारदृष्टिसे यद्यपि अध्यस्त वस्तुका आत्मा अधिष्ठान ही है, तो मी जाड्य 
चैतन्यसे लोकमें मेद मी है। देहादिसघातका आत्मा तदधिष्ठान चैतन्य है, इसलिए 
देहको आत्मा कहनेमें कोई आपत्ति नहीं है, मत्युत ज्ञानदृ्टिसे ऐसा ही कहना 
उचित है । परन्तु प्रश्न यह होता है कि यदि यही ज्योति होती, तो आदित्य 
आदिका दृष्टान्त देना ठीक नहीं होता । आदित्य जैसे देहसे मिन्न है, वैसे ही 
उक्त. ज्योति भिन्न नहीं है, इसका उत्तर देते हैं। यहां दो दृष्टिसे प्रश्नका उत्तर दिया 
गया है--एक शास्रदृष्टिसे और दूसरा लोकदृष्टिसे | छोकदृश्सि शरीर आत्मा है, 
यह कहा गया है और शाख्नइष्टिसे देहका अधिष्ठान चैतन्य देहसे भिन्न आत्मा है । 
देहमें जाड्य और अधिष्ठानमें चैतन्य है । अतः उक्त विरुद्ध दो धर्मोके दरशनसे 
दोनों भिन्न हैं, इसलिए दृष्टान्तमें आदित्यज्योति जैसे शरीरसे भिन्न है, वैसे 
ही तदघिष्ठान चैतन्य भी भिन्न दै, अतः दृष्टन्तदा्टी तिकमावमें कोई अन्तर 
नहीं है ॥ ८२ ॥ । 

(एवं सत्य०' इत्यादि । शाखकी दृष्टिसे अभेद और लोकदृष्टिसे मेद है, इस 
अधका बोध करनेवाले दो वाक्योंमें विरोध नहीं है, क्योंकि “योऽयम्‌? इस उत्तर- 
वाक्यमें विद्यमान दोषका इस प्रकारसे विचार करना चाहिए ॥ ८३ ॥ 

विवेचन प्रकार कहते हँ- “य; पृष्ट! इत्यादिसे । 
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पराजीति च मन्त्रोक्तिः साक्षादात्मेति च क्षतिः । 
पराङमानम्रमेयत्वमात्मनोऽपि न्यवारयत्‌ ॥ ८५ ॥ 
कुम्माकारेण इम्मार्थो यथा प्रत्यक्ष ईश्ष्यते । 
ज्ञानेन तथा ग्रत्यगात्माकारेण शृह्यते धनेन तथा भत्ता या ३ स्व छछ ॥ 
देहादिसे अतिरिक्त है, इसकी सिद्धिके 
आत्मज्योति है, वह देहादिसे आ , इसकी सिद्धिके 
लिए 5 है । तात्य्यीथेको कहकर पदका अर्थ कहते है 
पराचि-धटादिविषये--दृतिथेस्याः सा पराग्दतिः तद्रूप जो प्रमा है उसका मेय 
( परिच्छेद ) विषय ही हे । उसका अतिङङ्चन करनेवाले ताइश प्रमाके अविषय 
स्वरूपके साक्षात्कारसे जो सिद्ध है, वही “अयम्‌! से कहा गया है, जिसको कि 
“कतमः? इससे पूछा है ॥ ८४ ॥ 
ह जोते इत्यादि । 'पराव्वि खानि व्यतृणत्स्वयम्भू इस मन्त्रवर्णसे यह 
सुट प्रतीत होता है ब्रह्माने इनका स्वभाव ही ऐसा बनाया है कि वे पराग्‌ 
विषयमात्रका अहण करते हैं ।- म्यग्‌ विषयमें इनकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती, 
अतएव इन्द्रियोंकी हिंसा स्वयम्मूने की। पराग्‌-विषय-दर्शीका जन्म-मरणमबन्ध 
सदा बना रहता दै, उससे मुक्ति नहीं होती, प्रत्यगुदर्शीकी मुक्ति होती है, क्योंकि 
उसका वैसा स्वभाव नहीं है । इससे स्पष्ट होता है कि पराक्‌-प्रमाका अप्रमेय है । 
शङ्का उक्त प्रमाविषयकी सत्तामें प्रमाण क्या है ! 
समाधान--_'साक्षादात्मा यह श्रुति है। इस श्रुतिसे स्वरूपसाक्षात्कारसे 
सिद्ध है। आत्मा चेतन स्वयम्मकाश, अतः स्वतः सिद्ध है, उसकी सिद्धिके लिए 
अन्य प्रमाणकी आवश्यकता नहीं है, इस ताप्पर्गसे कहते हैं कि ताहश प्रमाविषय- 
त्वका आत्मामें निवारण किया गया है ॥ ८५॥ 
खुम्भाकारेण' इत्यादि । जैसे कुम्माकारसे कुम्म प्रत्यक्ष देखा 
जाता है, वैसे ही आत्माकारविज्ञानसे आत्मा भी गृहीत होता है । भाव यह ड 
कि "घटं पामि’ यही घटका प्रत्यक्ष है । उसमें जैसे स्वाकारसे घटका पत्यक्ष 
होता है, वैसे ही स्वात्माकारसे स्वात्माका भी प्रत्यक्ष होता है। अन्यथा यह 
प्रत्यक्ष हमको हुआ या दूसरेको, ऐसा संशय नहीं होता, किन्तु घटादिविषयक 
निश्चय स्वात्मविषयका निश्चय होता है कि यह ज्ञान हमको हुआ है । यदि 
अन्यासब्यावृत्त स्वाकारसे स्वातमाकी प्रतीति नहीं होती, तो संशय आदिकी प्रसक्ति 
अवस्य होती | 
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अयमित्यमिधायोग्यो लोके देहो$पि वीक्ष्यते । 
विज्ञानमय इत्युक्त्या स्थूलदेहो निवत्यते ॥ ८७॥ 
बिज्ञायतेञ्नेन सर्वमिति बिज्ञानशब्दतः । 
धीरुक्ता तन्मयत्वं तु तप्याचुयै विवक्षितम्‌॥ ८८ ॥ 


शङ्का--यदि स्वसे आत्माका ग्रहण सदा होता दै, ऐसा मानियेगा, तो एकमे 
ही कतृकमेकरणत्वकी प्रसक्ति हो जायगी । 

समाधान--स्वरूपचेतन्यसे ही सदा उसका भान होता है, व्यापार द्वारा नहीं, 
अतः उक्त विरोध नहीं है, क्रिया द्वारा ही उक्त विरोध होता है । अनात्माकार भान 
परस्पर व्यभिचारी होते हैं, आत्मप्रत्यय सर्वत्र अव्यभिचारी है । 

शक्का--'आत्मनः स्वरूपचेतन्यसिद्धतया न स्वप्रकाशास्वम्‌, व्यभिचारित्वात्‌ , 
रज्जुसर्पवत्‌! इस अनुमानसे आत्मा भी व्यमिचारवान्‌ है । 

समाधान--सुषुति आदि अवस्थामें भी साधकत्वरूपसे स्वरूप-चैतन्यकी 
स्थिति है, अतः स्वरूपंचैतन्यका कहीं व्यभिचार नहीं है । स्वममे भी तो “में 
देखता हैँ” इत्यादि प्रत्यय होता है, अतएव जागरावस्थामें “मैंने ऐसा स्वमन 
देखा’ यह स्मरण होता है। “नहि द्रष्टु्टेर्विपरिळोपो विद्यते! इस अ्रुतिसे 
चैतन्यातमक दृष्टिका झोप नहीं होता, यह स्पष्ट ही ज्ञात होता है । स्वरूप- 
चचैतन्यरूप प्रत्यक्षसिद्ध आत्माका प्रत्यक्षाथेवाची “अयम्‌” इस शब्दसे निर्देश 
किया गया है । यदि स्वरूपचेतन्यातिरिक्त वृत्तिरूप ज्ञानसे उसका अहण होता, 
तो उसमें घट आदिके समान अनात्मत्वकी प्रसक्ति हो जाती ॥ ८६ ॥ 

“योऽयम्‌? इन दोनों पदोंका अथे कर पदान्तरका यानी “विज्ञानमय? इस पदका 
व्याख्यान करते हँ अयमित्यमिधा०' इत्यादिसे । 

“अयम्‌? इस पदके अभिषेयके योग्य शरीर भी है, क्योंकि अहँ गौरः इत्यादि 
प्रत्यय देहमें भी होता है; अतः देह भी अयंशब्दका अर्थ हो जायगा। उसकी 
निवृत्तिके लिए 'विज्ञानमय' इस विरोषणका उपादान किया गया दै । देहो जडः, 
भौतिकत्वात्‌, कुम्भवत्‌! इस अनुमानसे देह विज्ञानमय नहीं हो सकती, अतः उक्त 
बिशेषणसे स्थूळ देहकी निवृत्ति होती है ॥ ८७ ॥ 

“विज्ञायते? इत्यादि । “विज्ञायते स्वमनेन इति विज्ञानम! यानी सम्पूर्ण पदाथ 
जिससे जाने जाते हैं, वह विज्ञान है । प्रकृतमें 'मयट शब्द ्राचुय अथे 

२६० 
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च्याचख्युर्मयटं केचिद्विकाराथे न तच्छुभस्‌। 
अनिमोधो. विकारत्वे प्रायार्थस्तूपपद्यते ॥ ८९ ॥ 
MRSS Oe 
विवक्षित दै । विज्ञान बुद्धि है । बुद्धिरूप उपाधिसे आत्मा अविविक्त ( सम्बद्ध ) 
रहता है, अतः प्रत्यगात्मा विज्ञानमय कहलाता है । 
शङ्का--अंसङ्ग एवं उदासीन प्रत्यगात्मामे बुद्धि रह नहीं सकती, अतः आत्मा 


विज्ञानमय केसे £ 
समाधान- बुद्धि या विज्ञानसे संपृक्त ही आत्माकी प्रतीति होती है, अतः 


विज्ञानमय आत्मा कहा जाता है । जैसे राहुका अपने स्वरूपसे प्रत्यक्ष नहीं होता, 
किन्तु चन्द्र और आदित्यके सम्बन्धे ही प्रत्यक्ष होता है, वैसे ही यह आतमा बुद्धिके 
सम्बन्धसे ही प्रतीत होता है, अन्यथा नहीं; अतः आत्मा विज्ञानमय कहा गया हे। 

शङ्का- आसमा स्वप्रकाश है, अतएव सुषुसि अवस्थामें बुद्धिके संबन्धके 
बिना भी उसका प्रकाश होता है, ऐसी परिस्थितिमें बुद्धिके संपर्कसे ही वह प्रतीत 
होता दै, यह कैसे कहते हो ! 

समाधान--सविकर्प प्रतीति बुद्धिके सम्पर्कसे ही होती है, उक्त अवस्थामें 
निर्विकल्पक प्रतीति होती है, अतः बिज्ञानमयता आत्माम समुचित ही है ॥ ८८॥ 

'व्याचख्यु० इत्यादि । भरतृप्रपश्चने ` विज्ञानमय’ शब्दमें मयद्‌ प्रत्ययको विकार 
अथमें मानकर विज्ञान ब्रह्म है और उसका विकार जीव विज्ञानमय है, ऐसा कहा है, 
पर वह ठीक नहीं है, क्योंकि कार्य ही विकार कहा जाता है। यदि जीव कार्य होगा, 
तो वह विनाशी अवश्य ही होगा, फिर मोक्ष किसका कहोगे, अतः विकारार्थक मयट्‌ 
नहीं है, किन्तु प्राचुयोथेक ही है, यह मानना चाहिए । किञ्च, जीव परविकार 
है, ऐसा यदि मानो, तो यह प्रश्न होमा. कि वह विकार आविधिक है या वास्तव! प्रथम 
पक्षम जैसे रज्जुमें सपैका अध्यास है, वैसे ही परें जीवका अध्यास है, यह 
कहना होगा, ऐसी अवस्थामें कोई विशेष दोष नहीं है । यदि विकार पारमार्थिक 
होगा, तो पूर्वोक्त दोषसे मुक्ति नहीं होगी । वस्तुतः प्रथम पक्ष भी प्रौढिवादसे 
है । जीव रज्जुसपैके समान अध्यस्त नहीँ है । विकारको वास्तविक माननेमें 
प्रकरणविरोध होगा । विज्ञानमयके समान आगे एथिवीमय आदि लिखा गया है, 
वहाँ भी इसी मयट्का सम्बन्ध होनेसे प्रश्निवीविकार यह अथै होगा। आत्मा 
एथिवीका विकार दै, यह आप भी नहीं कह सकते। उक्त दोषके परिहारके लिए 
यदि मयट्का अर्थान्तर मानिए, तो प्रकरणके साथ विरोध स्पष्ट है । भगवान्‌ 
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बुद्धिविज्ञानसंपृक्तश्रन्द्रसंपक्तराहुवत्‌ | 

प्रमीयते ततः ग्रत्यम्विज्ञानमय उच्यते ॥ ९० .॥ 

द्रष्टृत्वाद्चमिसम्बन्धोञकारकस्याथपि सर्वदा । 

धीविज्ञानकृतोऽतोऽपि विज्ञानमय उच्यते ॥ ९१ ॥ 
भाष्यकारने परिहास भी किया है कि “नहि गोधा सपैन्ती सपैणादहिमैवति' 
अथीत्‌ गोधा अपने बिलसे निकल कर दौड़ती है एतावता वह साप नहीं 
हो जाती, किन्तु गोधा ही रहती है। एवं याइशाथेक जो पद पूर्वेमे श्रुत है, 
उसका यदि उत्तरवाक्यमें सम्बन्ध होता है, तो वह अन्याथेक नहीं हो जाता, 
किन्तु पूर्वा्थेक ही रहता है । 

शङ्का--विज्ञानमय पदार्थका निर्णय करनेके लिए प्रयोगान्तरका अनुसरण 
क्यों करते हो ! 

समाधान--सन्दिह्यमान पदार्थका निर्णय अन्यत्र सुनिश्चित प्रयोगसे अथवा 
अत्यन्त निश्चित न्यायसे करना चाहिए, यह विद्वानोंका सिद्धान्त है। जैसे 
मीमांसामें “पुरोडाशं चतुधी करोति? इस वाक्यमें पुरोडाशमात्रका चतुधीकरण इष्ट 
है किंवा आनेय पुंरोडाशका £ ऐसा संशय होनेपर शाखान्तरमें 'आभ्नय चतुघी 
करोति’ यह लिखा है, तदनुसार पूर्षमें भी पुरोडाशपद आझ्ेयपुरोडाशपरक है, 
यह निणय किया गया हैं, वैसे ही प्रकृतमें भी विज्ञानमयमें मयट्‌ प्राचुर्याथेक ही 
हे, यह मानना चाहिए । “व्याचख्युःः यही पाठ शुद्ध है। आदर्श प्रतिमें 
“याचिख्युः? यह पाठ प्रमादप्रयुक्त है ॥ ८९ ॥ 

'बुद्विविज्ञान०' इत्यादि । चन्द्रसंयुक्त राहुके समान बुद्धि यानी विज्ञानसे 
संपृक्त आत्माका भान होता है, अतः विज्ञानमय आत्मा कहा गया है । राहु सबैदा 
आकारमें रहता है, पर अन्यत्र दिखलाई नहीं देता । चन्द्र और सुर्यके उपरागके 
समय राहुका भान होता है। यद्यपि राहु चन्द्र और सूर्यका आवारक है, 
तथापि जैसे आवृत चन्द्र और सूर्यसे राहुका भान होता है, वैसे ही अज्ञान 
आत्माका आवारक है, अतः आवृत आत्मासे अज्ञान और उसके कार्यका 
प्रकाश होता है ॥ ९० ॥ 

दरष्टत्वाद्य०? इत्यादि । असङ्ग उदासीन आत्मा यद्यपि दशन आदि क्रियाका 
कारक नहीं है, तथापि बुद्धिके योगसे सदा द्रष्टू्व आदिकें साथ सम्बन्ध होनेसे 
आमा द्रष्टा कहा जाता है, अतः आत्मा विज्ञानमय कहा जाता दै । 
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सर्वार्थकारण॑ बुद्वि्वरमात्रं ततोऽपरम्‌ । 
इन्द्रियं तन्मयस्तस्माधिदाभासैक्वत्मना ॥ ९२ ॥ 


eR रा 


शङ्का आत्या बुद्धिके संयोगसे जैसे द्रष्टा होता दै, वैसे ही चक्षु आदिके 
योगसे भी द्रष्टा होता है, फिर क्या कारण है कि विज्ञानमयके समान वह चक्षुमैय 
नहीं कहा जाता । 

समाधान- बुद्धि विषयावांरक अज्ञानके निवपन द्वारा सर्वार्थप्रकाशमें 
कारण दै । जैसे घट, पट आदि विषयावारक अन्धकारके निवर्तन द्वारा आलोक 
सवीरथप्रकाशका कारण है, वैसे ही बुद्धि भी दै; अतः विज्ञानमय कहा गया है । 
चक्षु इन्द्रिय केवळ उद्भूतरूप और तद्वान्‌ द्रव्यमात्रकी प्रकाशक है, रस, गन्ध 
आदिकी नहीं; अतः बुद्धिकी अपेक्षा चक्षु इन्द्रिय न्यून विषयकी प्रकाशक होनेसे 
अप्रधान है और सम्पूर्ण विषयोंकी प्रकाशक होनेसे बुद्धि प्रधान है । प्रधानसे 
व्यपदेश होता है, यह ढोकमै मी प्रसिद्ध हे, अतः उक्त न्यायसे श्रुतिने आत्माको 
विज्ञानमय कहा है ॥ ९१ ॥ 

सबधिकारणम्‌' इत्यादि । 

शङ्का- -यदि बुद्धिको ही सम्पूण अर्थोके प्रकाशकी कारण मानते हो, तो 
चक्षु आदि अन्य कारण व्यर्थ हँ । 

समाधान--व्यर्थ नहीं हैं, क्योंकि अन्य इन्द्रियों इसीकी द्वार हैं, इन्द्रिय 
द्वारा बुद्धि सर्वाथभासक है । 

शङ्का--आत्मा अजड़ है और बुद्धि जड़ है, अतः इन दोनोंका परस्पर 
साइरय कैसे ! 

समाधान--ह्युडथ विज्ञान है, विज्ञाके साथ यह आत्मा स्वकीय 
अविद्यावश विज्ञानावस्थ होकर स्वाभास (चिदाभास) द्वारा समान होता है, अतः वस्तुतः 
असद्दश होनेपर भी विज्ञाममयशब्दसे कहा जाता है, इस अभिप्रायसे 'चिदाभासैक- 
वत्मेना? यानी चिदाभास द्वारा आत्मा विज्ञानमयशब्दसे व्यपदिष्ट हुआ है ॥ ९२ ॥ 

विज्ञानमयकी व्याख्या कर भ्राणेषुः का व्यावत्य कहते हैं--'प्राणा' 
इत्यादिसे । 

विज्ञानमय कहनेसे प्राणमय स्वतः प्राप्त हो जाता है । 
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दशेन्द्रियाणि मरुतः पञ्च च आणशब्दिताः । 
ग्राणेषु योऽथोऽनुगतः स आत्मेत्यवधार्यताम्‌ ॥ ९४ ॥ 
घीरेवाऽऽत्मेत्यपाकत्तुं हृदीति श्रतिरम्यधात्‌ । 
स्वाथ बुद्धौ यदाभाति स आत्मा बुद्विनित्यदरू॥ ९५ ॥ 


शङ्का-_क्यों !# 

समाधान--तदविनामूत इन्द्रिया हैं । पन्द्रह प्राणोसें इन्द्रियोंका भी समावेश 
हे । इन्द्रियाँ बुद्धिकी द्वार हैं, यह पूर्वमें कह चुके हैं । और तत्‌-तत्‌ इन्द्रियोंके 
बिना तत्‌-तत्‌ विषयका ज्ञान नहीं होता, यह अनुभवसिद्ध भी है, अतः प्राणात्मवाद 
(प्राण ही आत्मा है, यह वाद ) भी प्राप्त हुआ । भ्राणिषु! यह सप्तमी अधिकरणमें 
नहीं है, किन्तु निधीरणमें है, इसका विचार आगेके छोकमें किया जायगा ॥९३॥ 

दशेन्द्रियाणि' इत्यादि। वाक्‌, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ- यै पाँच कर्मे- 
न्द्रियाँ और चक्षु, श्रोत्र, भाण, रसना और त्वकू--ये पांच ज्ञानेन्द्रियाँ हैं। मिलाकर 
दृश इन्द्रियां हुई । पांच वायु है प्राण, अपान, उदान, ब्यान और समान-- 
इनको पूर्वमें जोड़नेसे पन्द्रह हुए । ये ही पञ्चद॒श प्राण हैं--इन पन्द्रहोमि जो 
अनुगत है, वही आत्मा है, यह निश्चय करो । इन प्राणेमिं से आत्माका विभजन या 
निष्क नि्थीरण है, यही सप्तमीका अर्थ है । ये पञ्चदशा आत्मीय हैं, पर आत्मा नहीं हैं। 

शङ्का क्या ! 

समाधान- प्रदीप आदिके समान आत्मा करण नहीं होता, अतः इनमें जो 

` चैतन्यमात्र अनुगत है, वही आत्मा है ॥९४॥ 

“घीरेवा०' इत्यादि । प्राणसजातीय बुद्धि ही आत्मा है, इस अमकी 
निवृत्तिके लिए प्राणिषु’ ऐसा श्रुतिने कहा है । [ 

शङ्का--“हददि? ऐसा कहनेपर आत्मा अर्थान्तर है, यह तो ज्ञात होता है, पर 
वह बुद्धिव्यतिरिक्त है, यह कैसे सिद्ध होता है £ 

समाधान- डत शब्द यद्यपि “पद्चकोशप्रतीकाशम्‌' इस रक्षणसे मांस- 
खण्डविशेषमे प्रसिद्ध है, तथापि 'तात्स्थ्यात्‌ तच्छब्दत्वम! इस न्यायसे उसमें स्थित 
बुद्धिका लक्षणासे अहण है । उस बुद्धिमँ जो स्वार्थ भासित होता दै, वह आत्मा 
हे । स्वाथे प्रकृतमें स्वप्रकाश विवक्षित है । वार्तिकगें 'वृत्तिहकू' ऐसा पाठ हे और 
सारें 'नित्यहक यह पाठ दै, अथम मेद नहीं है ॥९५॥ 
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ऽऽत्मता | 
रस्ता तञनिबृतत्मन्तरित्युपदिश्यते ॥ ९६ ॥ 
परागर्थानुसारिम्यो यतो  धीवृत्तयस्ततः । 
्रत्यक्त्ववाचकेनाऽन्तःशब्देनेता निवार्चेताः ॥ ९७॥ 


“अन्तः? इसका प्रयोजन कहते हैं--“हुदी०' इत्यादिसे । 

आघारबोधक ससमीके निर्देशस उक्त बुद्धिस्थ जो बृत्तिरूप ज्ञान है, 
उसमें आत्मत् प्राप्त हो जाता है, इसलिए 'अन्तः' यह विशेषण दिया गया है । 
सारांश यह है क्रि आत्मशब्दका अनेक अरथोमे प्रयोग देखकर संशयवान्‌ राजाने 
मुनिजीसे पूछा । मुनिजीने उत्तर दिया कि देवता, विषय, प्राण, बुद्धि और बद्धि- 
बृत्तिसे पर प्रत्यकृस्वरूप जो भासित होता है, वही स्वयंज्योति आत्मा है। 

शहा--देवदत्तो जातो मृत? इत्यादि व्यवहारसे आत्माके भी जन्म-मरण 
देते जाते हैं, फिर बुद्धि आदिका साक्षी नित्य कैसे ! 

संमाधान--'नात्माउश्रुते” इस सूत्रसे आत्माके जन्म और मरण नहीं हैं, ऐसा 
प्रतिपादन किया गया दै । “घटाकाशो जातो नष्ट? इत्यादि प्रयोगके समान देहादिगत 
उत्पत्ति आदिका आत्मामें औपाधिक भान होता है । जिसके प्रभावसे बुद्ध आदिमे 
आगमापायित्व सिद्ध होता है, उस उदय और अस्तसे रहित ज्ञप्तिस्वभाव 
स्वयंप्रकाश चित्स्वरूप बुद्धि आदि सकल जड़ पदार्थौके साधककी विद्वानोंने आत्मा 
कंहा है ॥९६॥ 

प्रश्नके निर्गयके लिए वाक्यार्थका संक्षेप और उपसंहार कर “ज्योति! 
इत्यादिकी व्याख्याकी इच्छासे “अन्तः? इस विशेषणसे वृत्तियोंकी व्यावृत्ति होती है, 
इस कथित अर्भमें हेतु कहते हँ-“परागर्था०' इत्यादिसे । 

यतः घीवृत्तियाँ पराग्‌ घट आदि जड अर्थविषयक होती हैं, अतः “अन्त? 
इस विशेषणसे वे व्यावृत्त होती हैं । 

शङ्का--किंस कारणसे वे निवृत्त हो जाती हैं ! 

समाधान-्रत्यकृत्व-वाचक अन्तःशब्दसे 'यः सर्वान्तर; इस श्रुतिसे 

अन्तरत्व आत्माने ही है । “अन्त” इस विशेषणसे ये वृत्तयो 

व्यावृत्त हो जाती हैं॥ ९७॥ 
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जाड्यमात्मन इच्छन्ति कणश्ुद्यातजीविनः 
तेषां विम्रतिषेधाथे ज्योतिरित्यमिधीयते ॥ ९८ ॥ 
जडं बुद्ध्याद्युपादानं तमस्तस्याउवभासकम्‌ । 
| सकृद्विभातं चिन्मात्रं ज्योतिरात्मेति भण्यते ॥ ९९ ॥ 
ज्योतिःशब्दका व्यावत्ये कहते हें --'जाड्य० इत्यादिसे । 
कार्यकारणका साजात्य लोकमें नियत है । बुद्धि आदि कार्य जड़ हैं, अत 
उनका कारण आसा भी जड़ ही होना चाहिए। यदि उसको ज्योतिःस्वरूप 
मानियेगा, तो बुद्धि आदि भी ज्योतिःस्वरूप हो जायँगे । एक शरीरमै अनेक 
ज्योतिय इष्ट नहीं हैं, यह कणसुक्‌ ( कणाद ), वैशेषिक, नेयायिक और प्रमाकर- 
मिश्रका मत है। उनके प्रतिषेधके लिए “ज्योति! यह विशेषण दिया गया है । 
तात्पय यह है कि बुद्धि आदिका उपादान आत्मा नहीं है, किंन्तु 'दीर्घीमीरित्ये- 
तत्सवै मन एव! इत्यादि श्रुतेसि मन ही उपादान है। आत्मा कूटस्थनित्य 
होनेसे किसीका भी उपादान नहीं हैं । 
शछ्ा-पहले ही आत्मस्वरूपके निणेयके समय आत्मा चिह्त्वरूप 
स्वयंप्रकाश है, यह कह चुके हैं, इसीसे जाड्यकी व्यावृत्ति सिद्ध हो चुकी, फिर 
जाड्यप्रसक्ति है ही नहीं, अतः उसकी व्यावृत्तिक लिए ज्योतिःपद॒ आवश्यक 
नहीं है और श्रुति अनादि है, उस समय जब वैशेषिक आदि मतका उदय 
ही नहीं था, तब फिर उसकी व्यावृत्तिके छिए उक्त पद साथक नहीं हो सकता । 
समाधान-- ठीक है, पूर्वोक्त आत्मपदाथका प्रकत वाक्योक्त आत्मरूप ज्योतिके 
साथ सम्बन्धके लिए वह विशेषण है, जिससे पूर्वापरवाक्योक्त आत्मशब्दके 
अशैका निर्णय हो, ज्योतिःशब्दका इसीमें तात्य है ॥ ९८ ॥ 
जड़ बुद्धि आदिके कारण आत्माको जड़ मानना चाहिए, इस वैशेषिक मतके 
निराकरणके लिए “ज्योति! यह विशेषण है, यह व्यक्त करते हुए बुद्धि आदिके 
कारणको कहते हैँ--जडम्‌' इत्यादिसे । 
बुद्धि और अविद्या- ये दोनों जड हैं, अतः इनमें उपादानोपादेयमाव ठीक 
हे । अविद्या उपादान है, बुद्धि आदि उपादेय हें । आत्मामें प्रयुक्त “ज्योति? इस 
विशेषणमें उनकी व्यावृत्तिकी सामथ्यै है । सकद्धिभात चिन्मात्रको ज्योति कहते हैं । 
“अज्ञोऽहम्‌? इत्यादि प्रतीतिसे आत्मामें अज्ञानकी प्रतीति स्फुट है 
अतः ज्योतिष्ट उसमें कैसे है ! 
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अचेतनोऽपि बुद्यादिश्वेतनावानिवेक्ष्यते । 
यस्य सञ्निधितस्तस्य चिज्ज्योतिष्टमतिस्फुटम्‌ ॥ १०० ॥ 


आत्मच्छायं पयोऽशेषं यथा मरकतो मणिः । 
परीक्षणाय प्रक्षिप्त झर्यादात्मा तथैव हि ॥ १०१ ॥ 
पा द्ागन सारदा अञ्चानकी मतीति होती है, किन्तु आस्तत्वके 
अनन्तर निःशेष अज्ञानका ध्वंस होनेपर आस्मामें ज्योतिष्ठकी स्फुट 
अभिव्यक्ति होती है । ज्योतिः, संवित्‌, चिति और प्रत्यगात्मा इत्यादि शब्दोंसे 
आत्माका ही व्यवहार होता है । वह जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुत्ति-इन तीनों 
अबस्थाओंमें स्वस्वरूपसे प्रकाशमान होता है॥ ९९ ॥ 

“अचेतनो5पि इत्यादि । जिसकी सन्निषिसे यानी सामीप्यसे अचेतन 
बुद्धि आदि चेतनके समान लक्षित होते हैं, उसमें ज्योतिष्ठ अतिस्फुट है । 
ध्यथा प्रकाशयत्येकः त्नं लोकमिमं रविः इत्यादि गीतावचनसे एक ही आत्म- 
ज्योति संसारमात्रकी भासक है, यह ज्ञात होता दै ॥ १०० ॥ 

शतनके सन्निघानसे जड़ भी चेतन-सा प्रतीत होता है, इसमें दृष्टान्त कहते 

_'आत्मच्छायस्‌' इत्यादिसे । 

मरकत मणिकी परीक्षा इस प्रकार की जाती है-दुग्धमें मरकत मणि 
छोड़नेसे दु+ सम्पूण मरकत मणिके समान इयाप्रवण हो जाता है । बस इसी 
प्रकार आत्माके सम्बन्धसे अनात्मा बुद्धि आदि सम्पूर्ण जड पदार्थ चेतन्यकी छायासे चेतन- 
से प्रतीत होते हैं । सूक्ष्म बुद्धि आदिमें जो सूक्ष्मतम है, वही बुद्धि आदिका 
कारण है, वही आत्माविद्या कही जाती है, जो आत्मामें साक्षित्व और कारणत्वकी 
निमित्त है । सब कायाँका नाश होनेपर भी वह बीज प्रल्यमें अवशिष्ट रहता 
है। स्वमोहाभाससे कूटस्थमै साक्षित्त होता है, इसलिए साक्षित्व भी पारमार्थिक 
नहीं है । अनुभवसे भी तमकी सिद्धि होती है । साक्षीके बिना “न वेझि” यह 
प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । मानसे उसकी सिद्धि नहीँ कह सकते, कारण कि मान 
निवतक है, वह उसका साधक नहीं हो सकता, अतः साक्षीसे ही तमकी 
सिद्धि होती है । 

“स्वयं सेदूघुमसामथ्यीत्‌ साघकान्तरहानतः । 

बाषकस्य च सङद्भावात्तमसा साक्षिता चितेः |! 

इससे स्पष्ट है कि चितिमें साक्षित्व अज्ञानकृत है, वास्तविक नहीं दै ॥१०१॥ 
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ज्योतिरात्मचितिच्छाय प्रथमं ङुरुते तमः । 
तमोयोगेन धीस्तददद्धीयोगादिन्द्रिये तथा ॥ १०२॥ 
अक्षयोगाचथा देह एवमेते चिदात्मवत्‌ । 
भासन्ते तेष्वतः पुंसां ग्रत्यगात्मत्वविश्रम! ॥ १०३ ॥ 
तमेव भान्तमात्मानमबुभात्यखिलैँ जगत्‌ । 
इति श्रत्यन्तरे स्पष्टमुक्त ज्योतिष्ट्रमात्मनः ॥ १०४ ॥ 


'ज्योतिरात्म० इत्यादि । 

शङ्का--यदि आत्मज्योतिके अधीन सब पदार्थोकी सिद्धि होती है, तो 
प्रथम सबको बुद्धिमँ ही आत्मधी क्यों होती है ! 

समाघान- खुद्धिके हेतु अज्ञानमें ( तममें ) चेतन्याभासके सम्बन्धसे पहले 
चैतन्याभासता होती है, क्योंकि सबसे अव्यवहित अज्ञान ही है; अतः उससें 
पहले चैतन्यामासता मानना युक्त ही है। तदनन्तर बुद्धिमें पहले आत्मधी होती है, 
अतः सर्वप्रथम “अहम! यही अध्यास सबको होता है, वह चाहे विद्वान्‌ हो अथवा 
अविद्वान्‌ । केवळ मनुष्य तक ही यह अध्यास सीमित नहीं है, किन्तु इतर 
प्राणियोंमें भी यही अध्यास सर्वप्रथम होता है । 

शङ्का--अच्छा, मनमै आत्मबुद्धि क्यों होती है ! 

समाधान--बुद्धिके अनन्तर अव्यवहित मन है, अतः उसमें चिदाभासका 
संयोग होता है । अनन्तर मनका संयोग इन्द्रियोंके साथ होता है, अतः उनमें 
भी आलबुद्धि होती है ॥ १०२ ॥ 

देहमें अहंबुद्धिका उपपादन करते हैं--“अक्षयोगा०” इत्यादिसे । 

मन और करणके संबन्धसे देहमें भी अहंधीकी उत्पत्ति होती है । इस प्रकार 
बुद्धि, मन, इन्द्रिय, देइ--ये सब चिदात्माके समान प्रतीत होते हैं। अतः 
उनमें प्राणियोंकों प्रत्यगात्मतत्त्वका विश्रम होता है; बुद्धिसे लेकर विषयपयन्त 
सूक्ष्मत्वका तारतम्य स्थित दै, अतएव उनमें प्राणियोंकी आत्मामिमानबुद्धि क्रसे . 
होती है ॥ १०३॥ 

आत्मा ज्योति है, इसमें श्रुतिरूप प्रमाण कहते हैं--तमेव इत्यादिसे । 

आत्माके भानके अनन्तर सम्पूण जगतका भान होता दै । 'उसीके भानसे 
सबका भान होता है? इत्यथैक श्रतिसे आत्मामें स्वयंज्योतिष्ठ स्पष्ट कहा गया 


२६१ 
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आत्मन्येव प्रबुद्धेस्मिञ्ज्योतिषि ध्वान्तनाशतः । 
सस्यैवाऽऽत्मयाथात्म्यादात्मा पुरुष उच्यते ॥ १०५ ॥ 
आत्माक्षानसमुच्छित्तो तज्जस्य नहि वस्तुनः । 
प्रत्यग्रूपात्परथग्रूपे सम्भाव्यं केनचित्क्वचित्‌ ॥ १०६ ॥ 
पूर्णत्वात्‌ पुरुषः सोऽयं ज्योतिरात्मेह भाष्यते । 
पूणस्य लोकसंचारो बुद्ध्युपाधित्वकारणात्‌॥ १०७॥ 
है। तथा “नित्योऽनित्यानास्‌? इत्यादि कठश्रुति भी आत्मज्योति सर्वावभासक है, 
इसमें प्रमाण है । नित्य यानी अविनाशी अथात्‌ नाशवानोंमें यह अविनाशी है । 
व्वेतनश्वेतनानाम? अर्थात्‌ ब्रह्मादि जो चेतयिता हैं, उनमें भी यही चेतन है । जैसे 
उष्ण जर्में दाहकत्व उदकनिमित्तक नहीं है, किन्तु अभिनिमित्तक है; वैसे ही 
चैतन्यनिमित्तक ही चेतयितृत्व है । येन सूर्यस्तपति तेजसेद्धः’ तथा “न तत्र सूरयो भाति’ 
इत्यादि मन्त्र भी प्रमाण हैं । 'तत्र' यह विषयसप्तमी है । एवं “ज्योतियोंका ज्योति 
ब्रह्म हैं इत्यथैक वाक्य मी प्रमाण है एवं आत्मज्योति सबकी प्रकाशक है, इसमें 
“यथा प्रकाशयत्येकः कृस्नं लोकमिमं रविः’ यहं भगवद्वचन पूर्वमें कह चुके हैं ॥१०४॥ 
ज्योतिःशब्दका व्याख्यान कर पुरुषशब्दाथेको कहते हैं--“आत्म- 
न्येवम' इत्यादिसे । 
पूर्वोक्त श्रुति और युक्तिसे आत्माके श्रवण, मनन आदि उपायों द्वारा अज्ञानका 
नाश होनेसे ज्योतिरूप इस आत्माके ज्ञात होनेपर सबमें आत्मयाथाल्य होनेके 
कारण पूर्णता होती है; अतः आत्मा पुरुष कहलाता है ॥ १०५ ॥ 
शङ्का- ज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस होनेपर भी जगत्‌ अवशिष्ट होगा ही, फिर 
पूणत्वके अमावसे पुरुष कैसे £ 
समाधान--'आत्माज्ञान०' इत्यादि। आत्माके अज्ञानका समुच्छेद होनेपर 
अज्ञानजनित वस्तुके ( अनात्मसंसारमात्रके ) आत्मस्वरूपसे अतिरिक्त स्वरूपकी ही 
कोई कहींपर संभावना नहीं कर सकता । जैसे माछाके अज्ञानसे उसमें सर्पबुद्धि 
उत्पन्न होती है, मालाका यथाथैज्ञान होनेपर. उक्त अज्ञान और तज्जनित सर्पकी 
निवृत्ति हो जाती है, मालासे पथक्‌ उक्त सैके रूपकी संभावना नहीं है, वैसे ही 
प्रकृतमें भी अधिष्ठानस्वरूपसे प्रथक्‌ प्रपञ्चस्वरूप नहीं है ॥ १०६ ॥ 
पूर्णत्वात्‌' इत्यादि । अव्यावृत्ताननुगत उक्त ब्रहस्वरूपमात्रावरोषसे पूर्ण 
होनेके कारण यह ज्योतिरूप आत्मा पुरुष कहा जाता है । 
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यः पूणः स समान! सन्बुद्धया लोकावुभावपि । 

सम्प्रासप्रतिपत्तव्यावनुसश्वरति क्रमात्‌ ॥ १०८ ॥ 

“कि पुनः स्यात्‌ समानत्वमात्मबुद्‌ध्योस्तदुच्यते । 

विवेकानुपलम्मेन तादात्म्यं रज्जुसर्पवत्‌ ॥ १०९ ॥ 
शङ्का- यदि आत्मा पूर्ण है, तो संसार कैसे ! 

समाधान--अविद्याकरिपत बुद्धि आदि उपाधिनिमित्तक संसार है । 'योडयस! 
इत्यादिका व्याख्यान हो गया | अब 'स समानः सन्‌? इसका व्याख्यान किया 
जायगा । अवतरण इस प्रकार है--जागरावस्थामें सूये आदिके रहनेपर भी अजड़ 
आत्मज्योतिके बिना जड़ शरीर आदि अपनी स्थितिके लिए भी समथ नहीं हैं, फिर 
प्रकाश करना तो दूर रहा । भानु आदि, आत्मज्योतिके बिना साधकके अमावसे, 
सिद्ध नहीं हो सकते, अतः आत्मज्योतिको अवश्य मानना चाहिए । जागरावस्थामें 
आत्मज्योतिको स्पष्ट दिखला नहीं सकते । आत्मा, बुद्धि, मन, चक्षु; विषय और 
आळोककी सद्भावदशामें किसके प्रकारासे प्राणी व्यवहार करता है, यह विवेकतः 
दिखलाया नहीं जां सकता, अतः श्रतिने स्वभावस्थाका आश्रयण किया है । नित्यमुक्त 
आत्मामे संसारित्व अविद्यासे है, वास्तविक नहीं है ॥ १०७॥ 

“यः पूर्ण; इत्यादि। वह पूर्वोक्त पूर्ण आत्मा बुद्धि आदिके समान दोनों लोकोंमे 
क्रमसे संचार करता है । भाव यह है कि अविद्यावात्‌ पुरुष प्राप्त एवं प्राप्तव्य 
छोकमें क्रमसे संचार करता है । प्राप्त शरीर, इन्द्रिय आदिका त्याग कर तथा प्राप्तव्य 
शरीर आदिका क्रमसे अर्थात्‌ पूर्व-पूर्वका त्यागकर उत्तरोत्तरका उपादान करता है | 
वह भी वस्तुतः नहीं है, किन्तु अपनी अविद्यासे आत्ममें बुद्धयादिगत संसारित्व॑ 
प्रतीत होता है । आत्मा वस्तुतः अद्वय है । संसारहेतु वुद्धि आदिमे अविद्यासे 
स्थित होकर आत्मा स्वाभास द्वारा संसारित्वके आमासका अनुभव करता है॥१०८॥ 

“किं पुनः? इत्यादि | 

शङ्का- जाड्य और अजाड्यरूप परस्पर विलक्षण धर्मासे विसहश बुद्धि और 
आत्मामें किस रूपसे साइर्य विवक्षित है ! 

समाधान--अश्व और महिपका जैसे विवेकपूर्वक उपल्म्म होता है, वैसे ही 
उनका उपलम्म नहीं होता, अतः अनुपलम्म ही साइर्य है । रज्जुसपके समाम 
दोनोंमें साहरय आविधिक हे । अकारकस्वभाव पारमार्थिक आत्मामं आकाशमें 
नीलिमाके समान अविद्याकल्पित ही. सादृश्य है ॥ १०९ ॥ 
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सम एव घिया रोको संचरत्येष न स्वतः | 
अतः संसारमिथ्यात्वं ध्यायतीवेति वर्ण्यते ॥ ११०॥ 
ध्यायन्त्यां ध्यायतीवा55त्मा चलन्त्यां चलतीव च। 
बुद्धिस्थे ध्यानचलने कल्प्येते बुद्धिसाक्षिणि ॥ १११ ॥ 
आलोके व्यज्ञके यडदभिव्यड्ग्यघटाकृतिः । 
आरोप्यते तथा बौद्ध! संसारो बुद्धिसाक्षिणि ॥ ११२ | 
सम एवं इत्यादि । यह आत्मा बुद्धिके समान होकर ही दोनों ढोकेमि 
संचरण करता है, स्वतः नहीं, इस कारणसे संसारमें मिथ्यात्व सिद्ध होता है; 
अतएव 'ध्यायतीव, लेलायतीव” यह श्रुतिने कहा है । 
शङ्का साक्षादु आत्मामें ध्यानादिमत्त्व क्यों नहीं है ! | 
समाधान--क्ूटस्थ आत्मा है । तथा “लेलायतीव? यह भी उक्त हेतुसे आत्मामें 
नहीं हो सकता, किन्तु आत्मा उन दोनोंका साक्षी हे । ध्यान आदि संपूर्ण बुद्धि- 
वृत्तियोका उपलक्षण है । प्रत्यड्मोहसे जनित ध्यानादिमें मिथ्यात्वसूचन करनेके लिए 
“हव! शब्दका प्रयोग आया हे । जैसे नील आकाशसम्बद्ध नहीं है, किन्तु केवळ 
मोहसे आकाशमै उसके सम्बन्धकी कल्पना कर अविवेकी पुरुष 'नीळं नभः? यह 
मानता है, वैसे ही संसारका आत्मासे सम्बन्ध न होनेपर भी मोहसे आत्मामें संसार 
समझता है ॥ ११० || 
“च्यायन्त्याम्‌' इत्यादि । बुद्धिके ध्यान करनेपर आत्मामें भी ध्यानकी 
रतीति होती है एवं बुद्धिके चळनेपर आत्मामें भी चलनकी प्रतीति होती है, 
उक्त क्रिया वास्तवमें बुद्धिमें होती हैं, साक्षीमें वे कल्पित हैं ॥ १११॥ 
आलोके इत्यादि। व्यज्ञक आझोकके संपर्कसे व्यज्ञय घटादिके आकारकी जैसे 
रतीति होती है, वैसे ही बुद्धिगत संसार बुद्धिके साक्षी आत्मामें आरोपित ही प्रतीत 
होता दै । यदि इस अथमें संशय हो, तो विद्वानोंके अनुभवको देखिए । 
Fs शङ्का अह सुखी दुःखी? इत्यादि प्रत्यग्दृष्टि भी आत्मामें वस्तुतः 
सारको विषय करती है, फिर आत्मा असंसारी कैसे £ 
समाधान--आत्ममात्रावगाहिनी प्रतीति झुद्धासप्रतीति हे । उक्त प्रतीति 
अना दुःखादिसे संबद्ध आत्माका अवगाहन करती है, अतः बह चिदाभासः 
विषयक है, ुद्धामविषयक नहीं है । 
शङ्का-असे घटविषयक ज्ञान घट और घटमें अबश्य रहनेवाले रूप आदिका 
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स समान इति प्रोक्तं बुद्ययेक्य वास्तव ततः । 
ध्यायत्येव चलत्येवेत्याहुः केचिदिदं त्वसत्‌ ॥ ११३ ॥ 


अवगाहन करता है, वैसे ही आत्मप्रतीति आत्मवृत्ति दुःख आदिका अवगाहन 
करती है । अतः उक्त प्रतीति आत्मविषयक नहीं है, ऐसा नहीं कह सकते । 

समाधान--घटादिमें रूपादि. रहते हैं, रूपग्रहणके बिना चक्षुसे उक्त द्वव्यका 
अहण नहीं होता, अतः उक्त प्रतीतिसे रूपादिका अहण आवश्यक है। आत्मा 
अद्वितीय है, अतः आत्मविषयक प्रतीति अर्थीन्तरका स्पश भी नहीं कर सकती । 
घट जैसे रूपादियोगी है, वैसे ही आत्मा दुःखादियोगी यदि माना जाय, तो कैवल्य 
ही नहीं हो सकता, यह दोनोंमें वैषम्य है॥ ११२ ॥ 

भक्तृप्रपश्चोक्त अथका खण्डन करनेके लिए “स समानः? इत्यादिके भाष्योक्त 
व्याख्यानका अनुवाद करते हैं--'स समान! इत्यादिसे । 

“स समानः? इस वाक्यसे आत्मामें बुद्ध्यैक्य वास्तविक है, कल्पित नहीं है । 
धी, मन, चक्षु आदि सर्वथा भिन्न अनेक ज्योतियों परस्पर संहत है । 

शङ्का--विलक्षणोमें परस्पर संहत्यकारित्वं कैसे हे ? तुरी, वेमा चक्र, चीवर 
आदि मिलकर कोई काम नहीं करते हैं । 

समाधान--यद्यपि चक्षु आदि विलक्षण हैं, तथापि एक देहस्थ होनेपर उनमें 
संहत्यकारित्व दृष्ट दै, अतः संहतमें ही अर्थक्रियाकतृता जानी जाती है, 
एकदेहस्थत्वरूपसे सारूप्य मानकर उक्त संहतोंमें अ्थक्रियाकारित्व मानते हैं । 

शङ्का--फरमाक्त्व व्यवस्था कैसे £ 

समाधान--सालक्षण्य होनेपर भी बुद्धिमे ही भोक्तृत्व आदि विलक्षण धमे 
माने जाते हैं, इतरमे नहीं; वास्तविक ऐक्य मानकर शङ्काका समानः सन्‌? इससे 
उत्तर होता है । बुद्धिके साथ वास्तविक तादात्म्य नहीं है, किन्तु साम्य है । 
बुद्धिके समान आत्मा दोनों छोकोंमें संचार करता हे । यदि आत्मा संघातसे 
मिन्न न होता, तो दोनों छोकोंमें समुदायाबिशेषसे दोनों जगह भोगकी प्रसक्ति 
हो जायगी । दोनों जगह भोग होता नहीं, अतः कल्पना करते हैं कि कोई 
व्यतिरिक्त ज्योति है । व्यतिरिक्त आत्मज्योतिके रहनेपर भोग होता हे और न 
रहनेपर भोग नहीं होता, अतः बुद्धिं आदिके' समान होकर दोनों छोकमें 
संचरण करता है, अतः ब्यक्तिरिक्त है । 
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२०७८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्यायं 


IIIT 
बुद्धयमेद्स्य नैव स्याद्धीस्थध्यानादिसाक्षिता । 
निःसाक्षिकं त घ्यानादिनरभृङ्गसमे भवेत ॥ ११४॥ 
नौस्थो नावो गतिं क्काऽपि वीक्षते न तटस्थवत्‌ । 
तंथेबं बुद्चभिन्नस्य न स्याद्वीवृत्तिसा्षिता ॥ ११५॥ 
नौगतिं च तरस्थैयमविविच्य विमुद्यति । 
स्थिता नौस्तरवो यान्तीत्येवमत्राऽपि योज्यताम्‌ ॥ ११६ ॥ 
शङ्का- बुद्धि आदिमें भोक्तृत्वका निरास करनेपर भी देवतामें भोक्तृत्व हो 


सकता है ! 
समाधान-करणानुम्राहक देवतामें भी भोक्तृत्व नहीं है, अन्यथा स्वममें 


मोक्तृत्वामावकी प्रसक्ति हो जायगी। करणोंका ल्य होनेपर तदनुआहक देवता 
अध्यात्मपरिच्छेदका त्यागकर आघिंदैविकरूपसे अवस्थित रहते हैं, उसीसे 
तदन्य भोक्ता है, यह निश्चित होता है । मनुष्यादिके उचित भोगोंके भोक्ता 
देवता नहीं हो सकते, उनका भोग विशिष्ट होता है, अतः उनसे अन्य भोक्ता 
हे । आत्मा यद्यपि विसु है, तथापि सहकारिवश भोंगकी व्यवस्था हो सकती 
डवै । देवता स्वतन्त्र है, उनमें कर्मपारतन्त्य नहीं है, एक कालमें अनेक भोग 
होते नहीं, अतः देवतासे अतिरिक्त आत्मज्योति दै, यह सिद्ध होता है ॥११३॥ 

“बुद्धचमेदस्य' इत्यादि । यदि आत्माको बुद्धिसे अभिन्न मानो, तो उसमें 
बुद्धिस्थ ध्यानादिकी साक्षिता नहीं हो सकती, असाक्षिक ध्यानादि नरश्वङ्गके समान 
हैं यानी अत्यन्त असत्‌ हें । ध्यानचल्नोपलक्षित दरीन, वचन आदि आत्मामें नहीं 
रहते । आत्मा उनका साक्षी है, अतः वह उनसे अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
आत्मामें भासमान संसार मषा है ॥११४॥ 

“नौस्थो? इत्यादि । 

शङ्का--बुद्धितादात्म्यापन् भी बुद्धका साक्षी हो सकता है क्या ! नहीं, इसमें 
दृष्टान्त कहते हैं-जैसे तीरमें स्थित पुरुष नौकाकी गतिको देखता है, नौकाके 
मध्यमे स्थित पुरुष नहीं देखता, वैसे ही बृद्धितादास्यापन्न आत्मा है, अतः 


जब नौकास्थित पुरुषके समान आत्मा बुद्धि आदिकी क्रियाको देखता ही नहीं 
तत्र साक्षी कैसे होगा । 
समाधान बुद्धितादात्यानापन्न ज्योतिरूप आत्मा उदासीन है, इसलिए तटस्थ 
पुरुषके समान उसकी करियाका द्रष्टा होनेसे साक्षी माना जाता है ॥ ११५ ॥ 
नौगतिम इत्यादि । नौकाकी गतिं और तरुका स्वैय्थे इन दोनोंका विवेक न 
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थीविकारस्ततः कल्प्यो वुद्धिसाक्षिण्यशङ््ति । 
साक्षिसा्यत्वमिथ्याधीस्तत्त्ज्ञानाभिवत्तते ॥ ११७ ॥ 
श्यानादीनामवस्तुत्वे स हि स्वप्न इति श्रतिः । 
हेतुमाह स आत्माऽयं स्वो भवति घीवशात्‌ ॥ ११८ ॥ 
कर आन्त पुरुष नौकाकी गतिका तरुमें और तरुस्थैय्येका नौकामें आरोप कर आन्तिसे 
यह समझता है कि नौका खड़ी है और बृक्ष चलते हें । विवेक यह है कि वृक्ष खड़े 
हैं और नौका चलती है । एवं बुद्धिस्थ ध्यान, चरून आदिका आत्मामें आरोप कर 
“ब्यायतीव लेलायतीव” इत्यादि कहा गया है । जैसे तटस्थ मनुष्य .नदीगति आदिसे 
युक्त नौकाको देखता हुआ गतिमान्‌ नहीं होता, वैसे ही ध्यान आदि धर्मयुक्त बुद्धिको 
देखता हुआ साक्षी वस्तुतः तद्धमैवान्‌ं नहीं होता । और नौस्थ पुरुषमें नौगति- 
व्यतिरिक्त गति नहीं रहती, क्योंकि नौकास्थितिदशामें नौकास्थ पुरुष गति आदिमें 
स्वतन्त्र नहीं है, जैसे कि तटस्थ पुरुष गति आदिमें स्वतन्त्र है । नौकास्थ पुरुषकी 
नौकाकी गति और स्थितिके सिवा अपनी गति और स्थिति नहीं है, फिर भी 
आत्मामें उनको मानकर आन्त होता है, नौकाके तत्त्वको वस्तुतः न समझकर 
नौका स्थित है, तीरस्थ वृक्ष शीघ्र जाते हैं, यह निश्चय करता है॥ ११६ ॥ 
“धीविकार०' इत्यादि । बुद्धिविकार यानी बुद्धिके कार्य ध्यान आदि अशङ्कित 
निर्विकार साक्षीमें कल्पित हैं, वास्तविक नहीं हैं, क्योंकि आत्मामें कोई विकार 
नहीं रहता । सम्पूण घीविकारका साक्षी आत्मा है । वस्तुतः साक्षित्वके अपरिज्ञानसे 
तद्विरुद्ध अथकी कल्पना होती है । भोग्य, भोक्ता आदि साक्षि-साक्ष्यभावज्ञान 
मिथ्याज्ञान है । तत्त्वज्ञानसे उसकी निवृत्ति होती है । बुद्धिके साथ आत्माका : 
तादास्याध्यास होनेसे आत्मामें ढोकद्वयसंचरण आदि हैं, स्वतः नहीं, क्योंकि वह 
साक्षी है । 
शङ्का- यह ज्ञान कैसे हुआ ! 
समाधान--अनुमानसे स्वयंज्योति आत्मा सिद्ध कर चुके हैं ॥ ११७॥ 
“चयानादी ०? इत्यादि। ध्यान आदि अवस्तु है, 'स हि स्वमो' यह श्रुति उक्त 
अर्थमें हेतु कहती है । “हि? शब्द हेतुका वाचक है । यतः श्रुति --स स्वमो 
भूत्वा यह--कहती दै; अतः उक्त धम अवस्तुभूत हैं । 
शङ्का--स्वमञशब्दका आत्मामे प्रयोग क्यों हुआ ! 
समाघान--आत्मा अपनी अविद्यासे जिस ज़िस अवस्थाका अभिमान करता है, 
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ऑ््क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्व्क्व््य्त्स्स्क्क््स्क्न््न््व्य्य्य 
बुद्धजागरण यइज्जागर्मीत्यमिमन्यते । 
बुद्धिखम तथा स्वमरूपत्वमभिमन्यते ॥ ११९ ॥ 
जाग्रद्धोगमिम लोकं स्वमो भूत्वा निवत्तते । 
वासनाराशिसाक्षित्व॑ स्वाम भोग तथा55प्युयात्‌ ॥ १२० ॥ 
अविद्याकामकर्माख्यमृत्यो रुपाण्यतीत्य सः । 
जाग्रदेहेन्द्रियादीनि तिष्ठति ज्योतिरात्मना ॥ १२१ ॥ 
"उस उस अतसा युक्त अपनेको मानता दै और तव्‌-तत्‌ शब्दुवाच्य होता है । तत्‌-तत्‌ शब्दुवाच्य होता है । 
स्वमकालिक बुद्धितादात्यको प्राप्त होकर स्वप्नशब्दसे आत्मा व्यवहृत होता हे ॥११८॥ 
उक्त अर्थको दष्टान्तसे स्फुट करते हैँ- “बुद्धे०' इत्यादिसे । 
जैसे बुद्धिस्थको जागरणावस्थापन्न होकर जागर्मि (में जागता हूँ) यह अभिमान 
होता है, वैसे ही स्वप्नबुद्धयवस्थापन्न हो जानेसे 'स्वभो भूत्वा? यह निर्देश होता है । 
बुद्धिगत स्वमा साक्षी होनेसे 'स्वमो भूत्वा' यह अ्रुतिने कहा है । मोहसे आत्मामें 
स्वमधी होती है, यह फलिताथ है ॥११९॥ 
(इमं लोकम्‌! इसकी व्याख्या करते हैं- जाग्रद्धोग०' इत्यादिसे । 
इस लोक तथा इस जन्मका ( जागरितावच्छिन्नका ) स्वप्न बनकर अतिक्रमण 
करता है, तदनन्तर स्वाभिक भोगका अनुभव करता है । 
शङ्का--जागरितावस्थाका अतिक्रमण करनेपर सुषुसिदशामें जैसे भोग 
नहीं होता, वैसे ही स्वममे भी भोग नहीं होना चाहिए । 
समाधान---जाप्रद्गासनावासित होकर स्वामिक सुख, दुःख आदिका अनुभव 
' करता है, यह लोकम प्रसिद्ध है । 
शङ्का- तो जाग्रत्‌ और स्वममें मेद क्या हुआ ! 
समाधान--जाग्रत्काळमें व्यावहारिक विषयोसे भोग होता है और स्वम- 
कारम प्रातिभासिक विषयोंसे भोग होता है, इतना ही भेद है। भोग और तद- 
भावप्रयुक्त मेद नहीं है । 
शह्ञा--आत्मा यदि भोक्ता हे, तो शुद्ध कैसे ! 
समाधान --धमीदि कारणसे जनित वासनासमुदायका साक्षित्व ही भोक्तृत्व है, 
अकारक आत्मामें इस प्रकारका ध्म रह सकता. है । जाग्रत्‌ छोकका परित्याग कर 
स्वमळोकको प्राप्त करता है, इससे आत्मा अकती, असङ्ग और स्वयंज्योति सिद्ध 
होता है ॥ १२० ॥ 
“अविद्या०' इत्यादि । आत्माकी अविद्या ही मृत्यु है । 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २०८१ 


तस्मात्‌ स्वाभाविको नेव क्रियाध्यानादिलक्षण; ! 
ठोकडयानुसआवारः किन्त्वौपाधिक इष्यताम्‌ ॥ १२२ ॥ 
योध्यमित्यादिना बुद्धिव्यतिरिक्ततया श्रुतम्‌ । 
आत्मानं नाञ्नुमन्यन्ते बौद्धा बुद्धयात्मवादिनः ॥ १२३ ॥ 


शक्का--इसमें प्रमाण क्या है ! 

समाधान- “मृत्युबै तमः? यह श्रुति ही प्रमाण है । तमःपदवाच्य अविद्या 
नित्यसिद्ध भी आत्माका अपहृव करती है । अमृत आत्माका मरण अंविद्यासे 
व्यतिरिक्त नहीं हो सकता, अतः मृत्युरहित आत्माका अविद्या ही मरण है। आत्माकी 
अविद्या ही मृत्यु है, इसमें कारण यह भी है कि “न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति! 
इत्यादि अ्रुतियोंसे विद्वानोंके मरणका निषेध है । सम्यग-ज्ञान अज्ञानसे अतिरिक्तका 
निवतक नहीं है, अतः सम्यगज्ञाननिवत्ये अज्ञान ही मृत्यु है । 

शड्डा--अच्छा, रूप क्या है ! 

सामाधान- कार्य और करण अर्थीत्‌ शरीर और इन्द्रियाँ ये रूप. हैं । 

शझ्ा---कक्‍यों ! 

समाधान--“थैमैत्यू रूप्यते बोध्यते तानि रूगणि’ यानी जिनसे मृत्युका 
परिज्ञाम होता है, वे ही रूप हैं। शरीर आदिसे अविद्या जानी जाती है । अविद्याशुन्य 
मुक्तात्मामें शरीर आदिका सम्बन्ध नहीं रहता। जो प्रतिकूल है, वही मृत्यु है । 
अन्न, पान आदि भी यदि गलेमें फँस जायें, नीचे नहीं उतरे, तो उनसे भी मृत्यु 
देखी गई है; अतः अनात्म जगन्मात्र ही मृत्यु है। घटादिके समान प्रमाणसे 
-सृत्युको नहीं दिखला सकते, अतः इस रूपसे उसका निरूपण किया गया है । 
अविद्याकाय शरीर आदिसे स्वकारण अविद्याका अनुमान होता है ॥१२१॥ 

“तस्मात्‌? इत्यादि । कूटस्थ, नित्य, शुद्ध, मुक्तस्वभाव आत्मा है । अविद्या 
मृत्यु हे । शरीर, इन्द्रिय आदि जगत्‌ रूप है, इससे यह स्पष्ट होता है कि क्रिया 
( ध्यानादि ) आत्मामें स्वाभाविक नहीं है, किन्तु औपाधिक है; अतः उसका दो 
लोकोंमें संचरण भी औपाधिक ही मानिए ॥१२२॥ 

“योऽयम्‌? इत्यादि । बुद्धिको ही आत्मा माननेवाळे बौद्ध “योऽयम्‌! 
इत्यादि श्रुतिसे जो बुद्धि आदिसे व्यतिरिक्ति आत्मज्योति श्रुत है, उसको आत्मा 
नहीं मानते । 


२६२ 
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२०८२ बृहदारण्यकवार्तिकसार | [ 9 अध्याय 
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घीरेव ग्राहकाकारा ग्राद्याकारा च भासते । 
नाऽतो धीव्यतिरेकेण कश्चित्साक्ष्युपरुभ्यते ॥ १२४ ॥ 


शहा--व्यों £ 

समाधान- उनके मतमें दो ही प्रमाण हैँ,- प्रत्यक्ष और अनुमान । इन 
दोनों प्रमाणोंसे या इन दोमे से किसी एकसे आत्मा सिद्ध नहीं होता । उनका कहना 
है कि अर्थाविसेवादी ज्ञान प्रमाण है । वह दो प्रकारका है- प्रत्यक्ष और अनुमान । 
इनसे अतिरिक्त प्रमाण नहीं है । अतः उनसे व्यतिरिक्त आत्मज्योति अप्रामाणिक 
है, जैसे एकज्ञानसन्तानमें पूर्व ज्ञानसे अतिरिक्त ज्ञानान्तरका उसी समयमें प्रत्यक्ष 
नहीं होता, वैसे ही उस ज्ञानसे अतिरिक्त आप्माका भी प्रत्यक्ष नहीं होता । तार्किक 
आदिके मतमें भी ज्ञानायौगपद्य है। एक कालमें एक आत्मामें दो ज्ञान नहीं रहते। 
अनुमानसे भी ज्ञानसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । प्रमाणसे 
आत्मा धर्मी यदि सिद्ध नहीं दै, तो उसमें शुद्धत्वादि घर्मोकी चिन्ता निरेक है | 

शङ्का- जो मास्य और भासक हैं, वे भिन्न हैं, जैसे घट और आलोक | 
भास्य और भासक बुद्धि और आत्मा हैं, अतः वे भिन्न हैं, इस अनुमानसे बुद्धिसे 
व्यतिरिक्त आस्माकी सिद्धि होती है । 

समाधान--घट और आलोकका मिथःसंझेष. होनेसे अभेद अमसे होता हैं, 
मेद दोनोंमें प्रत्यक्षसिद्ध है । बुद्धि और आत्माके मेदमें अनुमानादि प्रमाण हैं 
नहीं, अतः मेद अम है, अमेद ही तात्त्विक है ॥ १२३ ॥ 

घीरेव इत्यादि । 

शक्का--घट और आढोकके समान ग्राह्य और ग्राहकका मेद पूर्वोक्त अनु- 
मानसे सिद्ध है, अतः अम कैसे ! 

समाधान--परत्क्षके साथ विरोध होनेसे उक्त अनमानमें अमत्व सिद्ध होता है, 
नित्स्वरूप यह बुद्धि एक ही आहकाकार और आद्याकारसे भासित होती है, अतः 
घीसे व्यतिरिक्त आत्मा तथा उससे अतिरिक्त घटादि प्रत्यक्ष या अनुमानसे उपलब्ध 
नहीं होते । वही बुद्धि साक्षी कही जाती है। जो दृष्टान्तकी सिद्धिके लिए 
पम व्यज्ञ-्यज्ञकके भेदके साधक अनुमानका उपन्यास किया है, उसमें घटालोका- 
दिका वस्तुतः मेद नहीं है, अतः अनुमान साध्यविकळ है। आपके अभ्युपगमसे 
मैंने भी थोड़ी देरके लिए मेद मान लिया था, पर विचार करनेपर बहाँपर भी मेद्‌ 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवांदसहित २०८३ 


घटतङ्कानवद्‌ बुद्धिसाक्षिणौ भास्यभासको । 
भिन्नाविति न मन्तव्यं दृष्टान्तस्याऽप्रसिद्वितः ॥ १२५ ॥ 
अभिन्न एव बुद्धयाऽऽत्मा विपर्यासितबुद्धिमिः । 
ग्राद्यग्राहकसविच्तिमेदवानिव लक्ष्यो ॥ १२६॥ 


सिद्ध नहीं होता, अवभासात्मक घट क्षणमात्र स्थिर होता है, क्षणान्तरमें भिन्न-भिन्न 
होता है, एक ही घटमें आलोक और आलोकके अभावका सम्बन्ध नहीं है । 
सादृरयश्रमसे स्थैर्बुद्धि होती दै । 

शक्का--धीव्यतिरिक्त यदि धीसाक्षी नहीं है, तो पूर्वमें "थिया समानः’ 
इत्यादिसे अतिरिक्त कैसे कहा ? 

समाधान--हां, आपने कहा, पर निष्प्रामाणिक ही कहा है । प्रत्यक्ष या 
अनुमानसे व्यतिरिक्त प्रमाणसे आत्मसिद्धि नहीं होती । अप्रामाणिक पदाथ शशश्चङ्गके 
समान नहीं माना जाता, विज्ञानमात्र ही पारमार्थिक है ॥ १२४ ॥ 

“घटतदभाव०' इत्यादि । घट और घटके अभावके समान भास्य और 
भासक बुद्धि और साक्षी परस्पर भिन्न हैं, यह नहीं मानना चाहिए । 

शङ्वा- क्याँ ! 

समाधान- एष्टान्त ही अप्रसिद्ध है । विज्ञानवादीके मतमें विज्ञानसे व्यतिरिक्त 
पदार्थ ही अप्रसिद्ध है । एक ही विज्ञान उभयाकारसे प्रतीत होता है । जैसे स्वममे 
व्याप्र आदिका दर्शन होता है, उस समय यह प्रतीत होता है कि मैं व्याप्तको 
देखता हैँ, परन्तु व्याप्राकार विज्ञानसे अतिरिक्त कोडे पदाथ नहीं है, यह जागर- 
दशामेँ स्पष्ट निश्चय होता है । एक ही विज्ञान आह्य (व्याप्र) और तद्आहकरूपसे 
( “अयं व्याघ्रः? इत्याकारक विज्ञानरूपसे ) परिणत होता है। एवं जाग्रदूदशामें ‘अयं 
घटः? इत्यादि ज्ञान भी स्वामिक ज्ञानके समान उभयाकारसे परिणत होता है । यही 
विज्ञानवादका सिद्धान्त है॥ १२५॥ 

अभिन्न इत्यादि । बुद्धि और आत्मा ये दोनों अभिन्न हैं, किन्तु आन्त 
पुरुषोंकों आह्य और आहकरूप बुद्धि तथा आत्मामें मेद प्रतीत होता है । उनका 
अमेद पारमार्थिक है, भेद कल्पित है । 

शङ्का---आह्य और आहकका मेद प्रत्यक्षसिद्ध है, अतः मेद॒आही प्रत्यक्षसे 
अमेदका अनुमान बाधित है । 
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१०८४ बृंहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


SS स्कल स्स्स पात स्याना स्याबाता चा 


समाधान ज्ञानमे आद्य और आहकत्वकी कल्पना करके जो मेद होता है, 
बह विचारसे बाधित है । सेदमह अम दै, अतः उक्त अनुमानका बाधक नहीं 
हो सकता ॥ १२६ ॥ क 
विज्ञानवादि० श्त्या 
शङ्का-विज्ञानवादीके मतमै दृष्टान्त नहीं है, तो न सही, बाद्याथेवादीके 
मतमें तो दृष्टान्त है, उसके मतमें अतिरिक्त आत्माकी सिद्धि हो सकती है। 
समाधान---बाद््ैवादीके मतमै भी घट विज्ञानसे ही गृहीत होता है, 
विज्ञानातिरिक्त आत्मासे नहीं | वे छोग भी विज्ञानको ही आत्मा' मानते हैं । तीनों 
म्तोंमिं प्रमाणाभावसे अतिरिक्त आत्मा नहीं है । आत्मामें प्रत्यक्ष और अनुमानको 
आप भी प्रमाण नहीं मानते, किन्तु आगमको ही प्रमाण मानते हें । आगमको स्वतः- 
प्रमाण तो हम ढोग मानते नहीं, किन्तु प्रमाणान्तरसंवादसे प्रमाण मानते हैं । 
आत्मामें प्रमाणान्तरसंवाद नहीं है, अतः आगम मी प्रमाण नहीं है । अहँधीको 
केवळ आलम्बनकी अपेक्षा है। आलम्बनमे बुच्याद्यतिरिक्तत्व और स्थायित्वकी अपेक्षा 
नहीं है और वक्ष्यमाण क्षणिकत्वके अनुमानसे विरोध होनेके कारण आत्मा नित्य 
सिद्ध नहीं हो. सकता, प्रत्यभिज्ञावहसे भी आत्मनित्यत्व सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि 
छन एवं पुनजात केशादिविषयक प्रत्यमिज्ञामें अप्रामाण्य बारबार दृष्ट है । स्म्रतिमें 
कहा भी है-- 
स्मृतिः पुवानुभूते5र्थ दशनं बातेमानिके । 
तयोरत्यन्तमेदे च कस्याऽमेद्‌ः प्रतीयताम्‌ ॥ 
शब्दौ मिन्नौ स्वरूपेण वाच्योऽर्थोऽप्यतिमेदवान्‌ । 
स इत्येष परोक्षाथे प्रत्यक्षे चाऽयमित्यपि । 
तस्मान्मिथ्या विकल्पोऽयं मिन्नेष्वेका्थताग्रहः ॥ 
पू्ीनुमूत अथेकी स्मृति “सः इस अशसे है, “अयस? इस अंशसे वतेमानविषयक 
प्रत्यक्ष दै, ये दोनों अत्यन्त मिन्न हैं, अतः किसके अमेदकी प्रतीति हो, 'स' और 
“अयस्‌! ये दोनों शब्द स्वरूपसे भिन्न हैं, इन दोनोंके वाच्य अथ भी अत्यन्त मिनन 
हैं। स! यह परोक्षाथक है और “अयम? यह प्रत्यक्षाथंक दै, इससे 'सोऽयम्‌? से जो 
अमेदप्रत्यय होता है, वह मिथ्या है, भिन्नमें एकार्भताम्रह विकल्पमात्र दै. । 
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तृतीय आहण | भाषालुवादसहित २०८५ 


क्षणभजङ्गी घटोऽन्येन नेव सयोक्तुमईति । 

अवभासात्मकः कुम्भस्तेन बाद्यार्थवादिनः ॥ १२८ ॥ 

एवं तहि विभेदः को बाद्यविज्ञानवादिनोः । 

ज्ञानज्ञयप्रथक्तवेन तदैक्येन च तद्भिदा॥ १२९॥ 

बाद्यार्थो5स्त्वथवा मा भूत्साक्षी तुन धियः प॒थक्‌ । | 

सर्वशून्यत्ववादे तु सुतरां नाऽस्ति साक्ष्यसौ ॥ १३० ॥ 
“शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशुन्यो विकल्पः' इस योगसूत्रसे उक्षितं विकल्पः अर्थशून्य 
ही माना जाता है । इस ज्ञानसे किसी अकी सिद्धि नहीं होती ॥ १२७॥ 

श्वृणभङ्गी' इत्यादि । क्षणभङ्गी (क्षणविनश्वर) घट अन्यके. साथ संयुक्त नहीं 

हो सकता, क्योंकि वाह्याथैवादीके मतमें भी कुम्भ अवामासात्मक है, घटादिमें 
स्वातिरिक्त आहमत्व बाह्याथवादीके मतमें भी नहीं है । विज्ञानवादीके मतमें कुम्भ 
आदि विज्ञानात्मक हैं । विज्ञान क्षणिक है, अतः कुम्म आदि विषय भी क्षणिक हैं । 
अतः क्षणान्तरवर्तीके साथ वे संयुक्त नहीं हो सकते । बाह्याथवादीके मतमें 
कुम्भ “आदि ज्ञानमें अध्यस्त हैं, अतः क्षणिक होनेसे अर्थीन्तरके साथ चे संयुक्त 
नहीं हो सकते ॥ १२८॥ 

(एच तहि इत्यादि । यदि बाह्याथवादी भी अवमासात्मक ही कुम्भादि माने, 
तो दोनोंमें मेद ही क्या होगा! क्योंकि विज्ञानवादी और बाह्याथेवादी दोनोंके मतमें 
कुम्भ आदि अवमासात्मक ही हुए । दोनोंमें भेद यही है कि विज्ञानवादीके 
मतमें ज्ञान और जेय एक हैं यानी विज्ञान ही आह्य और आहकरूपसे भासित होता 
है और बाह्याथबादीके मतमें ग्राहक ज्ञानके साथ अमेदरूपसे नीळ पीत आदि 
ग्राद्य पदार्थोकी सिद्धि होती है, क्योंकि उसीमें उनका अध्यास है ॥ १२९ ॥ 

“ाह्माथो०? इत्यादि । बाह्य अथ हो, अथवा मत हो, परन्तु बुद्धिव्यतिरिक्त 
साक्षी तो नहीं है, यह मतत्रयका उपसंहार है और शून्यवादीके मतमें तो 
सुतरां साक्षी नहीं है। शून्यवादीका भाव यह है कि वे विज्ञानवादीके मतमें एक ही 
्ञानमें आह्यय़ाहक मलका त्यागकर शुद्ध विज्ञानकी शान्ति चाहते हैं । ज्ञानमें 
मलवत्‌ संबृत रूप कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है । 

शङ्का- यदि अर्थका अभाव है, तो ज्ञान कैसे होगा £ ज्ञानकी व्युत्पत्ति 
है--'ज्ञायते$नेन' इति ज्ञानस्‌। यदि विषय नहीं है, तो ज्ञानका विषय किसको 
बनाया जायगा £ अतएव कहा गया दै-- 
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अत्रोच्यते न ङुम्मादेरवभासात्मतोचिता । 
दीपस्येवाऽ्वभासस्य प्रथक्त्वे व्यज्ञकत्वतः ॥ १२१ ॥ 
न प्रदीपात्मकः कुम्भो नाऽवभासात्मकस्तथा | 
_ NSE 
“स्वरूपं पररूपेण यया संव्रियते थिया । 
एका्थप्रतिमासिन्या भावानाश्रित्य मेदिनिः ॥ 
तया संवृतनानात्वाः संवृत्या भेदिनः स्वयम्‌ 
अमेदिन इवाऽऽभान्ति SOOO 1! 
इस न्यायसे रागादि मलवत्‌ संवृतिकल्पित असे जब ज्ञानका विरोध नहीं 
है, तब अथैके समान ज्ञानको भी कल्पित ही मानिए, आखिर अथकी संब्रृति 
कल्पित है, तब ज्ञानको भी ठाबवानुसार कल्पित ही मानना उचित है; अतएव 
“अनादिवासनोद्भूतविकल्पपरिकल्पित: । 
शब्दाथख्िविधो ज्ञेयो भावाभावोमयाश्रयः ॥' 
ऐसा कहा गया है । 
समाधान--इसका निराकरण आगे किया जायगा ॥ १३० ॥ 
बाह्याथवादीके मतका प्रथम निराकरण करते हैँ- अत्रोच्यते' इत्यादिसे । 
कुम्भ आदि विषय अवमासात्मक नहीं हैं, किन्तु अवभास घट आदिका . 
व्यज्ञक है । व्यज्ञक व्यङ्गयसे भिन्न देखा गया है । घटका व्यज्ञक प्रदीप जैसे 
घटसे अतिरिक्त है वैसे ज्ञान भी घटसे भिन्न ही है। “भासकं भास्यमिनस्‌ , 
व्यज्ञकत्वात्‌ प्रदीपवत्‌? यह अनुमान उक्त अ्थमें प्रमाण है ॥ १३१ ॥ 
प्रमाणके अभावसे बुद्धिसे व्यतिरिक्त आत्मा नहीं है, इसके निराकरणके लिए 
बाह्याथैवाद अयुक्त दै, इसकी प्रतिज्ञा करते हँ “न प्रदीपा०' इत्यादिसे । 
जैसे ज्ञानावमास्य प्रदीप, आदित्य आदि स्वात्मना भासित होते हैं, साळोक कुम्भ 
आदि स्वेन अबमास्य हैं, आलोकान्तरकी अपेक्षा नहीँ करते, वैसे ही बुद्धि मी 
स्वमास्य है, वह अतिरिक्त ज्योतिकी अपेक्षा नहीं करती, यह उनका कथन हे, 
इसका खण्डन करते हैं कि कुम्भ परदीपमास्य है, किन्तु उसको प्रदीपात्मक कोई नहीं 
मानता। यदि व्यञ्जका व्यङ्गयके साथ अभेद हो, तो कुम्मको प्रदीपातमक मानना चाहिए। 
एव कुम्भ, प्रदीप; आदित्य आदि ज्ञानभास्य हें किन्तु प्रदीपके समान विज्ञान भी 
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व्यड्ग्यव्यज्ञकता ङुम्भदीपयोर्भासिता घिया । 
यथा धीदीपसम्बन्धः साक्षिणाऽवेक्ष्यतां तथा ॥ १३३॥ . 


कम्मादिसे व्यतिरिक्त ही सिद्ध होता है प्रदीप स्वात्मभास्य है, यह असङ्गत है, 
क्योंकि विज्ञानके बिना प्रदीप आदिका भान नहीं होता, अतः कुम्भावभासक दीपके 
समान भासक ज्ञान कुम्मसे मिन्न ही हे ॥ १३२ ॥ 

“व्यङ्गयव्यञ्ञकता' इत्यादि । | 

शङ्का--कुम्भ और बुद्धिका मेद सिद्ध होनेपर भी साक्षीकी सिद्धि कैसे होगी ! 

समाधान--कुम्म और प्रदीपमें भास्य और मासकभाव बुद्धिवृत्तिके बिना 
जैसे सिद्ध नहीं होता, वैसे ही बुद्धिवृत्ति और दीपका सम्बन्ध भी अतिरिक्त साक्षीके 
बिना सिद्ध नहीं होता, 'यदवभास्य तत्स्वातिरिक्तावभास्यम यह व्यासि कुम्ममें इष्ट 
है, क्योंकि अन्धकारमें स्थित घटका भान नहीं होता, आलोकरमे स्थित घटका भान 
होता है, अतः स्वातिरिक्तसे अवभास्यत्व नियत है । 

शङ्का--साढोक घट स्वावभास्य है, उसमें आलोकान्तरकी जैसे अपेक्षा नहीं 
होती, वैसे ही विज्ञान भी स्वावभास्य है । 

समाधान--आळोक और घट एक नहीं है, क्योंकि आढोकके संयोग और 
वियोगसे घटमें विशेष देखा जाता है, आलोक और घट भिन्न हैं, एक नहीं हैं, 
रज्जु और घटके समान, संयोग-वियोगदशामें विशेष-दशन दोनोंमें समान दै । 

शङ्का- अच्छा, तो प्रदीपका ही दृष्टान्त कहते हैं । जैसे प्रदीप स्वयं- 
प्रकाश है, प्रदीपान्तरकी अपेक्षा अपने प्रकाशके लिए नहीं करता, वैसे ही 
विज्ञान भी स्वप्रकाशके लिए आत्मज्योतिकी अपेक्षा नहीं करता । 

समाधान--“अवभास्यम्‌ अवभासकारन्तरापेक्षम्‌ , अवमास्यत्वाद्‌ , घटादिवत्‌? 
इस अनुमानसे प्रदीपमें भी घटके समान अमास्यत्व है। अतः . उसका भान भी 
अवभासकान्तर आत्मज्योतिसि ही होता है, घटमें जैसे अवभास्यत्व है, अतः 
उसका स्वात्मना अवभास नहीं होता, वैसे ही प्रदीपमें भी अवमास्यत्व दै, ' अतः 
उसका भी स्वात्मना प्रकाश नहीं हो सकता, क्योंकि 'यो5वभास्यः स स्वेतरभास्यः 
यथा घटः? इस न्यायसे प्रदीप भी अवभास्य दै, अतः स्वेत आत्माज्योतिसे 
मास्य है, यह सिद्ध होता है, ऐसी परिस्थितिमें घट जैसे स्वभिन्नजातीय प्रदीप- 
प्रकाशसे अवमास्य है, वैसे ही प्रदीप भी स्वमिन्जातीय आत्मज्योतिसे अव- . 
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ननु आ कति | 
दीपोञ्ननुगतस्तेन मेदः झुम्मप्रदीपयोः ॥ १३४॥ 


त SN 
आस्य है। बोध चिदृव्यज्ञय है, यह सिद्ध होनेपर विचार यह है कि बोधमें 
आद्य्षानगम्यत्व है. अथवा आहकक्ञानगम्यत्व है, संदिग्ध अर्थका लोकानुसार 
निर्णय करना चाहिए । 

शङ्का- लोकानुसारी निर्णय क्या है ! 

समाधान--छोकमें दीपादिमँ मिन्न्राहकमाह्मता इष्ट है, वैसे ही बोधमें 
भी मित्रग्राहक आत्मज्योतिसे आद्यत्व सिद्ध होता है, अतः आहकग्रहणआ्यांके 
भावाभावविमागोंका ज्ञाता अहणसे भिन्न जो है, वही आत्मा है, यह॑ निश्चय करो । 

शङ्का- ज्ञानको गम्य मानते हैं, तो उसके गमकका ज्ञान भी भिन्नसे 
होगा, फिर उसके गमकका भी ज्ञान गमकान्तरसे होगा, ऐसी अवस्थामै अनवस्था- 
दोष हो जायगा । 

समाधान--अनवस्था.नहीं होगी । 

शहा--क्यो ! 

समाधान--कूटस्थ आत्मा स्वयंप्रकाश है, उससे बोधका प्रकाश और स्वका 
भी प्रकाश होता है, अतः अनवस्थादोष नहीं है । 

शङ्का--आहकम्रहणप्रयुक्त अनवस्थाका परिहार हो गया, किन्तु करणान्तर- 
प्रयुक्त अनवस्था दुष्परिहर है, रूपादिका अहण चक्षु आइिसे होता है और 
रूपादिग्रहणका ग्रहण करणान्तर मनसे होता है एवं तदूग्रहण करणान्तरसे होना 
चाहिए, इस प्रकार अनवस्था होगी £ 

समाधान--करणान्तर नियममें प्रमाण नहीं है । विठ्ठानूका अनुभवरूप प्रत्यक्ष, 
पृवत्राह्वणोक्त अनुमान तथा आगम- इन प्रमाणोंसे ज्ञानसे अतिरिक्त उसका 
साक्षी परचित्स्वमाव सिद्ध होता है, अतः इस विषयमें विवाद नहीं है । जो चार्वो- 
कादि अनुमानादिको नहीं मानते, उनके मतमें भी प्रत्यक्षमें प्रमात्वकी सिद्धिके 
लिए. अञ्ञातज्ञापकत्वसाधक नित्यानुभव अवश्य मानना चाहिए, यह सब पूर्वमें 
सिद्ध कर चुके हैं । विस्तृत अन्यत्र देखिए ॥ १३३ ॥ 

` ची एवं दीप तथा दीप एवं कुम्भका मेद मानकर धी एवं साक्षीके मेदका 

आक्षेप करते हैं-“नचु' इत्यादिसे । 
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ज्ञातताज्ञातते .तइदुभे दीपोऽतुगच्छति । 
ज्ञातत्वमेव धीस्तेन मेदो घीदीपयोरपि॥ १३५ ॥ 
चीसाक्षिणोरविमेदे तु नोपायः क्कचिदीक्षयते। 
न साक्ष्यस्ति विना बुच्या न बुद्धिः साक्षिणा बिना ॥ १३६ ॥ 
भेव संशयमिथ्यात्वजन्मनाशादिमेदिनी । 
बुद्धिः साक्षी तु न तथा भेदोऽतो बुद्धिसाक्षिणो!॥ १३७॥ 
भास्य और भासकका मेद उनमें से किसी एककी सत्तासे व्याप्त हे, जैसे दीपके 
न रहनेपर भी अन्धकारमें कुम्मकी स्थिति है अथवा जैसे दीपज्ञांनकी. उत्पत्तिसे 
पहले अज्ञातत्वरूपसे दीपकी स्थिति है, वैसे ही धी और साक्षीमें से किसी 
एकका अभाव होनेपर भी अन्यतरसत्त्वका दशन नहीं होता, अतः व्यापककी 
अनुपछब्धि होनेसे तदुव्याप्त भेदका सम्भव नहीं हो सकता ॥ १३४॥ 
“ज्ञातता०' इत्यादि । वैसे ही कुम्मज्ञानकी उत्पत्तिसे पहले दीप्रमें अज्ञातत्व 
रहता है और कुम्भज्ञानकी उत्पत्तिके अनन्तर ज्ञातत्वकी उत्पत्ति होती है । धीमें 
ज्ञातत्व ही रहता है, इससे धी और दीपमें भी मेद सिद्ध होता है ॥ १२५ ॥ 
धीसाक्षिणो ०” इत्यादि। बुद्धि और साक्षीके मेदग्रहके लिए कोई उपाय नहीं 
है, कारण कि मेदम्रह अन्वयब्यतिरेकम्रहसे होता है, जैसे कि घट और प्रदीपका 
भेदग्रह बतलाया गया है । धी और साक्षीमें ऐसा नहीं है, कारण कि बुद्धिके बिना 
साक्षी नहीं है और साक्षीके बिना बुद्धि नहीं है, अतः बुद्धि और साक्षीका भेद 
मानना असङ्गत है ॥ १२६ ॥ 
सुपुसिमें बुद्धिवृत्तिके बिना भी अज्ञानसाधक साक्षीका अस्तित्व रहता 


"४७४ ४८०७० कलल 


है, अतः उसी स्थळमें व्यापककी अनुपरब्धि असिद्ध हे और संशय आदिसे भी ' 


भेद सिद्ध होता है, यों पूर्वोक्त शङ्काका परिहार करते हैं--' मेवम्‌” इत्यादिसे । 
बुद्धिका संशयत्व, मिथ्यात्व, जन्म और नाश आदिसे भेद हे । साक्षीमें उक्त 
धर्म नहीं हैं, अतः बुद्धि और साक्षीका मेद है, अभेद नहीं है । माव यह है कि 
यदि सब क्षणिक हैँ; तो सत्यमिथ्यात्व विकल्प नहीं हो सकता । क्षणिकॉरमें 
विनष्टका अहण कौन करेगा £ जो दो क्षणोंमें रहता हो, वही विनष्टका अहण कर 
सकता है । मिथ्यात्वमें बाघ प्रयोजक है, सनये नहीं, क्योंकि मृगतृण्णिकामें बाधसे 
ही मिथ्यात्वबुद्धि होती है । बाह्य स्तम्म आदि अपने अवयवॉर्मे मेदसे रहते 
हैं या अमेदसे ! जैसे तळवार कोशमें मित्ररूपसे रहती है, वैसे अवयवोमें अवयवी 
२६३ 
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घटस्य व्यक्षको दीपो दीपस्य व्यञ्जकं मन; । 
मनसो व्यञ्चकः साक्षीत्यनवस्था प्रसज्ज्यते ॥ १३८ ॥ 
अव न कोऽप्यतिशयः साक्षिण्यन्यकृतस्ततः । 
न व्यक्षकान्तरापेक्षा नाऽनवस्था ततो भवेत्‌ ॥ १३९ ॥ 


२०९० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
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जिले नहीं रह सकता । तलवार अपने अवगमे अमेदेन रहती है, परन्तु 
कोश अमेदेन नहीं रहती, क्योंकि कोशावयव स्वारम्मक अवयवसे अतिरिक्त हँ । 
स्तम्मादि अवयवीका स्वारम्मक अवयवसे अतिरिक्त अवयव नहीं है, अतः उसमें वह 
देन नहीं रह सकता । द्वितीय क्पमें एक ही अवयवमें अवयवी परिसमाप्त हो 
जायगा, फिर अन्य अवयव अवयवीसे शूत्य हो जायेंगे और अवयवोमे 
अणुत्वकी आपत्ति भी हो जायगी, इस. प्रकार स्तम्मादि अवयवी ही दुर्भण 
हो जायंगे। इससे निश्चित होता है कि वह मिथ्या है। म्रगतृष्णिकास्थरुमें 
ज्ञानान्यरूपसे स्वीकृत जढका बाघसे ही उपादान नहीं होता, यह वाद्यार्थ- 
वादीको भी अभिमत है, आहक स्थिर है, इसलिए मृगतृष्णिका मिथ्या है, 
यह जैसे दृष्ट नहीं है, वैसे ही स्तम्म आदि दुर्निरूप होनेसे मिथ्या हैं। किञ्च, 
आन्त अर्थका आहक वाधघीकालमें वतैमान है अथवा नष्ट हो गया है £ प्रथम 
पक्षमें क्षणमङ्गबादकी असङ्गति स्फुट दै । द्वितीय पक्षमें नष्टमें मिथ्याबुद्धि कैसे 
होगी £ विनष्ट घटमें जढकी स्थिति किसने कहाँ देखी है । सृगतोयमें 
बाघसे मिथ्यात्व इष्ट है। दृष्टमें अनुपपत्ति नहीं हो सकती । अतः धीव्यतिरिक्त 
उसके साक्षीको नित्यसिद्ध स्वयंप्रकाश अवश्य मानना चाहिए ॥ १३७ ॥ 
“घटस्य व्यञ्जको' इत्यादि । घटका व्यज्ञक दीप है, दीपका व्यज्ञक मन 
है, मनका व्यज्ञक साक्षी है, इस प्रकार अनवस्था होगी ॥ १३८ ॥ 
उक्त अनवस्थाका परिहार करते हैँ--मिवम्‌' इत्यादिसे । 
साक्षीमँ अन्यङ्कत अतिशय कुछ नहीं देखा जाता है । जैसे घटादिमें ज्ञानकी 
उत्पत्तिसे पहले अज्ञातत्व था, पर ज्ञानकी उत्पत्तिके अनन्तर ज्ञातत्वरूप विशेष 
ज्ञानकृत होता है, इसलिए घटादिको स्वमिन्न व्यज्ञक ज्ञानकी अपेक्षा होती है, 
वैसे साक्षीने अन्य व्यज्ञक्कत अतिशय प्रतीत नहीं होता, कारण कि साक्षी सदा 
स्वयंप्रकाश है । उसमें अज्ञातत्व आदि विशेषकी संभावना नहीं है, अतः अन्यक्कत 
विशेषके अभावसे व्यज्ञकान्तरकृत अनवस्थादोष नहीं दै ॥ १२९ ॥ 
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न साक्षिणोऽक्रियत्वेन करण बुद्विभासने । 
अपेक्षित ततः साक्षी सुगतेर्मा निवार्यताम्‌ ॥ १४० ॥ 
क्षणिकत्वं च विज्ञानशून्यवादौ च बालके! । 
वादिभिश्चाऽबहास्यन्ते नाऽतोऽत्र प्रयतामहे ॥ १४१ ॥ 


करणप्रयुक्त अनवस्थादोषका परिहार करते हैं-“न साक्षिणो? इत्यादिसे । 

घटादिका भासक चक्षु आदि, घटज्ञानका भासक मन, मनका भासक 
साक्षी, साक्षीका भासक अन्य इत्यादि रीतिसे अनवस्थादोष हो जायगा £ इस 
झाकी निवृत्तिक लिए कहते हैं कि कार्यके लिए करणकी अपेक्षा होती है, 
साक्षी क्रियास्वरूप नहीं है, किन्तु अक्रिय है, अतः उसके भानके लिए 
अन्य करणकी अपेक्षा नहीं है। इसलिए सुगत बुद्विसाक्षीका निराकरण 
किसी प्रकार नहीं कर सकते ॥ १४० ॥ 

“श्णिकत्वस्‌? इत्यादि । परामिमत क्षणिकत्व, विज्ञानवाद और शञूत्यवादका 
बालक और वादिगण परिहास करते हैं, अतः उक्त वाद अतितुच्छ हैं, उनके 
निराकरणके लिए यहाँ प्रयल नहीं करते हैं । 

संक्षपसे क्षणिकपदार्थवादीका मत यह दै- “यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम! सन्तश्च 
अमी भावाः तस्मात्‌ प्रदीपवत्‌ सर्वे घटपटादयः क्षणिकाः अर्थात्‌ जो सत्‌ है, 
वह क्षणिक है; ये घट, पट आदि पदार्थ सत्‌ हैं, अतः वे सब क्षणिक हैं । 

यहां प्रश्‍न यह होता है कि सत्त्वको अनेकानुगत एक सामान्यरूप ध्म मानते 
हैं अथवा नहीं £ प्रथम पक्षमें सत्त्वमें ही व्यभिचार स्फुट है । द्वितीय पक्षमें 
पक्ष और इष्टान्तमें सत्त्व भिन्न मिन है, अतः व्याप्य पक्षवृत्ति नहीं होगा । मिन्नमें 
एकत्वम्रह अम है । यदि अभक्रियाकारित्वरूप सत्त्व है, तो अधेक्रिया- 
कारित्वमें अभक्रियाकारिता है नहीं, अतः वह स्वयं असत्‌ ठहरी, फिर 
उसके द्वारा धर्मी कैसे सत्‌ होगा । कार्यकारणभाव यदि सिद्ध हो, तो अर्थ- 
क्रियाकारित्व हो सकता है, परन्तु क्षणिकत्ववादमें कायेकारणभाव हो नहीं 
सकता | क्षणिकत्व सत्त्वठें है या नहीं £ प्रथम पक्षमें प्रतिज्ञाहानि होगी और 
द्वितीय पक्षं व्यातिकी असिद्धि होगी । क्षणिकत्व यदि भावस्वरूप है, तो क्षणिक और 
भाव ये दोनों पय्मीयबाची हो जायँगे। यदि उसे भावका घम माने, तो धर्मी स्थायी 
हो जायगा । धर्मिस्वरूप माने, तो भावस्वरूप होनेसे क्षणिकत्वकी सिद्धि नहीं 
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प्रश्न है कि क्षणिक भाव स्वकालमें कार्य करनेमें शक्त हैं 
जन ल क्षेपायोगात' ( समथैको कालव्यवधान नहीं होता ) 
डस न्यायसे उसी समय कार्यपरम्पराकी प्रसक्ति हो जायगी । द्वितीय पक्षमें कभी 
भी कार्य नहीं होगा । द्वितीय क्षणमें स्वयं असत्‌ है, अतः कार्योत्पाद प्रसंग 
ही नहीं होगा । स्थिरवादमें सहकारीके समवधानसे कार्यकी उत्पत्ति और उसके 
असमवधानसे उसकी अनुत्पत्ति जैसे कही जा सकती दै, वैसे क्षणिकत्वपक्षमे नहीं 
कह सकते । 

शङ्का क्यो £ 

समाघान--यदि सहकारीका जबतक समवधान हो, तबतक क्षणिककी स्थिति 
मागे, तो क्षणिकत्व ही व्याहत हो जायगा। यदि न माने, सहकारीके समवधानका छाम 
ही नहीं हो सकता । किञ्च, यह भी प्रश्न होता है कि क्या सहकारी कारणमें कुछ 
अतिशयाधान करते हैं अथवा नहीं ! प्रथम पक्षमे उनके द्वारा सम्पादित उपकार 
कारणस्वरूपसे मिन्न है अथवा अभिन्न £ प्रथम पक्षमें पूर्व कारणमें तदनन्तर 
सहकारी कारण अतिशयाधान करेगा, तो अतिंशयाधानकालमें धर्मिसत्त्वापत्तिसे पुनः 
क्षणिकत्वका व्याघात होगा । सहकारी द्वारा किये गये उपकारका संबन्ध कारणमें 
नहीं होता, ऐसा यदि कहें, तो सहकारीका समवधान ही व्यथे है। अमेदपक्षमें 
यदि कारणस्वरूप ही सहकारिकृत है, तो सहकारी व्यथै है । कारणस्वरूप तो पूर्वमें 
ही सिद्ध है । उपकारको ही कार्य माने, तो बीजादि कारण व्यर्थ हैं, जनकव्यापारो- 
त्तर जन्य अङ्कुर आदिकी उत्पत्ति होती है, अतः मित्नकालिकमें ही कार्यकारणभाव 
होता है । दाहिने और बॉये सींगके समान एककालीनोंमें कार्यकारणभाव नहीं माना 
जाता । किश्च, यह भी प्रश्न होता है कि न्यायमतवत्‌ कार्य आरभ्य है अथवा सांख्य- 
मतत्रत्‌ परिणाम है प्रकारान्तर हो नहीं सकता, प्रथम पक्षमें कारणसे भिन्न कार्य मानना 
पड़ेगा, बौद्ध अवयवसे व्यतिरिक्त अवयवी नहीं मानते । द्वितीय पक्षमें सांख्यसिद्धान्त- 
की आपत्ति यानी सत्कायवादकी आपत्ति होगी इत्यादि अनेक दूषण हैं । 

अतिसंक्षेपसे विज्ञानवादीका मत कहते हैं--ज्ञानके बिना वस्तुका एथक्‌ 
' उपलम्म नहीं होता, किन्तु ज्ञानके साथ ही उपलम्म होता है, इसलिए जिसके बिना 
जो उपलब्ध नहीं होता, किन्तु साथ ही उपलब्ध होता है, वह उससे अतिरिक्त 
नहीं है, यह व्याप्त स्वमन आदि स्थरुमें दृष्ट है। जैसे स्वमंविज्ञामग्राद्य स्वभविज्ञानसे 
अतिरिक्त नहीं है, वैसे ही जागरावस्थ घटादि जागरावस्थ घटादिविज्ञानसे अतिरिक्त 
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नहीं हैं । उसके अनुसार यह. अनुमान है--“विमतं न ज्ञानातिरिक्तम्‌ , आद्यत्वात्‌, 
स्वाभिकग्राद्यववत? । कुम्मादि भी आद्य हैं, अतः वे ज्ञानातिरिक्त नहीं हैं और 
सुख, दुःख आदि वस्तुज्ञान होनेपर ही होते हैं । जैसे पुत्रकी उत्पत्ति होनेपर भी 
अज्ञातद्यामें उससे सुख नहीं होता, किन्तु उसका ज्ञान होनेपर ही सुख होता है, 
बैसे पुत्रकी अनुत्पत्तिदशामें विदेशस्थ पुरुषको माझम हो जाय कि पुत्र हुआ. 
है, तो उसे सुख होता है । अतः भोगकारण विषयज्ञान है, केवल विषय नहीं 
हे । वैसे ही घटाकारविज्ञान होनेपर घटका प्रत्यक्ष होता है, जिसको घटसत्तामें 
प्रमाण कहते हो । विज्ञान स्वाकाररूपसे परिणत जो घटाकार है, उसीको देखता. 
है, बाह्य घटकारको नहीं । ज्ञानाकारसे विषयाकार तिरोहित है और बाह्य होनेसे 
आन्तर ज्ञानके साथ विषयका सम्बन्ध भी नहीं है । ज्ञान असंबद्धका ग्राहक होता 
नहीं । वासनाविशेषसे ज्ञानविशेष होता हैं, स्वम्में यह दृष्ट है, अतः ज्ञान- 
मेदाथ भी विषयकी आवश्यकता नहीं है । अतीतानागत विषयक्ते ज्ञानसे भी 
सुखादिकी उपलब्धि होती है. । इससे भी ज्ञानमात्र ही तत्‌-तत्‌ व्यवहारका कारण 
है, विषयविशेष नहीं । | 
शक्का--यदि घटादिको विज्ञानव्यतिरिक्त न मानिये तो न सही, आत्मा तो 
विज्ञानव्यतिरिक्त होगा £ 
समाधान--विज्ञानमात्र ही सब है, ऐसा निश्चय होनेपर घटादिके समानं 
क्षणिक विज्ञानस्वरूप ही आत्मा है, तदतिरिक्त स्थिर आत्मा नहीं है, यह सिद्ध 
होता है । 
शङ्का--घटा्ाः स्वातिरिक्तम्राद्याः, भास्यत्वात्‌, प्रदीपवतः इस अनुमानसे 
अतिरिक्त आत्मा यदि सिद्ध होता है, तो उसका. अपहेव केसे करते हैं ! 
समाधान- -प्रदीपादि भी तो विज्ञानस्वरूप ही हैं, अतिरिक्त नहीं हैं । अतः 
इृशस्तके अभावसे अनुमान आमास है, इसलिए वह अतिरिक्त आत्माका साधक नहीं 
है । जैसे आपको बाद्याथैसे अतिरिक्त ज्ञानमात्र इष्ट है, वैसे ही ज्ञानसे अतिरिक्त 
घट, दीप आदि हमको इष्ट हैं। अतिरिक्त साधनमें इषन्त हमको प्रदीपादि सुम हैं। 
ज्ञानसे अतिरिक्त ओको यदि आप नहीं मानते; तो सवै स्वमवत्‌ ज्ानमात्रम्‌' 
ऐसा माननेमै आपको भी दृष्टान्त नहीं है । साध्य, पक्ष, हेतु आदि सब झानरूप 
ही हैं, उससे अतिरिक्त नहीं हैं, अतः आपका अनुमान नहीं हो सकता, क्योंकि 
दृष्टान्ताभाव समान है । 
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शङ्का--बाद्य अर्थ मिथ्या है, अतः उसकी सत्ता नहीं है । 

समाधान--ज्ञानके समान विषयतया भासमान घट, दीप आदि प्रत्यक्ष नहीं 
है, ऐसा कहना िरुजता प्रकट करना है। क्योंकि विषयके समान ज्ञान भी नहीं है, 
ऐसा ही क्यो न हो? ज्ञान, घट, दीप--इनका मेद अवश्य मानना चाहिए, अन्यथा 
शब्दानर्थक्य होगा और दीप एवं ज्ञानके एक होनेपर जैसे दीप दाहक होता है, वैसे 
ही ज्ञानसे भी देहदाहकी प्रसक्ति हो जायगी, अतः प्रमाण और प्रमेयका भेद मानना 
ही ठीक है। एकमें ही मान-मेयत्वकी व्यवस्था नहीं हो सकती । नील आदि ज्ञान मान 
है, नील आदि विषय ( मेय ) हैं । यदि नीळ और उसके ज्ञानको एक ही 
मानोगे, तो मानमेयब्यवस्था असङ्गत ही हो जायगी । और यह इसका साधन है, 
यह फळ है इत्यादि शाख्नकारोंका उपदेश भी व्यथे हो जायगा। जब साधन 
और फलका मेद ही नहीं है, तब साध्यसाधनमाव कैसे होगा £ एवं वादि- 
प्रतिवादी भी विज्ञानमात्र हैं, यह सुन कर बाळक भी हँसेंगे । विज्ञान ही वादी 
है, अतः बही प्रतिवादी नहीं हो संकता इत्यादि हजारों दोष हैं। शून्य- 
बादका विशेष निरूपण अपेक्षित नहीं है, यह अत्यन्त स्थूल है। विज्ञानका 
भी निषेध करनेपर उक्त वाद सिद्ध होता है । सुषुप्तिदशा ही उसमें उदाहरण है । 
सुषुसिदृशामें विज्ञान भी नहीं रहता, अतः शून्य ही परमार्थतत्त्व है । संक्षेपसे 
इसका निराकरण इस प्रकार है- “घटः सन्‌ पटः सन्‌? इत्यादि प्रतीतिसे सब 
विषयोंका भान सत्त्वेन होता है, शून्यत्वेन नहीं और प्रत्यक्ष आदि प्रमाण सद्विषयक 
ही होते हैं, शुन्यविषयक नहीं होते। किञ्च, झूऱ्यतामें कोई प्रमाण है या 
नहीं! आद्य पक्षमें उसके साधकके प्रमाणकी यदि सत्ता है, तो सर्वशुन्यता कहां हुई । 
यदि नहीं है, तो शशश्चङ्गके समान प्रमाणाभावसे ही शून्यता सिद्ध नहीं हो 
सकती । एवं शूत्यताका स्फुरण है या नहीं £ प्रथम पक्षमें शून्यत्वकी असिद्धि है 
क्योंकि उसका स्फुरण मानते हो, द्वितीय पक्षमें उसकी असिद्धि स्फुट है । 
अपिच, झूत्यतावादीकी सत्ता है या नहीं! यदि है, तो सर्वशून्यत्व नहीं 
हे । यदि नहीं है, तो स्वयं उसकी असिद्धि है | यदि संवृतिका आश्रय 
नही है, तो संवृति ही नहीं हो सकती । संत्रृति अविद्या है, उसका यदि 
आश्रय न माने, तो शून्यके स्वरूपकी हानि होगी इत्यादि सुनकर बालक भी 
हैसंगे। इससे बुद्धि आदिसे व्यतिरिक्त अत्यन्त शुद्ध, -नित्यसिद्ध कूटस्थ, 
अद्य आत्मज्योति है, यह सिद्ध हुआ ॥ १४१ ॥ 
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अनुभूत्या विरुखन्ते क्षणिकत्वादयो यथा । 
न तथाऽनुभवात्मेष विरुद्धः केनचित्‌ क्वचित्‌ ॥ १४२ ॥ 
यो चिता विज्ञानमयोःश्षेषु हृदन्तः पूर्णचिद्वन; । 
स संसरति थीयोगाद्‌ भ्रान्त्येत्यभ्युपगम्यताम्‌ ॥ १४३ ॥ 
श्षतिः--स वा अयं पुरुषो जायमानः शरीरमभिसम्पद्यमानः पाप्मभिः 
सश्सृज्यते स उत्क्रामन्‌ म्रियमाणः पाप्मनो विजहाति ॥ ८ ॥ 


अनुभूत्या' इत्यादि । क्षणिकत्व ( आदिशब्दसे विज्ञानमयत्व, और शून्यत्वका 
ग्रहण है ) जैसे अनुभवविरुद्ध है, वैसे यह नित्य ज्योतिःस्वरूप आत्मा किसी 
प्रमाणसे कहीं विरुद्ध नहीं है, यह विशदरूपसे कह चुके हैं, अतः पुनः कथनकी 
आवश्यकता नहीं है ॥ १४२ ॥ 

“यो बिज्ञान०' इत्यादि। प्राणोंमें जो विज्ञानमय हृदयके भीतर पूर्ण चिद्घन 
ज्योति है और जो बुद्धियोगसे संसारी होता दै, उसको आत्मा जानो ॥ १४३ ॥ 

“स वा अयं पुरुषो जायमानः’ इत्यादि श्रुति । प्रसज्ञप्राप्त परपक्षका निरा- 
करण कर श्रुतिव्यास्यानका ही अनुसरण कर रहे उत्तर वाक्यका तात्पर्य कहते 
हैं । आत्मा और देहका मेद होनेपर भी वर्तमान जन्मका त्याग कर जन्मान्तर ग्रहण 
करता हुआ कार्य-करणके संघातका अतिक्रमण करता है । अतः जैसे स्वमजागरितके 
संचारसे आत्मा देहव्यतिरिक्त सिद्ध होता है वैसे ही इस ढोक और परळोकमें 
संचारकी उक्तिसे भी आत्मामें देहातिरेक कहते हैं । अब उत्तर वाक्यका अहणकर 
भगवान्‌ भाष्यकार व्याख्यान करते हैं. “स वा? इत्यादिसे। जैसे एक देहमें सुप्त 
होकर मृत्युके रूपोंका यानी कार्यकरणसंघातका अतिक्रमण कर आत्मज्योतिमें 
पुरुष स्थित होता है, वैसे ही वही प्रकृत पुरुष जायमान है । 

शङ्का- क्योँ 'जायमान? कहते हैं £ आत्मा नित्य है, यह अनेक बार सिद्ध 
कर चुके हैं ! 

समाधान--शरीरेन्द्रियसंघातको प्राप्त कर अथात्‌ शरीरमें आत्मभावका अहण 
कर शरीरकी उत्पत्तिसे आत्मा अपनेको उत्पद्यमान मानता दै । पाप्मभिः यानी पाप- 
समवायि धमीधमीश्रय कार्यकरणोंसे संयुक्त होता है । वही मरणदशामें शरीरान्तरमें 
जाता हुआ उन्हीं संहिष्ट पापरूप कार्यकरणसंघातका त्याग करता है, उनसे वियुक्त 
होता है । जैसे स्वम और जागरित वृत्तियोमें वतमान ही एकदेहमें पापरूप कार्य- 
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जाग्रदेहादिक सत्यो रूपं स्वप्ने निवत्ततास्‌। 
न जन्मान्तर इत्येवमाशङ्गयोक्तं स वा इति ॥ १४४ ॥ 


करणका उपादान और परित्यागोंसे बुद्धिकेः समान होकर सतत संचरण करता है, 
वैसे वही यह पुरुष दोनों इहळोक और परळोकमें जन्म और मरणसे शरीर और 
इन्दरियोंके त्याग और उपादानको अनवरत प्राप्त करता हुआ जबतक मोक्ष नहीं 
होता, तबतंक संचरण करता है, अतः आत्मज्योति शरीर आदिसे व्यतिरिक्त है, 
यह सिद्ध होता है । यदि जन्म-मरण, पुण्यपाप आदि आत्माके स्वाभाविक धर्म 
होते, तो उनसे संयोग और वियोग आत्माका नहीं हो सकता । 

झङ्का--कैसे ! 

समाधान--जैसे वहिके स्वाभाविक औष्ण्य धमका संयोग और वियोग नहीँ, 
होता ॥ ८ ॥ 

“स वा अयं पुरुषः? इस वाक्यका अवतरण करते हैं--जाग्रदेहा ०* इत्यादिसे । 

स्वम्मावस्थामे मृत्युशब्दोक्त जाग्रदेहादिका अतिक्रम कहनेपर भी जन्मान्तरमें 
शरीर आदिका अतिक्रम नहीं कहा। आत्मामें देहायतिरिक्तत्व स्फुटतर 
प्रतीत नहीं होता, अतः परखोकसंचारोक्तिसे भी देहातिरेक अनन्तर वाक्यसे 
आत्मारे कहते हैं। देहेन्द्रियादिरूप मृत्यु न आत्मस्वरूप ही है और न 
'आलधर्म ही है, यह तो कह चुके हैं | इसमें 'स वा” यह श्रुति हेतु कहती 
'है । जिस समयमे उपाधिमूत बुद्धि स्वभाकार होती है, तब स्वयं आत्मा स्वम होकर 
'कार्यकरणोंका, जिन्हें अभिमानसे उसने अपनाया था, त्याग करता है । आसङ्गा- 
भाव ही त्याग दै । सवम्नावस्थामें अतिक्रमण करता है, जैसे एक ही देहमें अवस्था- 
मेदसे अहण और त्याग होता है, वैसे ही देहमेदसे मरता हुआ वर्तमान जन्मका 
त्याग और अन्य जन्मका उपादान करता है । उस समय कार्य और करणोंका 
अतिक्रमण करता है, अतः स्वम्नजागरित संचारसे देहातिरेक या इहळोक और 
'परळोकमे संचारोक्तिसे भी देहातिरेक आत्मामें सिद्ध होता है । 

शङ्का--भुतिमें जायमान और शरीरमभिसंपञ्चमानः इन दोनोंका एक 
अथे होनेसे पुनरुक्त दोष होता है । 44 

समाधान--जायमान इसका केवळ कथन करनेसे घटादिवत्‌ आत्माकी 
उत्पत्तिकी शङ्का होती है, उसकी व्यावृत्तिके लिए शरीरमभिसंपद्यमान भी कहा । 
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युज्यते जायमानः सन्‌ दुःखेरात्मेष ऐहिकिः । 

सृतो वियुज्यते भावि जन्म स्वप्नसमं ततः ॥ १४५ ॥ 

जन्माञ्त्र नाऽसतः सत्त्वं किन्तु देहेन संयुतिः। ` 

रादुर्मावो जनेरथः सत एव स युज्यते ॥ १४६ ॥ 

सृतिः प्राणवियोगः स्याञ्न तु नाशः सतो मतः । 

मृङ्‌ प्राणत्याग इत्युक्त स्वयं नष्टः कथं त्यजेत्‌ ॥ १४७॥ 
शरीरगत उत्पत्तिको स्वगत माननेसे यह जायमान कहा गया है, स्वतः आत्मामें . 
जन्मादिका संसग नहीं है । 

शङ्का--देहके संसगसे आत्माकी उत्पत्ति मानते हैं, स्वतः क्यों नहीं मानते ! 

समाधान- स्वकीय अज्ञानसे प्राणोपाधिसे पूर्व स्थूळ देहसे उत्रान्त होकर पूर्व- 
कर्मवश अपूर्व देहमें आत्मत्वरूपसे मिथ्या अभिमान करता है, उस समय वस्तुतः 
अज होता हुआ भी जायमान कहा जाता है । जैसे घट आदि उपाधिके जन्मसे 
उसमें स्थित आकाश अज होता हुआ भी जायमान कहा जाता है, वैसे ही अज भी 
आत्मा देहादिके जन्मसे जायमान कहा जाता है । श्रत्यादिविरोधसे वस्तुतः उसके 
उत्पत्त्यादि नहीं होते । उपाधिके संसगैसे जैसे जन्म है, वैसे ही उपाधिके वियोगसे 
म्रियमाणत भी है, वास्तविक नहीं है ॥१४४॥ 

“युज्यते' इत्यादि। यह आत्मा जायमान होकर ऐहिक--वतेमान जन्मकालिक--- 
दुःखोसे संयुक्त होता है, सृत होनेपर इन दुःखोंसे वियुक्त होता है और भावी 
जन्म प्राप्त करता है । जैसे स्वममें वर्तमान शरीरमें आसङ्ग छोड़कर स्वाम्निक 
झरीरसे, आसङ्ग द्वारा, संयुक्त होता है, वैसे ही भावी जन्मका ग्रहण करता है, इससे 
शरीर आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा है, यह अनायास ही समझमें आ जाता है ॥१४५॥ 

'ज्ञन्माऽत्र' इत्यादि। कारणव्यापारसे पूवे अप्ततकी कारणव्यापारोत्तर सत्त्वरूप 
उत्पतति नहीं है । जैसे घटादि पहले असत्‌ होकर पश्चात्‌ उत्पन्न होते हैं, वैसी 
आत्माकी उत्पत्ति नहीं है, किन्तु उसक्री देहके साथ आद्क्षणसम्बन्धरूप उत्पत्ति दै । 
वस्तुतः सम्बन्ध भी आभिमानिक ही अभीष्ट है । यहां जनिका अथ प्रादुभीव 
विवक्षित है । आत्मा नित्य है, अतः अमूत्वामवन नहीं कह सकते, किन्तु घटकी 
उत्पत्तिके अनन्तर घटाकाशप्रादुभीवके समान आसमप्रादुमीव जनि है । यह सतकी 
ही होती है ॥ १४६ ॥ 

(पतिः? इत्यादि । प्राणवियोगको म्रृति कहते हैं । विनाश सृति नहीं है, 
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र्क्व्व्ल्व्वव्व्व्क्व्व्वव्व्व्क्व्क्क््कव्व्क्स्क्व्व्व्ट्व्स्स्स्व्स्स्स्स्स्स्स्य्य्य्च््ट 
ला अ कक 


इमं लोकं परं चाऽयं जाग्रत्स्वप्नप्रवाहवत्‌ । 
सदा भजति तेनाऽस्य सिद्धा देहादिभिन्नता । १४८ ॥ 
श्रुतिः---तस्य वा एतस्य पुरुषस्य द्वे एव स्थाने भवत इदं च परलोक- 
स्थानं च सन्ध्यं तृतीयः स्वप्नस्थानं तस्मिन्सन्ध्ये स्थाने तिष्ठन्नेते उभे 
स्थाने पझ्यतीदं च परलोकस्थानं च | 


अन्यथा नित्य आत्माका विनाश हो नहीं सकता, तथा च उसका मरण भी कहना 
असङ्गत हो जायगा । यदि प्राणवियोगको मरण मानते हैं, तो आत्मामें भी मरणका 
अयोग अबाधित होता है। सृङ्‌ प्राण त्यागे, ऐसा धातुगणमें पाठ है, अतः प्राणत्याग 
ही मुख्य मरण है । उसका अन्यत्र प्रयोग गौण है । यदि आत्मा ही नष्ट माना 
जाय, तो वह प्राणत्याग केसे करेगा ! विद्यमान ही क्रियाका कती होता है, अविद्य- 
मान नहीं। भाव यह है कि देद्वारम्मक कमै जब भोगसे क्षीण हो जाता है, 
तब आत्मासे देहका पात होता है । अमृत अव्यय आत्मा उस समय देहका 
त्याम करता है.। आत्मामें देहका संयोग और वियोग कर्माधीन ही होता है । 

` शङ्का -यदि आत्मा मृत्युकार्य देहादिका त्याग ज्ञानके बिना भी करता है, 
तो मृत्युका मी त्याग कर सकता है, उसके लिए ज्ञान व्य है। 

समाधान- नैसर्गिक अज्ञान मृत्यु दै, उसका त्याग ज्ञानके बिना नहीं हो 
सकता, अज्ञानका नाश स्वविरोधी ज्ञानसे ही होता है। ज्ञान हुआ नहीं और दूसरा 
विरोधी है नहीं, अतएव “तमेव विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ 
इत्यादि श्र॒तियाँ संगत होती हैं ॥ १४७॥ 

“इस लोकम्‌? इत्यादि। यह आत्मा जाग्रतस्वभप्रवाहके समान--जाभ्रदवस्थासे 
स्वमावस्थामे जब जाता है, तब जाग्रत्‌ देहका त्याग कर स्वाम्निक देहका अहण 
करता है और स्वामिक देहका त्यागकर पुनः जाभद्देइ प्राप्त करता है, इस 
प्रकार एक ही देहमें वर्तमान होकर पूर्व शरीरका त्याग कर शरीरान्तरमें संचार 
करता है, वैसे ही वर्तमान शरीरका त्याग कर स्वक्कत कर्मवश भावी शरीरका अहण 
करता दै । जबतक मोक्ष नहीं होता, तबतक शरीरसे शरीरान्तरमें लगातार संचार 
करता रहता दै, अतएव देहादिसे अतिरिक्त आत्मा है, यह सिद्ध होता है॥१४८॥ 

“तस्य वा एतस्य पुरुषस्य’ इत्यादि श्रुति । चार्वाक परलोक नहीँ मानता, 
' कारण कि उसके मतमे प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, उससे अतिरिक्त प्रमाण नहीं दै । परढोकमे 
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प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, अतः जन्म-मरणसे इहळोक और परलोक जाता है, यह अर्थ 
ठीक नहीं है, किन्तु स्वम और जागरित ये दोनों प्रत्यक्षसिद्ध हैं, परछोक प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं है, इससे स्वम और जागरित ही इहलोक और परलोक हैं । इस पुरुषके 
दो ही स्थान हैं, तीसरा और चौथा स्थान नहीं है। 
` शह्लाज-कौन दो ! 

समाधान--यह वतमान जन्म शरीरेन्द्रियविषयवेदनाविशिष्ट स्थान जो 
प्रत्यक्षसे अनुभूयमान है । परलोक स्थान जो शरीरादिवियोगके अनन्तर कालमें 
अनुभवसिद्ध है । 

शङ्का--स्वम भी तो परलोक है, अतएव दो ही स्थान हैं, यह अवधारण कैसे! 

समाघान--वह सन्ध्य है । इहलोक और परलोककी जो सन्धि है, उसमें होने- 
वाळा सन्ध्य है । वही तृतीय स्वभस्थान है । इससे दो ही स्थान हैं ऐसा अवधारण 
किया गया है । छोकमें दो आमोंकी सन्धि ( सीमा ) उन आमोंकी अपेक्षा तीसरा 
आम नहीं कही जा सकती । उसी प्रकार दोनोंकी सन्धिमें वर्तमान लोक तृतीय 
छोकमें परिगणित नहीं होता । | 

शङ्का --परलोकस्थानका अस्तित्व कैसे जानते हो, जिसकी अपेक्षा स्वम्न 
स्थान सन्ध्य कहा जाय । 

समाधान-प्रत्यक्षको आप ही प्रमाण मानते हैं । सन्ध्याख्य स्वमस्थानमें 
स्थित होकर पुरुष इन दोनों ढोकाको देखता हे । 

शङ्का-चे दोनों लोक कौन हैं £ 

समाधान--यह लोक और परलोकस्थान । इससे स्वमञ-जागरितब्यतिरिक्त 
दोनों रोक हैं । धिया समान होकर दोनों छोकोंमें संचरण करता है जन्म-मरण- 
परम्परासे जो कि विमोक्षपर्यन्त जीवमें सदा बनी रहती है । 

राङ्का--स्वप्तमे स्थित होकर दोनों छोकोंको कैसे देखता है £ अविद्या कमीदि 
उपाय किसमें आश्रित रहता है और किस विषिसे रहता है ! 

समाधान- कैसे देखता है, प्रथम इसको सुनिये, यथाक्रम--“आक्रामति उद्धू 
गच्छति अनेनेति आक्रमः-आश्रय अविद्या कमीदि । जिसका जैसा आश्रय रहता है, 
वह यथाक्रम है । यह पुरुष परलोकस्थान ही पराप्य है, तन्िमित्त तदूयोग्य आश्रयमें 
स्थित होकर परलोकप्रासिके योग्य विद्या, कमै और पूर्वप्ज्ञालक्षण साधने युक्त होता 
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है। अर्थात्‌ यथाक्रम परलोकस्थानके लिए ऊरद्धमुखअङ्करमादुमीवयोग्य बीजके समान 
उस आक्रमका आलम्बन कर दोनोंको देखता है । 

शङ्का- छोक तो दो कहे गये हैं। यहां 'उभयान्‌ पझ्यति'में बहुवचनका प्रयोग 
है, जो तीनके बिना नहीं बन सकता £ । 

समाधान--घर्म और अधरमके फळ अनेक हैं, अतः बहुवचनका प्रयोग किया 
गया है । “उभयान्‌ पश्यति' इसका 'उभयान्‌ उभयप्रकारान्‌ लोकान्‌ पश्यति’ यह 
अथे है । 

शङ्का- वे केसे लोक हैं ! 

समाधान--पापफलानुकूल हैं, क्योंकि साक्षात्‌ पापका दर्शन नहीं होता, 
घमीदि अहृष्ट माना जाता है, धर्मका फळ आनन्द है और पापका फल दुःख 
है । इन दोनों पुण्य और पापके सुख और दुःखोंको देखता है । जन्मान्तरदृष्ट 
वासनामय सुखदुःखादि हैं, जैसा भावी जन्म है, तदनुसार क्षुद्र धमीध्मफलोंको 
देखता है, जो अक्षुद्र धमाधम फळ हैं उनको मृत्युलोक स्वर्गछोकके शरीरसे भोगता 
है, जो क्षुद्र हैं, उनका फल वासनामय है अथवा उन्हें देवतानुग्रहसे देखता है । 

' शङ्का--यह कैसे जानते हैं कि भावी जन्मके अनुकूल ही पाप और पुण्यके 
फोका स्वम्नमें दर्शन होता है, ऐहिक वासनावश ऐहिक पाप और उस आनन्दका 
ही स्वममें दर्शन होना सम्भव है, इसलिए स्वप्तदशन परळोकसाधक कैसे ! 

समाधान- स्वममे वतेमानजन्माननुभूत इन्द्र आदि भावका भी अपूर्व 
भान होता है, अतः स्वप्नदशन परलोकमें प्रमाण है । 

शङ्का--अननुभूत अतएव अपूर्वका ही स्वप्नमें दीन होता है ? 

समाधान- पूव इष्टका स्मरण ही स्वप्नदर्शन माना जाता है । प्रायः स्वम 
ऐसा ही होता है । 'अदृष्टमप्यर्थमदष्टवैमवात्करोति सुति्जनदशैनातिथिम्‌' इस शोकके 
अनुसार 'त्रिजटास्वप्नदशनवत्‌! वो मे आता आगन्ता? इत्यादि दशनके समान 
कहीं अननुभूतका भी स्वप्न होता है, जो फलसंवादसे अविसंवादी देखा जाता 
है, अतः स्वभजागरित स्थानसे व्यतिरिक्त दो छोक हैं, यह निश्चित होता है । जो 
आदित्य आदि बाह्य ज्योतिकी असस्व-दशामें यह कार्यकरणसंघात पुरुष जिस 
व्यतिरिक्त आत्मज्योतिसे व्यवहार करता है, वह पूर्वमें कहा जा चुका है, वही 
आदित्य आदि ज्योतिका अभावविशिष्ट स्थान ही नहीं कदा गया, जहांपर यह विविक्त 
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्वयंज्योति उपलब्ध हो, जिससे सदा यह कार्यकरणसंघात संसृष्ट ही उपलब्ध होता 
है, अतः असतके समान अथवा स्वकीय विविक्तज्योतिस्वरूपसे असत्‌ ही आत्मा है । 
यदि कहीं स्वकीय ज्योतिस्वरूपसे विविक्त बाह्य आध्यात्मिक भूतभौतिकसंसगैशून्य 
उपलब्ध हो तो जैसा कहा वैसा हो सकता है । इसी अथैको कहते हैं--पूर्व प्रकृत 
आत्मा जिस कालमें सोता है, स्वापका अनुभव करता है, उसका उपादान क्या दै, 
किस विधिसे सोता है ! सन्ध्य तृतीय स्थानमे प्राप्त होता है, ऐसा कहते हैं। यह इष्ट 
लोक जो जागरित रक्षण है, सर्वरक्षाविशिष्ट यह छोक कार्यकरणसंघात विषयवेदना- 
संयुक्त है । इसके सवीवत्त्व सर्थरक्षावतत्वका व्याख्यान अन्नत्रय प्रकरणमें कर चुके 
हैं-—“अथोऽयं वा? इत्यादि अन्थसे । सब सूतभौतिकमात्रा इसके संसर्गकी कारणमूत 
हैं, अतः सर्ववान्‌ ही सर्वावान्‌ उस सवीवानकी मात्रा (एकदेश) यानी अवयवका अव- 
च्छेद कर (ग्रहण कर) दष्टजन्मवासनावासित होकर अपनेसे ही देहका पातनकर ज्ञानशान्य 
होकर सोता है, जागरितमें आदित्य आदि ज्योतिसे चक्षु आदिका अनुग्रह देहव्यवहारके 
लिए होता है । आतमामें देहका व्यवहार ध्मीधर्मफलोपभोगके लिए दै । धर्म और 
धर्मेके फलोपमोगका विराम इस देहमें आत्मकर्मोपरमनिमित्त होता है, इस प्रकार 
आत्मा देहका विहन्ता कहा जाता हे । आत्माके सुकृत-दुष्कृतोंसे धमीधमके फळ 
सुख-दुःखादिका उपभोग होता है । भोगके लिए ही शरीर आदिका ग्रहण 
होता है, कारणकी निवृत्तिसे देहकी निवृत्ति होती है । अपने द्वारा विहित कर्मके 
सत्त्व और असत्त्व द्वारा आत्मा देहका उत्पादक और नाशक होता दै । स्वप्न- 
दशामें वासनामय देहका स्वयं निर्माण कर उसके द्वारा स्वाप्निक सुख आदिका 
अनुभव करता है । स्वाप्निक शरीर मायामयके समान अतर्कित सामग्रीसे उत्पन्न 
` अचिरस्थायी है, यह शरीर भी आत्मकमनिमित्त है, अतः स्वयंकतूक है । 
आत्मीय दीसिसे ( प्रकाशसे ) यानी सवैवासनात्मकअन्तःकरणवृत्तिप्रकाशसे, उप- 
लक्षणमें यह तृतीया है, करणमें नहीं। यह अन्तःकरणदीपि प्रकाशविषयीमूता 
सबैवासनामयी प्रकाशित होती दै । तद्विषयक विविक्तरूपसे अङ्पइकूस्वरूपसे 
वासनात्मक अन्तःकरणवृत्तिको विषय करता हुआ आमा प्रसुप्त होता है, इस 
प्रकारकी बत्तिको प्रस्वाप कहते हैं, इस अवस्थामे इस कालमें यह पुरुष आत्मा 
स्वयं विविक्तज्योति होता दै । 

शक्का--इस छोकमें मात्रोपादान किकृत दै और कैसे है! अन्तःकरण रहनेपर 
आत्मा स्वयंप्रकाश होता दै । 
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लोकायतः परं लोकं नेच्छत्यन्ये तु मन्वते । 
श्रीन्ढोकान्स्वमसंयुक्तान्‌ ततस्तस्येति वक्त्यसौ ॥ १४९ ॥ 


समाधान--अन्तःकरण विषयभूत प्रकाश्य है, उसीसे यहांपर वह पुरुष 
स्वयेज्योति है, यह दिखला सकते हैं अन्यथा नहीं । यदि विषय ही नहीं 
रहेगा, तो किसीका प्रकाश होगा नहीं, फिर पुरुष स्वयंज्योति है यह नहीं 
दिखला सकते । जैसे सुषुत्तिदशामें यह नहीं कह सकते कि पुरुष स्वयंज्योति 
है, क्योंकि उस समय कोई ज्योतिकार्य नहीं होता । स्वप्नदशामें स्वाप्निक 
विषयोंका भान होता है । किससे होता है, इस जिज्ञासासे विचार करनेपर अन्तः- 
करण स्वयं जड़ है, वह आत्मस्वरूपका भी साक्षात्‌ भासक नहीं हो सकता, 
अन्य विषयके भानकी उसके द्वारा आशा दूर ही है, अतः उसकी भासक 
आत्मंज्योतिको स्वयंप्रकाश मानना आवश्यक है । जिस समय वासनात्मक विषय- 
भूत वह उपलब्ध होती है, उस समय म्यानसे निकली तलवारके समान सर्वससंगरहित 
चक्षरादिकार्यकरणव्यावृत्तस्वरूप अलप्तदगात्मज्योति अपने रूपसे भान कराती हुई 
गृहीत होती है, इससे पुरुष स्वयंज्योति है, यह सिद्ध होता है॥ 

(छोकायत इत्यादि । चावीकका कथन है कि जैसे स्वप्न और 
जागरित ढोक प्रत्यक्ष प्रमाणसे सिद्ध हैं, वैसे इहलोक और परलोक उक्त प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं हैं। इस ळोककी सत्ता प्रत्यक्षसिद्ध है, अतः उसके अस्तित्वमे 
शङ्का नहीं, परलोकके अस्तित्वमें शङ्का है, क्योंकि परलोक प्रत्यक्ष प्रमाणसे 
सिद्ध नही है । 

/_ शुक्का- स्वर्गकामो यजेत! इत्यादि आगमप्रमाणसे वह भी सिद्ध ही है, 
फिर उसके अस्तित्वमें भी शङ्का नहीं । 


समाधान- चावीक आगमको प्रमाण नहीं मानता, उसका यह भी कहना 
है कि जैसे प्रत्यगात्मा स्वानुभवरूप प्रत्यक्ष प्रमाणसे सिद्ध है और जैसे स्वप्न- 
जागरित सिद्ध हैं, वैसे ही इहलोक और परलोकमे भी प्रत्यक्ष प्रमाण होना 
चाहिए । इहरोक्रमे तो है, पर परलोकमे प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, अतः परळोक 
नहीं है, ऐसी आशङ्का कर प्रत्यक्ष प्रमाणसे परळोकका समर्थन करनेके लिए 
उत्तर ग्रन्यका आरम्भ है ॥ १४९॥ 


® 
CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २१०३ 


अयोगं परलोकस्य वारयत्येवकारतः । . 
सन्ध्यत्वेन तृतीयत्वं स्वभलोकस्य वार्यते ॥ १५० ॥ 
भोगमभावात्तृतीयत्वयुच्यते चेत्तथोच्यताम्‌ । 

वस्तुतो न तृतीयत्वं धर्माधमंग्रसङ्गतः॥ १५१ ॥ 
देशयोरुमयोः सन्धिनंहि देशान्तर यथा। 
लोकयोरुभयोः सन्धिस्तथा लोकान्तरं नहि ॥ १५२ ॥ 


______` 5 किर पाभस ठी 
'अयोगस्‌? इत्यादि । 4 एव स्थाने’ यहां एवकारसे परलोकी व्यावृत्ति 


होती है । स्वप्न और जागरित दो ही छोक हैं, परझोक नहीं है, क्योंकि इसमें 
प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है । स्वप्न सन्ध्य है, इससे तृतीय छोककी व्यावृत्ति होती है, 
वह अग्रिम झोकसे स्फुट होगा ॥ १५० ॥ 

“भोगभावात? इत्यादि । पूर्व छोकमें कहा गया है कि प्रत्यक्ष जन्म और 
मावी जन्म ये ही दो आत्माके लोक हैं । जिसमें पूर्वकृत कमका भोग आत्माको होता 
है, ऐहिक भोग इस देइमें और पारलौकिक भोग भावी देहमें होता है, अतः वर्षमान 
देह और भावी देह ये दो ही आत्माके छोक हैं; अतएव अवघारणके लिए एवकार है। 


शङ्का--दो देहोंसे अतिरिक्त स्वाप्निक देह भी है; अतः अवधारणाथैक 
एवकार असङ्गत है । 


समाघान--भोग होनेसे तृतीय कहते हैं, तो कहिये, वस्तुतः तीसरा लोक 
है नहीं, अन्यथा स्वाप्निक कर्मोसे भी धर्माधमंका प्रसङ्ग हो जायगा, स्वप्न- 
स्थानमै ठोकत्व औपचारिक है, अथवा स्वाभाविक १ प्रथम पक्ष इष्ट है, क्योंकि 
सवप्नावस्थामें भी सुख-दुःखानुभव अनुभवसिद्ध है; द्वितीय पक्ष ठीक नहीं है, 
क्योंकि स्वझकृत यागसे स्वग आदिकी प्राति तथा स्वाप्निक ब्रह्महत्या आदिसे नरक 
आदिकी प्रापि नहीं होती, अतः उसमें मुख्य लोकत्व इष्ट नहीं है । 

शङ्का--आत्मामें देह आदिका सम्बन्ध क्यों है ? 

समाघान--धर्माधर्मनिमित्तक आध्यासिक देहात्मसम्बन्ध है, शरीर घ 
और अधभैका कार्य है, उस शरीरमें अविद्यासे आत्माका अभिमान होता है ॥१५१॥ 

'देशयो ० इत्यादि। दोनों देशोंकी सन्धि यानी सीमा जैसे देशान्तर नहीं है, 
किन्तु जिनकी सन्धि है, उसीमें अन्तर्मूत सीमा होती है, प्रथक्‌ देशान्तर नहीँ 
है, वैसे ही इहलोक और परळोककी सन्धि (स्वप्न) उक्त छोकढ्वयमें अन्तर्भूत होती 
है, इनसे अतिरिक्त लोक नहीं दै ॥ १५२ ॥ | 
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IIIT 
इभं लोकमिव स्वभ परलोक स पश्यतिं। 
अतः गरत्यक्षतोऽस्तित्वं परलोकस्य गम्यताम्‌ ॥ १५२ ॥ 
अतीतजन्मबृत्तान्त॑ बाल्ये प्रायेण पश्यति । 
ऐहिक यौवनेऽन्ते तु तपस्वी भावि वीक्षते ॥ १५४ ॥ 
अति;- अथ यथाक्रमोऽयं परलोकस्थाने भवति तमाक्रममाक्रम्योमयान्‌ 
पाप्मन आनन्दा शश्च पश्यति । 
TS छा SN 

(इम लोक०' इत्यादि । 

शक्का--स्वप्न प्रत्यक्ष परछोकका साधक कैसे ! 

समाधान- सुप्त पुरुष इस छोकके समान कभी परलोक भी देखता है । 
भाव यह है कि शरीरेन्द्रिसंघातकी तीन अवस्था होती हैं । बाल्य, यौवन 
और वाक्य | उनमें बाल्यावस्थामें परळोकविषयक स्वप्न होता है । बालक 
स्वप्नमें कभी हँस देता है, कभी चिहुँककर रोने लगता है, यह सुख और दुःखका 
स्मरण तद्विषयक अनुभवके बिना नहीं होता । वर्तमान जन्ममें तदनुभव नहीं है, 
अतः यह उचित ही कल्पना होती है कि परछोकमें जो दुःख और सुखके हेतुका 
अनुभव हुआ था, तदाहितवासनाके प्रबोधसे वर्तमान सुख-दुःखप्रकाशक चेष्टाएँ 
होती हैं, अतः पारलौकिक स्वप्न बाळकको होता है । 

शङ्का-बालकका ही स्वप्न पारलौकिकविषयक है । युवाका भी स्वप्न 
तद्विषयक क्यों नहीं कहते हैं ! 

समाघान-युवावस्थामें स्थूलाभग्रहणसामथ्यवश प्रायः ऐहिकविषयक 
ही स्वप्न होता है । अदृष्टवश किसी समय इदाननुभूतविषयक ( जिसका कमी 
इस जन्ममें अनुभव हुआ नहीं दै, उसका) भी स्वप्न होता है, जैसे कि 
त्रिजटाको ढङ्कादाह आदि भाविविषयक स्मरण हुआ था ॥ १५३ ॥ 

“अतीत्‌०' इत्यादि । जीव बाल्यावस्थामें प्रायः अतीत जन्मका ही वृतान्त 
देखता दै । यौवनावस्थामें ऐहिक विषयोंका स्वप्न देखता है । बृद्धावस्थामें भावी 
परळोकविषयक स्वप्न देखता है । 

शङ्का--अच्छा, आप स्वप्नप्रत्यक्षको परलोकमें भले ही प्रमाण मानिये, पर 
स्वप्न सन्ध्य कैसे है १ प्रत्यक्षसे वर्तमान देहका अहण होता है । तदपेक्षया 
भूत या भावी कौन देह ग्राह्य दै, जिससे वह सन्ध्य हो, भूतजन्म अतिक्रान्त होनेसे 
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आक्रम्य याइग्देहादि भाविजन्मनि वीक्षते । 
स्वभे$पि ताइगाक्रम्य सुखदुःखानि पञ्यति॥ १५५ ॥ 
श्रुति;--स यत्र प्रस्वपित्यस्य लोकस्य सर्वावतो मात्रामुपादाय स्वयं 
विहत्य स्वयं निर्माय । [ 
बहुजन्मसु सश्चाराददेहादिव्यतिरिक्तताम्‌ । 
निरूप्याऽथ स्वप्रभत्वं स॒ यत्रेति निरूप्यते ॥ १५६ ॥ 


अविवक्षित है । परलोक और इहलोक इन्हीं दोनोंके मध्यमें स्वप्न है, अतः 
सन्ध्य कहलाता है ॥ १५४ ॥ छ 

'आक्रम्य' इत्यादि। स्वप्नस्थानका आश्रयण कर आत्मा परलोक देखता दै । 

शङ्का--किस विधिसे किसका आश्रयण कर देखता है? 

समाधान--यही यहां कहते हैं, अच्छी तरह समझिये । जिससे आक्रमण 
करता है, वही आक्रम कहा जाता है, विद्या, कर्म आदि आक्रम है । आक्रमम- 
नतिक्रम्य यथाक्रमम्‌ , जैसा जिसका उत्कृष्टापकृष्ट विद्या, कम आदि दै, तदनुकूल 
लोकप्राप्ति होती है; जिस पुरुषका इस जन्ममें परलोकके लिए जैसा ज्ञान आदि 
साधन अर्जित हुआ है, वह ताइश आक्रम है । यथाक्रमका फलिताथ है-- 
यथोपाय यानी विद्या, कमै आदिलक्षण उपायके अनुसार पररोकगमनोन्सुख पुरुष 
स्वकीय विद्या, कम आदिरक्षण आक्रमका आश्रयण कर सन्ध्य स्थानका निर्माण 
कर धर्म और अधर्मके विपाक पाप और आनन्दको देखता है | पाप (दुःख) अधमै- 
कार्य है और आनन्द भका है, इन दोनोंको देखता है । इस जन्मम जो असंभाव्य 
है, उसको भी स्वप्नमें देखता है, अतः स्वप्नका विचार करते हैं ॥१५५॥ 

“स॒ यन्न? इत्यादि श्रुति । श्रुत्यथ इलोकोंके व्याख्यानसे स्पष्ट होगा । 

'बहुजन्मसु' इत्यादि । अनेक जन्मसंचारसे देहादिव्यतिरिक्त आस्मज्योति है, 
इसका निरूपण कर जिस अवस्थामै आत्मा स्वयेप्रम सुखसे ज्ञात होता है, 'स यत्न? 
इत्यादि वाक्यसे उसका निरूपण करते हैं और यह भी सम्बन्ध है कि 'आलै- 
वास्य ज्योतिः? इत्यादिसे व्यवहारलिज्ञक अनुमानसे स्वप्रकाश चिदात्मा पूर्वमे कहा 
गया है । अब अपरोक्ष अनुभवसे आत्मसिद्धि कही जाती है । बाह्यज्योतिसे 
अस्पृष्ट स्वयमेव ज्योति जैसे होती है, वैसे साक्षादनुमवयोग्य स्वप्नदृष्टान्तसे 
कहते हैं । सवेदा स्वप्रकाश आत्माके निर्णेयके लिए उत्तर वाक्य है ॥ १५६ ॥ 

२६५ 
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स यदा वासनामस्य जाग्रह्लोकस्य सर्वशः । 
आदाय शेते विज्ञेया तस्य स्वप्रभता तदा ॥ १५७ ॥ 
स यत्र प्रस्वपित्यत्र स्वयञ्ज्योतिः पुमानिति । 
योज्यमस्येत्यादिना तु स्वापशन्दाथे उच्यते ॥ १५८ ॥ 
न सुषुसिरिह स्वापः किन्तु स्वप्नो विवक्षितः | 
स॒ जाग्रद्रासनाजन्यप्रपश्चप्रतिमात्मकः ॥ १५९ ॥ 
जाग्नह्लोकस्तु सर्वावानशेषमवतीत्यतः । 
अवितृत्वं च सप्तानब्राह्मणात्माक्‌ प्रपश्चितम्‌ || १६० ॥ 

स यदा? इत्यादि । वह पुरुष जागरित छोककी वासनाको लेकर जब शयन 
करता है, उस समय स्वप्रकाशता स्फुट ज्ञात होती है । जिस अवस्थामें “स्वपिति” 
यह कहा जाता है, उस समय पुरुष अपने स्वरूपमें लीन हो जाता है । स्वयं 
अपीत यह स्वपितिका निर्वचन श्रुतिने किया है, लय प्रकृतमें उपाधियोंका दै । 
चिदात्मा अनौपाधिक स्वस्वरूपापन्न होकर घटादिके समान लीन नहीं होता, 
यह अर्थ स्वप्नरान्दका सुषुति अर्थ मानकर कहा गया है । यदि स्वप्नशब्दका 
प्रकृत अथ होता, तो जागरितफलप्रद कर्मोके उपरत होनेपर और स्वप्नफलप्रद 
कमोंके विपाकोन्सुख होनेपर आत्मा बाह्य देहाभिमानका त्याग कर अथीत्‌ 
तदमिमानशूऱ्य होकर अतएव स्वप्रधान होकर स्वामिक मायाको देखता । 
ू्वक्ृत कर्मोके फल्प्रदानके लिए गृहीत जो जन्म है, वही आत्माका लोक है ॥१५७॥ 

स्वयंज्योति पुरुष जिस अवस्थामें सुप्त होता है, वहांपर स्वापशब्दका 
अर्थ कहते हैं--'स यत्र' इत्यादिसे । 

स्वप्न और सुषुप्त दोनोंमें स्वापशब्दका तात्पयैमेदसे प्रयोग पाया जाता है, 
अतः प्रत स्वम्रका क्या अथ है, इस संशयकी निवृत्तिके लिए स्वापशब्दका 
अथ कहना आवश्यक है ॥ १५८ ॥ 

न सुषुप्ति० इत्यादि । यहां स्वापसे सुषुप्ति विवक्षित नहीं है; किन्तु 
स्वप्न विवक्षित है, वह स्वप्न जाम्रदूवासनाजन्यप्रपञ्चप्रतिमात्मक है । जाग्रतकालमें 
जो प्रपश्चका अनुभव होता है, तजन्यवासनासे स्वप्न होता है । स्वप्न प्रातिभासिक 
है । प्रतिमामात्रशरीर स्वप्न है ॥ १५९ ॥ | ; 

'जाग्रह्लीक० इत्यादि । जामत्‌ लोक सवीवान्‌ यानी 'स्ैमरोषमवति इति स्वी- 
वान्‌! सबकी रक्षा करता है, अतः सर्वावान्‌ कहा जाता है । | 
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यद्वाध्ध्यात्मादिभेदो5्यं सर्वोऽ्राऽस्तीति सर्ववान्‌। 

तस्य सर्वावतोञ्शेपषासना स्वमसृष्टिकृत्‌ ॥ १६१ ॥ 

आदाय वासनां स्थूले देहे हित्वा,भिमन्तताम्‌ । 

सक्ष्मेअभिमानं निर्माय पद्यल्लेषोध्यतिष्ठते ॥ १६२ ॥ 

हनने च विनिर्माणं जीवकर्मवशादिति। 

विवक्षुः स्वयमित्याह दैव कर्मानुसार्यतः ॥ १६३ ॥ 
का स्वेन भासा स्वेन ज्योतिषा प्रस्वपित्यत्रायं पुरुष! स्वयञ्ज्योति- 


Doe 


शङ्का--सबकी रक्षा केसे करता है ! 

समाधान-बुद्धिसे लेकर देहान्त सङ्घात यागादि द्वारा सब देवता आदिकी 
रक्षा करता है, इससे यह लोक सवीवान्‌ है । 

शङ्का--जुहोति द्वारा वह सम्पूर्ण जगतका रक्षक कैसे है ! 

समाधान--एकैक सङ्घाता ब्यापार सब जगतका उपादान कारण है, 
जीवके अदृष्टसे ही जगत्की उत्पत्ति होती है और भोगजनक अदृष्टकी समासि 
होनेपर प्रय होता है, तथा जगत्की स्थिति भी अदृष्टव्श ही होती है, इस 
कारण अदृष्ट द्वारा सब जगतका रक्षक सङ्घात है; यह सब सप्तान्नत्राह्मणसे 
पहले मधुब्राह्मणमें निरूपित हो चुका है, अतः यहाँ विशेष निरूपण नहीँ 
किया गया है ॥ १६० ॥ 

“सवीवत? इसका अर्थान्तर कहते हे---'यद्वा०/ इत्यादिसे । 

अध्यात्म आदि भेदसे भिन्न यह सब आत्मामे है, अतः सवीवान्‌ सङ्घात है । 
सवीवान्‌ यह देह वासनारूप मात्राको लेकर स्वाप्निक भोगके लिए स्वाप्निक माया 
करता है । स्वप्नावस्थामें कर्मोत्थापित वासना ही स्वप्नसृष्टि करती है ॥ १६१ ॥ 

'आदाय' इत्यादि । स्थूल देहमें अभिमानका त्याग कर जाग्रतकाछिकानुभव- 
जनित वासना लेकर सूक्ष्म देहमें अभिमान कर स्वप्न देखता हुआ यह आत्मा 
उपस्थित होता है ॥ १६२ ॥ 

“हननं च' इत्यादि । हननमें स्वयं विशेषण देवताप्रतिषेधके लिए है, 
देवता जाग्रदेहका विहनन नहीं करते, किन्तु आत्मा स्वयं करता है । देवताकी 
व्यावृत्तिके लिए स्वयं विशेषण है । सुषुप्तमें जाम्द्धेतु कर्मोंका ध्वंस होनेपर स्वात्माप- 
सर्पणसे शरीरको बोषशून्य करता है, इसीसे विहत्य कहा है । 
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स्वरूपभूता चित्स्वेन ज्योतिषेति विवक्षिता ॥ १९४ ॥ 


शङ्का कर्मक्षयप्रयुक्त देहापसपैणसे विहतिकतृत्व कैसे ! 

समाधान=-आत्माके करणोंमें देवताओंके अनुग्रहसे देहकी चेष्टाके लिए 
रूप आदिका बोध होता है, अतएव जागरितमें देहकी चेष्टा होती है । 

शङ्का देहव्यवहार किसलिए और किससे होता है ! 

समाधान- घर्म और अधर्म आदिके फलके भोगान्तमें देहका पतन होता है । 
जैसे “स्वयं विहत्य’ यहाँ देवताव्यावृत्तिके लिए स्वयं विशेषण है, वैसे विनिमोणमें भी 
देवताकी व्यावृत्तिके लिए स्वयं विशेषण है । यतः आत्मकमोपेक्षासे स्वम होता है, 
अतः आत्मामें स्वयं निमीणकतृत्व है । समस्त देवता और करणोंकी उपेक्षा कर 
क्रियाकारकसिद्धिके लिए भावनाको ही कारण कहा गया है । 

शङ्का अच्छा, तो क्रियाकारकभावकी सिद्धिके लिए भावनाको मानिये, 
परन्तु सब स्वझोंका वही कारण हे, यह क्यों ! 

समाधान- जो निमातव्य तथा जो भोक्तव्य लोक है, उस रूपसे भावना व्य- 
वस्थित होती है । 

शङ्का- आत्मा कूटस्थ है, 'विहत्य, निमीय' इत्यादिमें वह कती कैसे ! 

समाधान--त्यक्तकारक भी कर्मोत्थापितभावन आत्माभावनाकारक ईक्षिता होनेसे 
कांरकके सदर कहा जाता है । अतएव कर्मानुसारी दैव कहा गया है, जैसा कमी- 
नुसारी दैव होता है, तदनुकूल सुख-दुःखका अनुभवयोग्य स्वप्न होता है, अतएव 
दुःस्वमकी निवृत्तिके लिए शुभ कर्मोके अनुष्ठान शाख्नोमें विहित हैं ॥ १६३ ॥ 

“स्वेन मासा' इत्यादि श्रुति । श्रत्यर्थ नीचेके इलोकार्थसे गताथ हे ॥ ९॥ 

स्वेन' इत्यादि। 

शङ्का--स्वेन' ऐसा विशेषण क्यों £ 

समाधान--आत्मचैतन्यामिव्यक्तिकी हेतुभूत स्वभावस्थागत भा, जो बुद्धघादि 
द्वारा प्रवृत्त होती है, उसकी प्रस्तुत कूटस्थबोधरूप ज्योतिसे व्यावृत्ति 
करनेके ढिए “स्वेन' यह विशेषण है । भावनामयी स्वभत्थ जो भा है, वह 
आत्मज्योतिकी अभिव्यक्ति करती है, उसके साक्षीरूपसे स्वयंज्योतिष्ठकी सिद्धि 
होती हे । स्वममे दो भा हैं--एक अन्तःकरणका दूसरा आत्माका । विषयोंका 
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>>> 
इत्थम्भावे तृतीया स्याद्वासनाज्योतिपोस्ततः । 

५ भास्यभासकरूपेण स्थितिः स्वप्न इतीर्यते ॥ १६५॥ 


~ See य तह 
भान जागरावस्थामें जैसे अन्तःकरण द्वारा होता है, वैसे ही स्वप्नावस्थामें स्वामिक 
विषयोंका भान भी अन्तःकरण द्वारा ही होता है, जड़ केवळ अन्तःकरण चैतन्य- 
प्रतिबिम्बके बिना भासक नहीं हो सकता, “स्वेन! यह विशेषण देनेपर . 
अन्तःकरणकी दीपिकी व्यावृत्ति होती है । वह अन्तःकरणकी है, स्वकीय नहीं है। 
अभिव्यज्ञक अन्तःकरणवृत्तिके बिना आत्मज्योतिकी अभिव्यक्ति संसारदशामें 
नहीं होती, केवळ निर्विकल्प समाधिमें ही होती है, अतः सुषुसिंदशामें अन्त 
करणवृत्तिके अभावसे आत्मज्योतिकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

शङ्का--स्वशब्द आत्मा और आत्मीय दोनोंका वाचक है, अन्तःकरणवृत्ति 
आत्मीय है, अतः उसकी व्यावृत्ति कैसे ! 

समाधान--भावना पराथ है, आत्मज्योति स्वार्थ है; अतः प्रधान और 
प्रथमोपस्थित आत्मस्वरूप ज्योतिका ही ग्रहण है; निष्क्रिय अकारक अफल जो 
आत्मा है, वही स्वयंज्योतिशब्दसे कहा जाता है। आत्मीयवाची स्वशब्दसे 
स्वकीया वासना यह अथे होता है और आत्मवाची स्वशब्दसे चित्स्वरूपा ज्योति 
यह विवक्षित है; यहांपर दोनों स्वशब्दाथाँका उक्त रीतिसे सम्बन्ध करना चाहिये, 
यह निर्गेलित अथे हे ॥ १६४ ॥ 

“इत्यम्भावे' इत्यादि । 'ज्योतिषा’ यह तृतीया इत्थंभावमें है, अतः वासना 
और ज्योतिकी भास्यभासकरूपसे स्वभम स्थिति कही जाती है । 

शङ्का- कूटस्थ प्रकाशैकरस आत्मामें स्वपितिका व्यपदेश कैसे ! 

समाधान--बुद्धिस्थ वासनाके साक्षीरूपसे आत्माका जो अवस्थान है, वही 
“प्रस्वपिति? इस श्रुतिसे कहा जाता है, ज्ञानका छोप नहीं होता, वासनाके साक्षी- . 
रूपसे आत्माकी जो वृत्ति है, वह वर्तमान स्वाप है; अतः 'स्वेन ज्योतिषा' यह तृतीया 
इत्थभावमें है, जैसे “जंटामिस्तापसः? यहां इत्थमूतम तृतीया मानी जाती है, 'जटा- 
ज्ञाप्यतापसत्वविशिष्ट' यह अर्थ होता हे, वैसे ही कूटस्थ प्रत्यक्‌ ज्योति वासनाराशि- 
साक्षीरूपसे रहती है, यह अर्थ होता है । जैसे अतिशुद्ध मोज्ज्वळ मण्यादिशिखा 
घटादिके सन्निधानमें उसकी प्रकाशक है; परन्तु प्रकाशकत्वब्यपदेश होनेपर भी घटाय- 
सनिघानदश्ञमें जैसे विक्रियाशुन्य दै, वैसे उसके सन्निधानमें भी विक्रिया्युन्य: दै, 


ad 
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अन्नाऽन्यज्योतिषोऽभावात्स्तयञ्ज्योतिः पुमान्भवेत्‌ । 
न ज्योति वासनाया मास्यत्वेन परिक्षयात्‌। १६६ ॥ 
आत्मबुद्धिमनः | 
न जागरे स्वयंज्योतिर्विवेक्तु शक्यते नुभिः ॥ १६७ ॥ 
न सुषुसेऽपि तच्छक्यं भास्यामिव्यक्त्यभावतः । 
स्वभ तु भास्यमस्त्येकं ततो ज्योतिविविच्यते ॥ १६८ ॥ 
2 री ीीखटड ॒पणण।ण/डआएफ। 
उक्त मणिको प्रकाशक माननेपर उक्त शिखामें कोई क्रिया नहीं होती, 
असंनिधान समयके समान ही अविक्रिय रहती है, वैसे ही साक्षी आत्मज्योति भी 
प्रकाशक होनेपर अविक्रिय ही रहती है ॥ १६५॥ 

(अन्रान्य०? इत्यादि । स्वप्नावस्थामें अन्यज्योति नहीं है, आत्मा स्वयं- 
ज्योति होता है । इ 

शक्का--स्वप्नमें ज्योतिरन्तराभाव नहीं है, मनोज्योति उस अवस्थामें है, 
अन्यथा स्वप्तसुषुस्तिमे मेद ही दुर्वच हो जायगा, स्वप्नमें मन रहता है, सुपुसिमे 
नहीं, यही दोनोंमें भेद है | र 

समाधान- मन जड़ होनेसे भास्य है, भास्यत्वरूपसे उपक्षीण होनेसे भासक 
नहीं हो सकता एवं वासना भी भास्य है, भासक नहीं है आत्मसंबन्धसे दीप- 
सम्बन्धसे सीसेके समान भासक है स्वरः नहीं और यह भी कारण है कि 
मनका कारण तमोविशिष्ट आत्मा दै, कार्य कारणमें ही रहता है, स्वतन्त्र नहीं 
रहता, अतः उस दशामें भी मनकी स्वतन्त्र स्थिति नहीं हो सकती, आत्मा ही 
मनका साधक है । मन आत्माका साधक नहीं है ॥ १६६ ॥ 

'आत्मबुद्धि०' इत्यादि) आत्मा, बुद्धि, मन, चक्षु, आलोक और विषयोंसे युक्त 
जागरमें स्वयंज्योति आत्माका विवेक मनुष्य नहीं कर सकता है, अतः स्वप्ना- 
वस्थाका उदाहरण दिया गया है ॥१६७॥ 

“न सुषुसेऽपिः इत्यादि । सुपुपिमै स्वयंज्योतिका विवेक कोई नहीं कर 
सकता । 

शङ्का क्यो ? 

समाधान- मास्यामिव्यक्त्यमावत;--भास्यके रहनेपर भासककी अभिव्यक्ति 
होती हे, उक्त अत्रस्थामें भास्य नहीं है, अतः भासक आत्मज्योतिकी अभि- 
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श्रतिः न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानी भवन्त्यथ रथात्रथयोगा- 
न्पथः Fe न आ i भवन्त्यथामन्दान्सुदः प्रमुदः सृजते 
न तत्र वेशान्ताः पुष्करिण्यः स्रवन्त्यो भवन्त्यथ वेशान्तान्पृष्करिणीः स्रवन्तीः 
सृजते स हि कर्ता ॥ १० || ठ 


ores NN 
व्यक्ति नहीं होती दै, स्वप्नें मास्य एक है, अतः उक्त अवस्थामै ज्योतिका 
विवेक होता है । 

शङ्का--जामद्वासनावश ही आत्मसिद्धि हो सकती है, अतः स्वयंज्योतिष्टकी 
सिद्धि नहीं है । 

समाधान--जाग्रदूवासना स्वप्रकाशत्वको वाधक नहीं, प्रत्युत तत्साधक 
ह्वै ॥ १६८॥ 

न तत्र रथा इत्यादि श्रुति । 

शङ्का--पुरुष स्वयंज्योति कैसे है £ जागरित दशामें ्राह्मम्राहकादि- 
लक्षण सब व्यवहार देखते 'हैं। चक्षु आदिके अनुग्राहक आदित्य आदि ढोक 
वैसे ही देखे जाते हें, जैसे जागरित अवस्थामें देखे जाते हैं, तो केसे विशेषाव- 
धारण करते हैं कि इस अवस्थामें यह पुरुष स्वयंज्योति है ! 

समाधान--स्वप्नदशनमें वैलक्षण्य है । जागरितदशामें इन्द्रिया, मन, आलोक 
आदि व्यापारसे आत्मज्योति संकीण रहती है । इस स्वप्तमें इन्द्रियाभाव तथा 
तदनुग्राहक आदित्य आदिका भी अभाव होनेसे केवळ आत्मा विविक्त होता है, 
अतः वैलक्षण्य है । 

शङ्का--स्वप्नमें भी वैसे ही विषय उपलब्ध होते हैं, जैसे कि जागरित 
अवस्थामें, तव इन्द्रियाभावसे वैलक्षण्य कैसे कहते हैं : 

समाधान--सुनो, 'त रथा’ इत्यादि । स्वप्नमें न रथ हैं अर्थात्‌ ग्राह्य विषय 
नहीं हैं, न रथयोग हैं, रथमें जो संयुक्त किये जाते हैं, वे अश्‍व आदि रथयोग 
कहे जाते हैं, और न पन्था यानी रथगमनमाग ही हे । पर रथ, रथयोग और 
माग स्वप्न बनाता है। 

शङ्का--रथके निर्माणोपयोगी काष्ठादिके न होनेपर स्वयं रथ केसे बनाता है £ 

समाधान--यह तो पूर्वमे कहा ही है, सर्वीवत्‌ इस छोककी मात्रासे लेकर 
स्वयं जाग्रत छोकका विनाशकर स्वप्न-छोकका स्तरे निर्माण करता है इत्यादि । 
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स्वप्नजागरवद॒ इष्टा मातमानादयस्ततः | 
दुर्विवेचत्वमाशकूच न तत्रेति निषिध्यते १६९ ॥ 


अर्थात्‌ अन्तःकरणदृति जाग्रत्‌ छोककी मात्रा वासनाको लेकर रथादिवासनारूप 
अन्तःकरणबृत्ति तदुपठब्धिनिमिचक कमसे प्रेरित रथादिइस्यत्वरूपसे व्यव- 
स्थित होते हैं, इसी तातप्यसे स्वयं निर्माय' कहा जाता है, यही श्रुति कहती 
है कि रथादिकी सृष्टि करता है, न करण है, न करणानुग्राहह आदित्य आदि 
ज्योति है और न तदवमास्य रथादि विषय ही हँ, केवळ तद्वासनामात्र तदुप- 
लब्धिनिमित्तमेरितोदृशतान्तःकरणबृत्तिका आश्रय देखा जाता हे; जिस ज्योतिसे ये 
सब दृश्य हैं वह अढुपदक्‌ आत्मज्योति है. जैसे म्यानसे निष्कृष्ट तलवार विविक्त 
देखी जाती है, वैसे ही दृश्य बुद्धि आदिसे विविक्त आसज्योति है । उस अवस्थामें 
न आनन्द ही है और न हर्ष ही है ( हषैविरेष मुद है, सुद ही प्रकोपित प्रमुद 
है) तो भी आनन्दादिकी सृष्टि करता है, तथा वहां वेशान्त ( छोटे तालाब ), 
पुष्करिण्यः (तडाग), नदी भी नहीं हैं, तो भी वे शान्तादिकी सृष्टि करता है । ये 
सब वासनामात्रस्वरूप होते हैं, क्योंकि वह कती दै, उसकी वासनाश्रय-चित्तदृच्यु- 
द्ववनिमित्त कग कारणरूपसे कहा गया है । आत्मामें कतृत्व साक्षात्‌ नहीं दै । 

शङ्का-क्यों ! 

समाधान--साधनाभावसे क्रिया नहीं हो सकती, कारकके बिना 
क्रियाका संभव नहीं है और हस्त, पाद आदि क्रिया कारण है नहीं । जहां 
जागरितावस्थामें हस्त, पाद आदि हैं, वहांपर आत्मज्योतिसे अवभासी कार्थकरणोंसे 
रथादिवासनाश्रयान्तःकरणवृतत्युद्भवनिमि्त कर्म किया जाता है, इससे कहा जाता 
है कि वही कती है, यही श्रुतिने भी कहा है, आमा ज्योतिसे ही उपवेशन 
करता है। वहांपर भी परमाभतः स्वतः कर्तृत्व नहीं है, क्योंकि वह कूटस्थ 
होनेसे क्रिया करता है । केवल तदवभासकस्वरूपसे कर्त्वव्यवहार होता दै । 
अन्तःकरण द्वारा कार्य-करणोंका भान आत्मज्योतिसे होता है, उसके द्वारा 
तदवमासित कार्य-करण कमेमे ब्याप्त होते हैं, वहांपर कतृत्व आत्मज्योतिमें 
औपचारिक है । जो कहा था “ध्यायतीव लेलायतीव! उसीका अनुवाद है । सहि 
कती? इत्यादि हेल्थ हे । 

'स्वप्नजागर० इत्यादि । 
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रथाश्वादीनि वस्तूनि जाग्रत्कमाक्षये सति। 
लीयन्ते वासनास्तेषां तिष्ठन्ति स्वप्नसिद्धये ॥ १७० ॥ 

SE त 

शङ्का--स्वप्नावस्थामें भी स्वय॑ज्योतिष्ठका दुर्विवेक है, कारण कि जागरा- 
वस्थामें मातृ, मेय आदि निखिल प्रपञ्च अनुभवसिद्ध दै । 

समाधान--ठीक है, इसका निराकरण करनेके लिए आगेकी श्रुति है, स्वप्नमें 
वासनात्मक माता आदि सामग्री प्रत्यगू-विषयक है । “मैं स्वप्नको देखता हूँ? ऐसी 
स्वामिक प्रतीति होती दै, अतः उक्त सामग्री स्वप्रकाशत्वकी साधिका है । प्रमेय 
संबद्ध प्रमाताका जागरावस्थामें जैसे मान होता है, वैसे ही उक्त अवस्थामै भी 
वासनाराशिका भान होता है । स्वयंज्योति आत्मा सब साधनोसे निस्पृह होकर 
वासनाको चिदाभास बनाता है । आस्माकी सत्निषिसे शरीर, इन्द्रिय आदिमें चिदा- 
भास होता है, अतएव मोहसे आत्मामें द्रष्टृत्वका औपचारिक प्रयोग होता है । भाव 
यह है कि स्वप्नावस्थामें भी जागरितके समान ही माता, मेय आदिका भान होता 
हे, अतः उस अवस्थामै भी स्वयंप्रकाशकत्वका विवेक नहीं हो सकता । 

शङ्का--तब जागरण और स्वममे क्या वैलक्षण्य रहा ! 

समाधान--दोनेमिं वैलक्षण्य स्फुट है, जागरित अवस्थामें मेय आदि 
व्यावहारिक रहते हैं, स्वप्नमें वे व्यावहारिक नहीं हैं, किन्तु केवळ उनकी 
भावना रहती है । 

शङ्का- यदि आत्मामें उक्त तीन अवस्थाओंको मानते हो, तो बुद्धि आदिके 
समान वह शुद्ध नहीं हो सकता । 

समाधान--विशिष्टमें शुद्धि इष्ट नहीं है, छक्षितमे वे हें नहीं, स्वप्नावस्थामें 
सब क्रियाओंसे रहित द्वैताभावोपलक्षित निर्विकार चेतनमात्र स्थित रहता हे, 
अतः अवस्थावत््वकी संभावना नहीं है । अद्वय कूटस्थमें चेतन्याभाससे व्याप्त 
जामदूवासनाके अनुसार स्वप्नमें साक्षित्व है ॥ १६९ ॥ 

धथाश्रादी नि' इत्यादि । स्वमनमे जाग्रद्वोगभद कमका क्षय होनेपर तथा स्वामिक 
भोगप्रद कर्मोंके प्रादुभीवसे सम्पूर्ण जामदू वस्तुएँ वासनामात्ररूपसे अवशिष्ट रहती 
हैं, इस आशयसे कहते हैं कि जाअत्‌ कमका क्षय होनेपर रथादि वस्तुका मी ल्य 
होता है, स्वप्नकी सिद्धिके लिए केवळ उनकी वासना रह जाती हैं ॥ १७० ॥ 

२६६ 
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 द्कष्मकमोतूभवे ताभिर्वासनाभिरयं पुमान्‌ । 
निमिमीते रथाश्वादीनेतेः स्वप्ने रिरंसया ॥ १७१ ॥ 
रथाचयभावश्क्त्ाऽऽदावथ तत्सृष्टिकीत्तनात्‌ । 
असतः सस््रमावेन तन्मिथ्यात्वं स्फुटीकृतम्‌ ॥ १७२ ॥ 
लोकसिद्व्ुपादानं निमित्तं वा न विद्यते । 
स्वप्ने तेन रथादीनां मिथ्यात्वं युज्यतेतराम्‌ ॥ १७३ ॥ 
असङ्गस्याऽपि सम्माव्यमविद्याकामकमभिः। 
सष्टत्वमित्यभिम्रत्य स हि कत्तेत्यवोचत ॥ १७४ ॥ 
सूद््मकमोद्धवे' इत्यादि । सूक्ष्मकर्मोद्भव यानी जाग्रत्‌ कमैकी अपेक्षा सुक्ष्म 
कर्मोंकी उत्पत्ति होनेपर यह पुरुष जाग्रतमें अनुभूत उन्हीं पदार्थोकी वासनाओंसे 
रथ, अश्च आदिका निमीण करता है यानी स्वप्नमें रमणेच्छासे--स्वाप्निक 
विहारकामनासे--पुरुष स्वाप्निक पदाथाँका निमीण करता है । 
शङ्का-यदि आत्मा स्वप्तमें रमणेच्छासे रथादिका निर्माण करता है, तो 
बुद्धि आदिको भी बना ठेंगा और स्वकृत बुद्धिसे ही वह प्रकाशित होगा, फिर 
स्वप्रकाश कैसे! | 
समाधान--वासनात्मक सब आत्माके स्वप्न भोगार्थ हैं, इसलिए वे आत्माके 
प्रकाशक नहीं हैं, साभास अज्ञानमें कल्पित बुद्धि आदि भी चिदाभास होनेके कारण 
अज्ञानके साथ आत्मामें कल्पित है, अतः वह आत्मविषयक है । 
शङ्का--आमा शुद्ध है, तो ये अवस्थाएँ केसे आती हैं ! 
समाधान--अविद्यासे जब अपनेको अबुद्ध मानता है, तब जाग्रद्‌ आदि 
अवस्थाएँ होती हैं ॥ १७१ ॥ 
'र॒थाद्यभाव०! इत्यादि | 'न रथाः इत्यादि वाक्यसे पहले रथादिका अभाव कहकर 
पश्चात्‌ रथादिकी सृष्टिके कथनसे रथादिमें मिथ्यात्व श्रुतिने स्फुट किया ॥ १७२॥ 
लोकसिद्ध०” इत्यादि | लोकप्रसिद्ध रथादिका कारण तथा निमित्त उस समय 
नहीं हे, अतः स्वप्नमें रथ, अश्च आदि मिथ्या हैं, यह ठीक ही है ॥ १७३ ॥ 
असङ्गस्या०' इत्यादि । 
रङ्का--भसङ्ग आत्मामें क्रिया आदिका सङ्ग न होनेसे वह कती कैसे ! 
 समाधान--अविद्या, काम, कमोंसे असङ्ग आत्मामें सष्ट्रव यानी सष्टिकतैत्व 
संभावित है, इस अभिप्रायसे 'स हि कती यह कहा गया हिल] 
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श्रुतिः---तदेते छोका भवन्ति 


स्वप्नेन शारीरमभिप्रहत्यासुप्तः सुप्तानभिचाकशीति। 
शुक्रमादाय पुनरेति स्थान”. हिरण्मयः पुरुष एकहसः ॥११॥ 


शङ्का--यदि आत्मा इस अवस्थामें रथादिकी सृष्टि करता है, तो “न रथा? 
इत्यादिसे श्रुतिने उसका अमाव क्यों कहा ! 

समाधान---गमनादिहेतुक रथादिके निराससे स्वप्नमें रथ-गमन आदिमं 
मिथ्यात्वका सूचन करनेके लिए उसका अभिधान है । व्यावहारिक रथका निषेध और 
प्रातिभासिक रथकी सृष्टि श्रुतिने कही है, इस प्रकार संपूर्ण स्वप्नमें मिथ्यात्व है । 
“मायामात्रम्‌? इत्यादि सूत्रमँ भी यह स्फुट है । एवं आह्वाद, हर्ष, वेशान्त (छोटे 
तालाब) इत्यादि सब असतकी ही सृष्टि कही गई है । चैतन्याभाससे व्यास बुद्धि 
आदि कारकाकारसे अभिव्यक्त वासनाप्रयोजक स्वप्नभोगहेतु कर्मोंके प्रति अविद्या- 
प्रयुक्त हेतु होनेसे चिव्यौपार भी आत्मा उनका कती कहा गया है । 

शङ्का- आत्मा यदि अकती है, तो वह कमका हेतु कैसे ! 

समाधान--जाग्रदृद्टट रथ आदिके आकारमें परिणत वासनाके आश्रयमूत 
चित्तमें स्थित प्रकाशरूप परिणामव्यज्ञक कमहेतु होनेसे वस्तुतः अकती भी 
आत्मा कती कहा जाता है । 

शाक्का--स्वममें आविधिक रथादिका भी कती आत्मा कैसे ! क्योंकि उसके 
उपादान काष्ठादि उस समय हैं नहीं ! 

समाधान- स्वामिक कार्यमें व्यावहारिक कार्योके उपादान एवं निमित्तोंकी 
अपेक्षा नहीं है, वस्तुतः रथ आदिका द्रश आत्मा है, कती नहीं है ॥ १७४ ॥ 

“तदेते छोका भवन्तिः इत्यादि श्रुति । इस उक्त अमे ये छोक यानी मन्त्र 
हैं-..स्वप्नभावसे शरीरको निश्चेष्ट कर असुप्त (खयमढपइगादिशक्ति आत्मा) सुप्तान्‌ 
यानी वासनाकारोङ्भत अन्तःकरणवृत्त्याश्रय सब भावोंकों अपनेरूपसे (आत्मदृष्टिसे ) 
भासित कराता है, शुद्ध ज्योतिष्मत्‌ इन्द्रियमात्रारूपको लेकर फिर कर्मके लिए 
जागरित स्थानमै आता है, हिरण्यके समान चैतन्यज्योतिस्वमाव पुरुष एकहंस 
“एक एव हन्ति इति एकहंस” एक ही जाग्रत्‌, स्वप्न, इहछोक तथा परकोक 
आदिमं गमन करता है; अतः “एकहंसः कहलाता हैं ॥ ११ ॥ 
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ब्राह्मणोक्ता्थदारत्याथ॑ श्जतिमन्त्रानुदाहरत्‌ । 
स्वयब्ज्योतिष्टदेहादिभिन्नत्वे तेष्वपि स्फुटे ॥ १७५ ॥ 
स्वप्नवृत्या निहृत्यैनं जाग्रदेहमछपचित्‌ । 

आदाय वासनां तज्जान्‌ भावान्‌ पश्यति सुप्तिमान्‌ ॥ १७६ ॥ 
पुनजागरितस्थानमेति ज्योतिर्मयः पुमान्‌ । 

हन्ति याति क्रमेणैक इत्येको हंस उच्यते || १७७ ॥ 


TIT VSIA व्र 


(राह्मणोक्ता०' इत्यादि । बुद्धि आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयंज्योति है, 
यह ब्राह्मणोंसे प्रतिपादित हुआ । इसी अको इढ करनेके लिए मन्त्रका भी 
उदाहरण देते हैं । अतिस्फुट ब्राह्मणोक्त अको मन्त्र भी कहते हैं । श्रुतिने स्वयं 
अपने द्वारा कहे गये उक्त अर्थमें मन्त्रोंका उदाहरण दिया है । एक प्रमाणसे 
प्रतिपन्न अर्थमें दूसरा प्रमाण भी यदि मिल जाय, तो वह अर्थ दृढ होता है.॥ १७५॥ 

“स्वप्नवृत्त्या' इत्यादि । स्वप्नवृत्तिसे शरीरको निश्चेष्ट कर स्वयं असुप्त (अङ्स- 
इकूशक्ति) आत्मा भावनारूप प्राणोंको देखता है । 

शङ्का--आत्मा असुप्त क्यों £ 

समाधान--आत्मप्रकाश कर्महेतुक नहीं दै, किन्तु स्वाभाविक है; अतः 
कमाका क्षय होनेपर भी पूर्वके समान प्रकाश बना रहता दै, अतः आत्मा असुस 
रहता दै । प्राणोंकी प्रवृत्ति कर्मनिमित्तक मानी जाती है । कर्मोका क्षय होनेपर प्राण 
सुस होते हैं, एकत्र उपसंहृत होते हैं, उनको देखता है । व्यवहारदृष्टिसे सारकारने 
सुप्तिमान्‌ यह विशेषण दिया है । वार्तिकमें 'सुप्तान्‌ प्राणान्‌ प्रपश्यति’ ऐसा पाठ 
है । यही भाष्य आदिसे अनुकूल है ॥ १७६ ॥ 

'पुनर्जागरित०” इत्यादि । स्वप्नोत्य भोगके क्षीण होनेपर ज्योतिमैय पुरुष 
फिर जागरित भोगके छिए बुद्धि आदिके स्थानको आता है, 'हन हिंसागत्योः? 
इस पाणिनीय धातु पाठके अनुसार 'हन” घातुका अर्थ यहां गति है, इस अको 
स्फुट करनेके लिए सारझोकमें हन्ति और याति इन दोनों पदोंका प्रयोग आया है, 
जागरित स्थानसे स्वप्तस्थानमें, स्वप्तस्थानसे सुषुप्तिस्थानमें, सुषुप्तिसे जागरित 
स्थानमै एक ही आत्मा क्रमसे आता दै, अथवा जागरस्थानसे स्वप्नमें तथा स्वप्नसे 
पुनः जागरस्थानमें आता है, जागरित आदिका क्रम यहां विवक्षित है, जागरित और 
स्वाप्विक शरीरादिका अविद्यातः निमीण दो ही अवस्थाओंमें होता है, सुषुसिमें 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषाबुवादसहित २११७ 


न्स्य््स्न्न्य्य्स्व्््््व्व्व्व्व््व््््व्व्व््व्ल्व््व्व्व््व््व््व््व््व््व्ट्क्ट््ट्व्ट््ट््व्ड्ट््ट्डल्ऑ--->.>.----.- 


NNN NNN NN NS NNN AANA 


श्रुतिः--प्राणेन रक्षन्नवरं कुलायं बहिष्कुलायादमृतश्चरित्वा। स ईयतेऽ- 
सूतो यत्रकाम हिरण्मयः पुरुष एकहृशसः ॥ १२॥ 
ग्राणेन मरणाद्र्षन्दे देहाभिमानतः। 
बहिभूतः स्वप्ननादयां यथेच्छं विहरत्ययस्‌ ॥ १७८ ॥ 


नहीं; “एक एव हन्ति इत्येकहंसः? पुराणज्ञ पुरुष आत्माको एकहंस कहते दै - 
“एकं पादं नोत्क्षिपति सलिलाद्धंस उच्चरन्‌ । 
स चेदुदखिदत्यादं न सृत्युनीसृतं भवेत्‌ ॥ 
योगिनस्तं प्रपश्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌ |! 
“मरीचिदेमनो हंसः “एको नैकः सवः ॥ इति, 
अनन्तमचछ मेरु हंस नारायणं प्रभुम्‌ । 
घातारमजरं नित्यं तमाहुः परमव्ययम्‌ ॥ इति च ॥ 

'हिरण्यमेव हिरण्मयम्‌ यह हिरण्यमयका विग्रह है । स्वार्थमै मयट्‌ है, 
विकारमें नहीं । हिरण्यसे ज्योतिमय बिज्ञान विवक्षित है। 'हिरण्यमयः पौरुष एकहंसः? 
ऐसा माध्यंदिनोंका पाठ है । “हिरण्यमयः पुरुषः! यह काण्वोंका पाठ है । समस्त 
कार्यकारण वस्तुका पुरक है अथवा अद्ययात्मा होनेसे पूर्ण है; अतः 'पुरुष कहलाता 
है । हंसत्वका निवेचन पारदर्शी बिद्वानोंने प्रकारान्तरसे भी किया है। जैसे : 

हानेन गतकालानां नवानां संचयेन च । 2 
शरीराणामजस्या55हुहसत्व पारदर्शिनः ॥ 
पुरानी शरीरकलाओंका यानी अवयवोंका हान ( त्याग) और नवीन अवयवोका 
संचय करनेसे पारदर्शी मुनि अज आत्माको हंस कहते हैं ॥ १७७ ॥ 


'प्राणेन रक्षन्‌ अवरं कुलायम्‌ इत्यादि श्रुति । पश्चृत्ति प्राणसे अनेक 
अशुचि पदार्थोका समूह होनेके कारणः अवर यानी निकृष्ट अत्यन्त बीभत्स कुलाय 
( शरीर ) की रक्षा करता हुआ [ यदि प्राणवृत्तिका संचार उस कालमें न हो, तो 
छोगोंको यह भ्रम हो जायगा कि यह मर गया, सुप्त और सृतमें प्राणका संचार 
और असंचार ही विशेष है ] स्वयं शरीरसे बाहर निकलकर वासनारूप तत्‌-तत्‌ 
कार्योको प्राप्त करता है । 


शङ्का--शरीरस्थ आत्मा जब स्वरको देखता है, तब बाहर नहीं निकलता, 
यह सिद्धान्त है । फिर यहां 'बहिश्वरित्वा यह कैसे कहते हो ! 
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आतिः-स्वप्नान्त उच्चावचमीयमानो रूपाणि देव; कुरुते बहूनि । 

उतेव ख्रीमिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि भयानि पश्यन्‌ ॥ १२ ॥ 
उच्चावचं देवतिर्यग्मावं प्राप्य वधूसुखम्‌ । 
स भक्ष्य पश्यतीवैष यद्वा व्याप्रादिज भयम्‌ ॥ १७९ ॥ 

समाधान ठीक है, परन्तु उस काल्में शरीरके साथ सम्बन्ध पादन जड परन्तु उस कारको शरीरके साय सम्बन्ध नहीं रहता, 
इसलिए 'बहिः/ यह कहा गया है । अमृत यानी अमरणधमी । जहाँ जहाँ काम है 
यानी जिन जिन विषयोंमें उद्भूतवृत्तिवाळा होता है, वासनारूप उन उन कामोंको 

होता है ॥ १२॥ 

र be इत्यादि । यहाँ आत्मा देहाभिमानसे प्राणके द्वारा देहकी मरणसे 
रक्षा करता हुआ बहिर्भूत होकर स्वप्ननाडीमें यथेच्छ विहार करता हे । देहरक्षण 
प्राणप्रयुक्त ढोकमें प्रसिद्ध है, यदि आत्मा स्वप्नमें प्राणसे देहकी रक्षा न करे, 
तो मृतआन्ति हो जायगी । अतः देहकी रक्षा करना आवश्यक है । यद्यपि 
देहस्थ आत्मा स्वम देखता है, तदर्थ शरीरसे बाहर नहीं होता, तथापि उस समय 
मिथ्या देहामिमान नहीं रहता, इसलिए बहिश्वरित्वा यह कहा है । जाग्रत्‌, स्वम, 
सुषुति इन तीनों अवस्थाओंमें भिन्न-भिन्न नाडीमें आत्मा रहता है । जामद्भोगप्रद 
नाडीसे निकल कर स्वप्नभोगप्रद नाडीमें आत्मा जाता है । इस तात्पर्यसे बहिः 
यह कहा दै । 'स ईयते' इसका अर्थ यह है कि स्वम्नहेतुकमव्यक्ताथविशेषमें 
स्थित कामरूप वासनाका आश्रयण कर आत्मा वासनामय स्वकर्मोचित देहमें उस 
कालमें जाता है । 

शङ्का यदि आत्माको गमनवान्‌ मानते हो, तो 'नाद्यापक्षयभागी' भी हो 
जायगा । इस शक्काकी निवृत्तिके लिए “अमूत? यह श्रुतिमें विशेषण है ॥१७८॥ 

'स्वप्नान्ते' इत्यादि श्रुति | इस श्रुतिका अर्थ निम्नस्थ इछोकोंके व्याख्य़ानसे 
व्याख्यात है ॥१३॥ 

उच्चावर्चा इत्यादि श्रुति । स्वभस्थानमे उच्च देवादिभाव और अवच--नीच 
यानी तिथ्रगादिभावको आत्मा प्राप्त होता है । अतएव देवादिवधू-सुखका अनुभव 
करता है । तत्‌-तत्‌ जात्युचित भक्ष्यको भी प्राप्त करता है। और कमी कभी 
व्याप्रादिदशनजन्य भयसे भीत मी होता है । अ्रुतिमें 'जक्षति'का अथे है--परिहास 
और मोदतेका अर्थ हैष, व्याप्रादिदशनजन्य भीति भय है--इन सबका आत्मा 
बास्तविक कारण नहीं है, किन्तु अविद्या ही कारण है ॥ १७९ ॥ 
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श्रुतिः--आराममस्य पद्यन्ति न तं पश्यति कञ्चनेति तन्नायतं 

बोधयेदित्याहुः । 
आराममेव मायोत्त्ये स्वप्ननिर्माणलक्षणम्‌ | 
पश्यन्ति जन्तवस्तस्य न त प्यति कञ्चन ॥ १८० ॥ 
्रत्यक्षगोचरं देवं लोकं चाऽतिम्रमादिनम्‌ । 
दृष्टा श्रुतिः शिरस्ताडमनुक्रोशति दुःखिता ॥ १८१ ॥ 
स्वप्ने परीक्षते द्रृष्टा देहाद्भिन्नः स्वयम्प्रभः । 
सुविवेचस्तथाऽप्येवं परीक्षन्ते न पामराः॥ १८२ ॥ 

'आराममस्य' इत्यादि श्रुति। इस श्रुतिका अथ भी वार्तिक इछोकोके 
व्याख्यानसे व्याख्यात है ॥ १४ ॥ 

“आराममेव' इत्यादि । मायासे मोहित मनवाले संसारी मनुष्य स्वनिर्मित 
वासनामय आम, नगर, आराम, वनिता आदि पदाथेको ही स्वममें देखते हैं। 
स्वयंज्योतिस्वरूप आत्माको नहीं देखते हैं, यह बड़े दुभोग्यकी बात है । बुद्धि 
आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयंज्योतिस्वरूप है, इस अथको आगम द्वारा प्रमाणित 
कर लोकसंप्रतिपत्तिसे भी वह सिद्ध है, यों “तं नाऽऽयतं बोधयेत्‌! यह श्रुति कहती 
है । गाढ सुको सहसा प्रबुद्ध नहीं करना चाहिए, अतएव मनुजीने भी कहा है-- 
` 'मैकः स्वपेच्छून्यगेहे शयानं न प्रबोधयेद्‌? । जैसे देवदत्त घरमै आता है और उससे 
निकलता है, अतः वह घरसे भिन्न दै, यह सुखसे लोक जानता हे, वैसे ही आत्माको 
मी, देहमें आने जानेसे, तदतिरिक्त मानो । आध्यात्मिक निखिल पदार्थोसे भिन्न 
स्वात्मस्थितिको विविक्त नहीं देखते, यह दूषित हृदयोंका दुभीग्य ही है ॥१८०॥ 

श्रत्यक्ष०' इत्यादि । 

शङ्का--आत्मा इष्टियोग्य नहीं है, अतः वह अदृष्ट है, इसमें दुभोग्यकी 
क्या बात ! 

समाधान--आत्मा होनेसे वह प्रत्यक्षगोचर है, क्योंकि 'यत्साक्षादपरोक्षाद ब्र 
यह श्रुति है । तथा आत्मप्रत्यक्षके बिना किसीको प्रत्यक्ष ही नहीं होता। स्वम 
और सुषुसिमें स्पष्ट ही प्रत्यक्ष है । तथापि प्रमादी लोकको देख कर अति दुःखित 
श्रुति सिर पीट पीट कर रोती है और कहती है--यह कुबुद्धियोका दुभोग्य 
है कि निःसीमानन्दसमुद्रको न देख मायासृगसलिलको ही देखते हैं ॥ १८१ ॥ 

'स्वभ परीक्षिते’ इत्यादि । स्वमकी परीक्षा कर लेनेपर देहसे भिन्न द्रष्ट 
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प तता दादिमिते। सुमो देहाद्विमिद्यते । 
दुतं न बोधयेत्सुप्तमिति महुश्चिकित्सकाः ॥ १८२ ॥ 
त्वरयाऽऽ्गतिरक्षाणां नाडीषु व्यत्ययाद्यदि । 
अचिकित्स्यस्तदारोग इति बाध वदन्ति ते ॥ १८४ ॥ 
सुप्तावुपेक्षते देहं पुनर्व्यामोति जागरे। 
इति वैद्योक्तितो भाति सिद्धाउतों देइतो भिदा ॥ १८५ ॥ 
स्वयम खुबिवेच है अर्थात्‌ इसके द्वारा देहादिसे मिन्न आत्मा "27104३ जगत इसके द्वारा देहादिसे भिन्न आत्मा है, यों अनायास अनायास 
विवेक हो जाता है । तो भी पामर, हतप्रज्न लोग उसकी परीक्षा नहीं करते हैं 
इससे अधिक और दुर्भाग्य क्या हो सकता है॥ १८२॥ 

(चिकित्सक०' इत्यादि। चिकित्सकप्रसिद्धिसे भी यह निश्चित होता है कि 
दत पुरुष देहसे भिन्न है। वे छोग कहते हैं कि गाढ सुप्तको शीघ्र जगाना 
नहीं चाहिए ॥ १८३ ॥ 

“त्वरयाऽऽगति०' इत्यादि । 

शङ्का--गाढ सुप्तको हुत जगानेमें क्या दोष है ! 

समाधान- दोष दुर्गिषज्य है यानी वैसा करनेसे ऐसा रोग हो सकता है, 
जो बड़े बड़े वैसे दुश्चिकितस्य होता दै । 


उ तो प्रसिद्ध ही है कि जागर आदि तीन अवस्थाएँ जीवके 
भिन्न भिन्न नाड़ियोमें जानेसे होती हैं । जागर अवस्थामें जिस नाड़ीमें आत्मा 
रहता है, उस नाड़ीसे जब स्वप्न नाड़ीमें जाता है, तब स्वम होता है । स्वाभाविक 
क्रमसे स्वप्न नाड़ीसे फिर प्रबोधनाड़ीमें आता है, तब जागरावस्था होती है । 
स्वभनाडीगत जीव अतएव गाढ सुप्तको यदि शीघ्र जगाया जायगा, तो उसकी 
घबराहटसे अनजानमें इन्द्रियोंका प्रवेश हो जायगा। इन्द्रियाँ भी उक्त अवस्थामें 
जीवके साथ जाती हैं, जैसे राजाके साथ अमात्य जाया करते हैं, राजाके 
निर्दिष्ट स्थानम पहुँचनेपर अमात्य आदिको भी अबिलम्ब पहुँचना चाहिए | 
नियत समयसे पहले ही नोदनादिवश जीव यदि आ जाता है, तो इन्द्रियां 
घबड़ा कर अन्य नाडीमें प्रविष्ट हो जाती हैं, जिससे अन्धत्व, वाधिय्ये आदि रोग 
अचिकित्स्य हो जाते हैं, यही डिण्डिमघोषसे वैद्य लोग कहते हैं ॥ १८४ ॥ 

'सुप्रावुपेक्षते' इत्यादि । जीव स्वम्नकाठमें देहकी उपेक्षा करता है, उसमें 


२१२० 
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श्रतिः--दुर्भिषञ्य^ हास्मे भवति यमेष न ग्रतिपद्यतेऽथो खल्वाहुः 
जागरितदेश एवास्यैष इति यानि झव जाग्रत्पश्यति तानि सुप्त इत्यत्रायं 
पुरुषः स्वयञ्ज्योतिभवति सोऽहं भगवते सहस्रं ददाम्यत ऊध्वं विमोक्षाय 
ब्रूहीति ॥ १४॥ 
देहान्यत्वस्ग्रभत्वे ह्यसोद्वा स्वझमप्यमरुम्‌ । 
अपदचुवानाश्चार्वाकास्तस्याऽऽहुर्जागरात्मताम्‌ ॥ १८६ ॥ 


आत्माभिमानका त्याग करता है और जागरावस्थामें देहको फिर व्याप्त करता 
है, इस वैद्योक्तिति यह स्पष्ट प्रतीत होता दै कि आत्मा देहसे भिन्न है । जैसे 
गमन और आगमनका कती देवदत्त गृहसे भिन्न है, वैसे ही प्रक्तमें भी समझना 
चाहिए ॥ १८५॥ 

दुर्िषज्य ४ हास्मेः इत्यादि श्रुति । इसका अर्थ वार्तिकके शोकोंके 
व्याख्यानसे गताथ है ॥१४॥ 

“देहान्यत्व०' इत्यादि । आत्मामें देहान्यत्व तथा स्वयंप्रभस्वका जो पूर्व" 
ग्रन्थसे प्रतिपादन किया गया है, वह चारवीकको असह्य है । अतएव उसका अपछाप 
करता हुआ वह कहता है किं जागरित स्थानमै ही स्वम होता है, भिन्न स्थानमें 
नहीं | जाअदू-दशाके समान स्वप्तमें भी आत्माके देहान्यत्व और स्वंप्रमत्वका 
विवेक होना कठिन है। स्वम जागरित देशमै होता दै, इसमें कारण यह है कि पुरुष 
जिन वस्तुओंको जागरावस्थामें देखता है, वे ही स्वप्नमें भी दिखलाई देती हैं। यदि 
स्वभदेश जागरसे भिन्न होता, तो जागरितसे अपूव यानी जिनको जागरितमें नहीं 
देखा है, उन्हीको देखता, अतः जाअदू-देश ही स्वप्न है । इससे यह निश्चय होता 
है कि जिस नाड़ीमे स्थित होकर जीव जागरमें गज आदिको देखता है, उसी नाड़ीमें 
गज आदिके स्वप्नको भी देखता है। जाग्रत्‌ और स्वप्नका एक ही स्थान रहता है। 
स्थानैक्यके समान द्रटैक्य मी है यानी 'जो पहले जागता था, वही सो गया, जो 
सोया था वही जाग पड़ा! इत्यादि प्रत्यमिज्ञासे द्रट्टैक्य भी है । एवं विषयैक्य भी 
है--जागरावस्थामें जिन बन्धु) पुर, आराम आदिको देखा था, उन्हींको स्वप्नमें 
देखता है, अपूर्व वस्तुओंको नही। यही अथे व्यतिरेक द्वारा भी कहा जा सकता है। 
जैसे वङ्गदेशीय पुरुष बज्ञाल्से मारवाड़में जाकर उँट, जिसको कि बेगाकमे नहीं देखा 
था, देखता है, वैसे ही सुप्त पुरुष यदि स्थानान्तरमें गया होता, तो स्वममे वह वस्तु 


२६७ 
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तदसत्स्वप्नपार्थक्य प्रसिद्ध लोकशास्रयोः । 
अत्रायं पुरुषस्तेन स्वप्रभः स्वतनोः प्रथक्‌ ॥ १८७ ॥ 
उक्तमधैद्वर्य सुक्तेरङ्गमेवाञस्य दक्षिणाम्‌ 
गोसहस गृहाणाञ्त ऊध्वं ब्रूहि बिमुक्तये ॥ १८८ ॥ 


ME ४: तत” २ 
देखता जिसको कि जागरमें नहीं देखा था, पर ऐसा नहीं होता, किन्तु पूवेदृष्टका ही 
दर्शन होता है, जत; स्थानान्तर नहीं है। जब जामत्‌ ही स्वम है, तब जैसे जाग्रदू-दशामें 
आत्मा दुर्विवेक है, वैसे ही खममे भी दुर्विवेक है, यह चावीकका आशय है ॥१८६॥ 

उक्त चाबीक-मतका निराकरण करते हैं--तदसत' इत्यादिसे । 

जागरितसमानदेश स्वप्न होता है, यह चावीकोक्त असत्‌ है । छोक और 
वेद दोनेमि दोनोंका पाक्य प्रसिद्ध है । प्रसिद्धि पूर्वमे विस्तारपूवेक.कही जा चुकी 
हे । वैद्ोंकी सम्मति भी दिखला चुके हैं। “अत्रायं पुरुष” इत्यादि श्रुति भी 
दिखला चुके हैं । इस तात्पयेसे कोक और वेद दोनोंका उपादान किया गया है, 
अतः आत्मामें देहातिरिक्तत्व और स्वयंप्रकाशत्व स्पष्ट सिद्ध हुआ ॥ १८७॥ 

'उक्तमर्भद्वयम्‌' इत्यादि । देदान्यत्व और स्वप्रकाशत्व ये दोनों वाक्याथ 
ज्ञानके अङ्ग हैं। राजा जनकने कहा--मुनिजी, अपने उपदेशकी दक्षिणा हजार गऊ 
आप ग्रहण कीजिये और तदनन्तर मुक्तिके लिए अद्रय आत्माका हमें उपदेश दीजिये। 
भाव यह है कि स्वमृष्टान्तसे स्वयंप्रकाशत्व, अकारकात्मकत्व तथा मृत्युरूपातिक्रम 
आत्मामें पूर्ववाक्यसे निर्णीत किया गया है। अब यह सन्देह होता है कि काम, कर्म 

“आदि आत्माका स्वभाव है अथवा नहीं, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए राजाने फिर 
श्रीयाज्ञवल्क्य मुनिजीसे पूछा | क्योंकि काम आदि यदि आत्माका स्वभाव है, तो मुक्ति 
नहीं हो सकती, क्योंकि स्वाभाविक धर्मका अपाय नहीं होता, इस आशयसे 
अद्वितीयात्माके निश्चयके लिए प्रश्न किया गया है । 

शह्ा--'कतम आत्मा” यह प्रश्न करनेपर राजाके प्रति आत्माके निर्णयके 
ठिए प्रवृत्त मुनि आत्माके निणयके बिना निवृत्त नहीं होंगे, तो फिर राजाने सभाके 
मध्यमे मुनिजीसे फिर प्रश्न क्यों किया ! 
` समाधान--जिस आत्मवस्तुको राजाने पूछा था, उसका उत्तर 'यथावत्‌ 
निर्णयो यम! इत्यादि वाक्यसे मैंने कर दिया, इस ध्यानसे शायद मुनिजी उसके 
उपदेशसे निवृत्त हो जाये, इस शङ्कासे फिर मुक्तिके ढिए राजाने प्रश्न किया । 
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क्षतिः--स वा एष एतस्मिन्सम्प्रसादे रत्वा चरिःवा दृष्टेब पुण्यं च पापं 
च पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति स्वप्नायेव स यत्तत्र किश्चित्पश्यत्य- 
नन्वागतस्तेन भवत्यसङ्गो ह्ययं पुरुष इत्येवमेवेतद्याज्ञवल्क्य सोऽहं भगवते 
सहस ददाम्यत ऊध्वे विमोक्षायैव ब्रूहीति ॥ १५॥ 

स वा एष एतस्मिन्स्वप्ने रत्वा चरित्वा दृष्टेव पुण्य च पापं च पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्र्वति बुद्धान्तायैव स यत्तत्र किञ्चित्पञ्यस्यनन्वाः 
गतस्तेन भवत्यसङ्गो ह्ययं पुरुष इत्येवमेवैतद्याज्ञवरक्य सोऽहं भगवते सहस 
ददाम्यत ऊध्वे विमोक्षायैव ब्रहीति॥ १६ ॥ 

स वा एष एतरिमिन्बुद्धान्ते रत्वा चरित्वा दृष्टेव पुण्यं च पापं च पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति स्वप्नान्तायैव ॥ १७ ॥ 

मृत्यो रूपाणि देहादीन्यत्येतीति पुरोदितम्‌ 
न झुक्तिस्तावता कामकमसृत्योरनत्ययात्‌ ॥ १८९ ॥ 
शङ्का- बुद्धि आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयंज्योति है, इस कथनसे 
ही मुक्तिकी सिद्धि हो जायगी, फिर उसके लिए प्रश्न ठीक नहीं है। 
समाधान- नहीं, क्योंकि स्वयंज्योतिष्टर मुक्तिका अङ्ग है । 

शङ्का--मोक्षाङ्ग स्वयंज्योतिष्टके निणेयसे अङ्गी मोक्षका निर्णय सिद्ध ही 
हो जायगा, अतः अङ्गीके निर्णयके लिए प्रश्न व्यथे है । 

समाधान--अङ्गी दश आदिके निर्णयसे आहकमग्रहणसामथ्य यानी प्रकरण- 
सामथ्यैसे तदर्थ अज्ञोंका निर्णय माना जाता है । 

शङ्का--अज्गाङ्गिमावके निणीयक श्रुति आदि हैं । 

समाधान--ठीक है, पर वे द्वारापैक हैं; अतः अङ्गके निर्णयसे अङ्गीका निर्णय 
होता है, इसमें कोई न्याय नहीं हैं ॥१८८॥ 

स वा एप इत्यादि श्रतियाँ। इनका व्याख्यान नीचेके छोकोसे 
स्पष्ट है ॥१५-१७॥ 

मृत्यो रूपाणि’ इत्यादि । देहादि मृत्युरूपका आत्मा अतिक्रमण करता है, 
यह पुर्वमै कह चुके हैं, पर उतनेसे मुक्ति नहीं हो सकती । 

शङ्का क्या ! 

समाधान--कामकर्मरूप मृत्युका ध्वंस हुआ नहीं है । भाव यह हैः कि कामः 
कमै आदि यदि आत्माके गुण हैं, तो निश्चित अनिर्मोक्ष दै । 
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मोदत्रासौ कर्मकायों ष्टौ स्वप्नेऽपि चाऽऽत्मनः 
इत्याशङ्कय स वा एष इति कर्म विविच्यते ॥ १९० ॥ 


झङ्का-क्यों £ 

समाधान--गुणी आत्माके रहनेपर उसके गुण कामादिकी निवृत्ति नहीं हो 
सकती । यदि आत्माकी भी निवृत्ति गुणकी निवृत्तिके साथ ही मानी जाय, तो फलीके 
विनाशसे फल ही किसको होगा ॥ १८९ ॥ 

शङ्का- काम आदि आत्मस्वभाव नहीं हैं, यह निर्णय होनेपर भी उसके 
विवेकके लिए उत्तर वाक्य नहीं है; क्योंकि “अतिक्रामति मृत्यो रूपाणि? इत्यादि 
वाक्यसे उसका विवेक पूर्वमें ही हो चुका दै । 

समाधान- “मोदत्रासौ' इत्यादिसे। | मोद और त्रास ये भी कमके ही कार्य हैं । 
शुम कमसे मोद और अशुभ कर्मसे त्रास, उद्वेग, भय इत्यादि स्वममे भी होते 
ही हैं । अमिके औष्ण्य और प्रकाशके समान यदि ये आत्माके स्वाभाविक धर्म 
होंगे, तो उनकी भी निवृत्ति न होनेसे मोक्षकथा ही ठत हो जायगी; अतः उसकी 
निवृत्तिके लिए “स था एष' इत्यादि उत्तर ग्रन्थ है। मोद, त्रास आदि आत्मधर्म नहीं 
हैं, यह दिखढनेके लिए “स वा? इससे प्रकृत स्वयंज्योति पुरुष विवक्षित है। जो स्वभमें 
प्रदर्शित हुआ है । वह इस सम्प्रसादमें ( सम्यकू प्रसीदति अस्मिन्निति संप्रसाद यानी 
सुषु्तिम ) सम्यक्‌ प्रसन्न रहता है । जागरितमें देहेन्द्रियादिव्यापारोंसे समुत्पन्न काढ- 
ध्यका त्याग कर उन देहेन्द्रिय आदिसे विमुक्त होकर स्वप्तमें थोड़ा प्रसन्न होता हे और 
इस सुपुप्तमँ सम्यक्‌ प्रसन्न होता है | इस कारणसे सुषुप्तको संप्रसाद कहते हें । उस 
समय सब शोकोंसे पार हो जाता है, क्योंकि “शुद्ध ही एक द्रष्टा है? एतदर्थक श्रति 
है, जो सुषु आत्माका निरूपण करती है । वह यह पुरुष इस संप्रसादमें क्रमसे 
संप्रसन्न होकर सुषुप्तमें स्थित होता है । 

शङ्का कैसे संप्रसन्न दै 

समाधान- स्वमसे सुषुप्तस्थानमें प्रविविक्ष--प्रवेशेच्छावान-स्वप्नावस्थामें 
रमणका अनुभव कर मित्र-बन्धुजनके दशन आदिसे अनेक प्रकारका विहार कर यानी 
चरणफल श्रमको प्राप्त कर «हलव न कृत्वा? यानी पुण्य-पाप सब देखता ही दै, 
कुछ करता नहीं । पुण्य और पापसे पुण्यफळ और पापफल विवक्षित है । 

शङ्का क्या ! 
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समाधान--पुण्य और पापका कोई भी साक्षाद्दरीन नहीं कर सकता, अतः 
शाख्त्रमं अद्ृष्टशब्दसे उनका व्यवहार होता है । जो पुण्य और पाप करता है, वही 
उनसे संयुक्त होता है, उनके दशनमात्रसे कोई उनसे युक्त नहीं होता है, अतः 
स्वप्न होकर मृत्युका भी अतिक्रमण करता है, केवल मृत्युरूपका ही नहीं । अतः 
ृत्युमें आत्मस्वभावत्वप्रसक्ति नहीं है। यदि मृत्यु आत्माका स्वभाव होता, तो स्वप्नमें 
भी उसका अतिक्रमण नहीं करता । क्रिया यदि आत्माका स्वभाव होगी, तो 
अनिर्मोक्षता ही होगी, आत्माकी मुक्ति कभी नहीं होगी। स्वप्नमें क्रियादि न होनेसे 
वह आत्माका स्वभाव नहीं है । अतः आत्माका विमोक्ष होता है । 

राङ्का--जागरितमें मृत्यु आत्माका स्वभाव है क्या ! 

समाधान- नहीं, जागरितमें बुद्धि आदि उपाधिकृत मृत्यु है, यह “ध्यायतीव 
लैठायतीव' इत्यादिसे पूवमें कह चुके हैं, अतः यह निश्चित है कि स्वप्नमें मृत्यु- 
रूपातिक्रमणसे स्वाभाविकत्वशङ्का या अनिर्मोक्षता नहीं हो सकती । 'चरित्वा'का 
अभिप्राय है--चरणफल श्रमका लाभ कर । ततः यानी सम्प्रसादके अनुभवके उत्तर- 
कारमें । पुनः प्रतिन्याय यानी यथान्याय अर्थात्‌ जैसा गमन हुआ, वैसा निश्चित आय। 
(.निश्चितस्‌ अयनम्‌ आयः न्यायः यानी निर्गमन ) पुनः पूर्वेगमनबिपरीतरूपसे जो 
आगमन है, वह प्रतिन्याय है। तात्पर्य यह है कि जैसे गया था वैसे फिर आता है। 
प्रतियोनि यथास्थान स्वप्नस्थानसे सुषुप्तमें प्राप्त होता हुआ यथारथान पुनः प्राप्त 
होता है। यही प्रतियोन्याद्रवतिका अथ हुआ, क्यों यथास्थान आगमन होता है ! 
स्वप्नस्थानके लिए | 

शङ्का--स्वप्नमें पुण्य और पाप नहीं करता, किन्तु उनका फल ही देखता | 
है, यह कैसे जानते हो ! जैसे मनुष्य जागरितमें करता है, वैसे ही स्वप्नमें भी 
करता ही है । क्रियादिदशन (दोनों अवस्थाओम समान है । 

समाधान- “स यत्‌? इत्यादिसे श्रुति स्वयं उत्तर देती है । जो कुछ स्वप्नमें 
देखता है, पुण्य और पापके उस फल्से ( अनन्वागत ) असंबद्ध वह होता है । यदि 
स्वप्नमे करता, जैसे कि जागरमें करता है, तो वह उसके फलसे सम्बद्ध हो जाता । 
उससे स्वप्नोत्यित पुरुष भी सम्बद्ध होता । 

शङ्वा- -स्वममे सम्बद्ध नहीं होता, यही कैसे जानते हो ! 

समाधान---स्वप्नकृत कमंफलका सम्बन्ध छोकमें प्रसिद्ध नहीं है । स्वप्नकृत 
दुष्कमेसे कोई भी अपनेको अपराधी नहीं मानता और न स्वप्नद्रशके अपराधको 
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काठुष्यं जागरे जीवे स्वप्ने स्वल्पा प्रसन्नता । . 
सम्यकप्रसीदत्यत्रेति सम्प्रसाद! सुषुप्तकस्‌ ॥ १९१ ॥ 


1111 निज Sl SN 0 
सुनकर कोई निन्दा ही करता है, न जाति बाहर ही करती हे । अतः 
स्वाप्निक शुमाञुमोसे कोई सम्बद्ध नहीं होता । इससे स्वप्नमै करता हुआ नहीं 
देखा जाता । वास्तविक उस समयमें क्रिया नहीं है, अतएव श्रुति भी कहती है-- 

' उतेव ख्रीमिः सह मोदमानः’ । स्वप्नके विषयमे कुछ कहनेवाळे भी 'इव' शब्दको 
ढगाकर वाक्यका प्रयोग करते हैं--हस्तिनोड्य घटीकृता घावन्तीव मया इष्टाः यानी 
हाथियोंका समुदाय दौड़ता हुआ-सा मैंने देखा, अतः उसमें कर्तृत्व नहीं हैं । 

शङ्का कैसे उसमें अकतृत्व है ! 

समाधान--कार्यकरण मूत्तोंके साथ मूत्तका सम्बन्ध क्रियाहेतु दृष्ट है । 
असूर कोई भी क्रियावान्‌ नहीं देखा जाता है । आत्मा अमूत्त है; अतः आकाश- 
चत्‌ असङ्ग है । जिस कारणसे आत्मा असङ्ग है, अतः स्वप्नदृष्टोसे सम्बद्ध नहीं 
होता । अतएव किसी प्रकार क्रियाकतृत्वकी संभावना उसमें नहीं है । कार्यकरण- 
संसर्गसे ही कवच होता है, परन्तु उसका संसगे असंग आत्मामें है नहीं । अतः 
आत्मा असङ्ग है, अतएव अमृत है, यही साक्षी है । हाँ भगवन्‌ याज्ञवल्क्य, ऐसा 
ही है । हम आपको गोसहस्र दक्षिणा देते हैं । इसके आगे मुक्तिके लिए कहिए । 
मोक्षपदार्थकदेश कमका प्रबिवेक अच्छी तरहसे दिखढाया । अब आगे मोक्षके 
लिए कहिए ॥१९०॥ 

एष! इत्यादि अन्यसे आत्मासे कर्मका विवेक कहते हैं--'कालुष्यम्‌' इत्यादिसे | 

जागरावस्थामें जीवमें अधिक काळष्य पाया जाता है । पुरुष प्रतिषिद्धाथे इष्ट 
प्राप्तिके लिए विहित एवं अविहित उपायमें प्रवृत्त होता है। उत्कट राग आदि आत्मामें 
काढष्य है । स्वममे ताहश काढष्य नहीं रहता, फिर भी प्रसन्नता पूरी नहीं हे, 
किन्तु स्वल्प होती है । “सम्यकू प्रसीदति अस्मिचिति संप्रसादः” इस व्युत्पत्तिसे 
सम्रसादशब्दाथ सुषुसि है। आध्यासिक, आधिभौतिक और आधिदेविक इन 
त्रिविध तापोंसे विहृळ पुरुष सुषुप्तिदशामें वेदनाके लेशका भी अनुभव नहीं 
करता, यह सर्वानुभवसिद्ध है । पूर्वमें जिस स्वयंज्योति आत्माका निरूपण 
इआ है, वह यही है, स्वमावस्थामें असङ्ग होकर संप्रसादावस्थाम प्रसन्न होता है, 
तिमेळी रजके सम्बन्धसे पक्चिळ जक जैसे स्वच्छ होता है, वैसे ही सम्मसादके 
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अद्वतत्वात्‌ सम्भ्रसादे रमणाश्युच्यते कथम्‌ । 
अरत्वेति . पदच्छेदे स यतत्रेत्यसङ्गतम्‌ ॥ १९२॥ 


सम्बन्धसे आत्मामें अतिमरसन्नता होती है। स्वप्तावस्थामे रमणेच्छासे जाग्रदूवासना- 

मात्रका स्वमोगाथ आदान करता है, वह केवळ स्वभोगके लिए ही है। अतः स्वप्नकी 

निवृत्ति होनेपर उसकी वासनाकी भी निवृत्ति हो जाती है, अतः कामादिरहित 

आत्मा ही प्रसन्न होता है। जाअदवस्थासे स्वप्नमें कुछ प्रसन्न होता है, उसकी अपेक्षा 

सुषुपतिमें अधिक प्रसन्न होता है, इसका सूचन करनेके लिए “सम्‌? यह विशेषण 

दिया गया है । स्वप्नमें वासना रहती है, सुषुसिमें उसका भी त्याग होनेपर आत्मा 

अतिप्रसन्न होता है ॥ १९१॥ ` 

'अद्वैतत्वात्‌' इत्याद्रि। संभ्रसादमें अद्वितीय आत्मा है और अन्यका भान 

नहीं है, तो रमणादि कैसे ! 'एकाकी न रमते? इस श्रुति तथा अनुभवसे रमण आदि 

द्वैतसापेक्ष है । स्त्री, पुत्र आदि सापेक्ष मनोवाक्कायचेष्टा क्रीड़ा कहलाती है, 

यह भाप्यकारने स्पष्ट ही कहा है । “न तु तदूद्वितीयमस्तिः, “न बाह्यं किञ्चन वेद! 

इस अतिसि द्वेतका भी प्रतिषेध. किया गया है । “न किञ्चिदवेदिषम्‌! यह 

सुसोस्थितपरामश भी विषयमानाभावका ही समर्थन करता है । इसके समाधानके 

लिए कोई “अरत्वा” पदच्छेद करते हैं, सो भी ठीक नहीं है, क्योंकि वैसा करनेसे 

“स यत्तत्र पश्यति” इत्यादि वाक्यशेष असंगत हो जाता है। यदि दशनादि ही 

नहीं है, तो उसके संबन्ध और असंबन्धका विचार काकदन्तपरीक्षाके समान निष्फळ 
है । यदि यह कहिये कि यत्पदसे संप्रसादका परामर्श नहीं है, किन्तु अव्यवहित श्रुत 
'स्वप्नायैव' शब्दके घटक स्वप्नका परामरी है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
अब्यवहित पूर्वके परामरीसे वाक्यार्थ उपपन्न यदि होता हो, तो विप्रकृष्टका परामरी 
अनुचित है और वाक्याथकी अनुपपत्तिके लिए उसका परामर्श तो और अनुचित है। 

स्वप्नावस्थामें रमणादि अनुभवसिद्ध हैँ; यह भी ठीक नहीं है, कारण कि स्वप्नावस्थो- 
पन्यास ही व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि तत्त्तियाफल देखनेसे मी पुरुष तत्‌-तत्‌. क्रियादिसे . 
असंबद्ध रहता है, यही प्रतिपादन करना है * वह संप्रसाद ही से हो गया, फिर 
स्वप्नोपन्यास व्यथ ही हो जायगा । इसलिए यहाँ व्यवहितका परामश ही उचित है । 
यंदि जागरावस्थामें असङ्गत्वप्रतिपादनके लिए स्वप्नोपन्यास कहें; तो भी ठीक 
नहीं है, कारण कि जागरोपन्यास व्यथ होता है; अतः यच्छब्दसे संप्रसादका 
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बहुधोत्तरमत्रोद्यमानन्दथगिति श्रुतः । 

भोगो रत्यादिरथवा सुप्त्यनैक्यादिहोचरम्‌ ॥ १५३ ॥ 


MR OT 
परामश ही उचित प्रतीत होता है, इसमें “प्यति? इत्यादि वाक्यशेष केसे 
उपपन्न होगा और 'रत्वा' इत्यादि निर्देश केसे ! ॥१९२॥ 

अहुधोत्तर०! इत्यादि । यहाँ अनेक प्रकारके उत्तरोंकी उहा करनी चाहिए। 
प्रथम उत्तर तो यह है किं संप्रसादमै भी भोग यानी स्वरूपानिन्दानुभवलक्षण 
भोग होता है, यह 'आनन्दसुक इत्यादि श्ुिसे सिद्ध है तथा भाझ' यह वृद्धोक्ति 
भी है, इनसे और उपपत्तिसे भी संप्रसादमें भोग सिद्ध होता है, उससे 
र्यादिदृष्टिका आरोप करते हैं । 

शङ्का इस भोगमें रत्याारोपमें निमित्त क्या दै ! 

समाधान--उस अवस्थामै कारणरूप ईश्वरात्मना अवस्थित जीवको ईश्वरीय 
भोग होता है; “एतस्यैव आनन्दस्य अन्ये मात्रामुपजीवन्ति’ यह श्रुति ऐश्वर 
भोग जीवका भी है, इसमें प्रमाण है । उपपत्ति भी इसमें यह है कि ईश्वर 
सबके कारण हैं, ईश्वर उक्त तीनों अवस्थाओंको आत्मीय मानते हैं, अतः स्वापे 
तदात्मना अवस्थित जीव तद्वोगभागी है । । 

शङ्का इस पक्षम यह दोष है कि उस भोगमें दृष्यादिका आरोप माननेसे 
स्वप्नावस्थासे अविशिष्ट संप्रसाद हो जायगा, क्योंकि स्वप्नमें और संप्रसादमें 
फिर मेद ही क्या रह जायगा £ | 

समाधान --ठीक है, अच्छा, तो यह भी उत्तर हो सकता है । संप्रसादसे 
उत्थित स्वप्न या जागरमें स्थित जीव रत्यादि-दृष्टिमान्‌ पाया जाता है । कारण- 
व्याप्त काय होता है, यह नियम है, स्वप्नादिम रत्यादिदष्टिसे तत्कारण सुषुप्त भी 
उससे मुक्त है, यह अनुमान करते हैं । सत्कार्यवादी वेदान्ती कार्य और कारणकी 
समन्या मानते हैं, इससे उस अवस्थामें भी रत्यादिवाक्य युक्त ही है । 

शङ्का- अनुमानसे सुपुप्तिकी सिद्धि होनेपर 'स यत्र किंश्चित्‌ पश्यति’ इस 
वाक्यरेषकी अनुपपत्ति हो जायगी । 

समाधान- सुषुप्त आस्माक्रा अज्ञान ही है, वही बुद्धका कारणात्मना अवस्थान 
है । वह “न किब्चिदवेदिपम! इस सुप्तोत्यित परामशसे प्रत्यक्ष ही है, अतः उक्त 

'वाक्यरेषकी अनुपपत्ति नहीं है । 
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जाग्रत्स्वप्नसुधुप्तीनामेकैकस्मिन्‌ त्रिधा सति । 
जाग्रन्सुप्तिः स्वप्नसुप्तिः सुस्तिसुप्तिश्च लभ्यते ॥ १९४ ॥ 
प्रमितिर्जागरे जाग्रद्धमः स्वप्नोऽथ मूढता । 
पानादिजन्या सुप्तिः स्यादेवं जागरणं त्रिथा ॥ १९५ ॥ 
स्पष्टस्मृतिरथा5स्पष्टस्मृतिरस्मृतिरित्यमी । 
स्वप्नमेदा; स्वप्नमध्ये जाग्रत्स्वप्नसुघुप्तयः ॥ १९६ ॥ 


शक्का--संप्रसादको रत्यादिविशिष्ट माननेसे जो अवस्थान्तराविशेषापत्तिदोष 
( अन्य अवस्थाओंसे समानत्वापत्तिदोष ) है, उसका परिहार तो नहीं हुआ । 

समाधान--सुषु्तके अनैक्यसे उसका परिहार समीचीन हो जाता है ॥१९२॥ 

जाग्रात्स्वप्न०” इत्यादि । 

शङ्का--सुषु्ति अवस्था एक है, उसमें अनेकत्व कैसे £ 

समाधान--जागर आडि अवस्थाओंमें प्रत्येक अवस्थाको तीन प्रकारकी मानते 
हैं, अतएव अनैक्य सिद्ध होता है । एक जाग्रत्सुप्ति, दूसरी स्वभसुसि और तीसरी 
सुप्तिसुप्ति ये तीन मेद हैं॥ १९४ ॥ 

श्रमिति०” इत्यादि । जिस जामद्‌ अवस्थामे प्रमा ज्ञान होता है, वह जाग्रज्ञागर 
है, जिसमें अम होता है, वह जाअत्स्वप्न है और कामादि विषयोंमें आसक्त होनेपर 
जिस जागरमें विवेक नहीं होता, वह जाप्रत्सुप्ति है। अथवा मादक द्रव्यका पान करनेपर 
जिसमें वक्तव्यावक्तत्य, मक्ष्याभक्ष्य और पेयापेयका विवेक छत हो जाता है, वह जाग्रतू- | 
सुषु्ति है। मुख्य सुधुति और जाअत्सुपुष्तिमै निर्विवेकस्वमावत्व समानधर्म है॥१९५॥ 

“पषटस्मृति०' इत्यादि । यदि स्वप्नकी स्पष्ट स्मृति रहे, तो वह स्वप्तजागर है, 
यदि अस्पष्ट स्मृति रहे, तो वह स्वप्न-स्वप्न है और सर्वथा स्मृति न रहे, तो वह 
स्वप्नसुषुप्ति है । किसी स्वप्नका पूरा स्मरण उठनेके बाद होता है, किसीका स्पष्ट 
स्मरण नहीं होता और किसीका अवधान करनेपर भी स्मरण नहीं होता, इसमें कारण 
यही है कि जो स्वप्न स्वप्नजागरमै होता है, उसका स्मरण स्पष्ट होता है। 
जो स्वप्न स्वप्न-स्त्रप्नम होता हे, उसका स्मरण अस्पष्ट होता है यानी कुछ अशका 
स्मरण होता है, और कुछका नहीं होता एवं जो स्वप्न स्वभ-सुषुप्तिमें होता है, 
उसका कुछ भी स्मरण नहीं होता, यह अनुभवसिद्ध है। कार्यविशेषसे कारण- 
विशेषकी सिद्धि होती दै, अन्यथा कार्य आकस्मिक हो जायगा॥ १९६ ॥ 


२६८ 
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आहारादिविमेदेन साक्तिकी राजसी तथा । 
तामसीति त्रिधा सुप्तिः सा परास्ृश्यते त्रिथा ॥ १९७ ॥ 
सुखमवाप्समधाऽ्य दुःखमस्वाप्समद्य तु | 
गाढमूढो 5हमस्वाप्समित्युक्तिः सावेलोकिकी ॥ १९८ ॥ 
एवं सुप्ते बहुविधे रत्यादि क्वाऽपि सम्भवेत्‌ । 
यद्वा सुप्ते! पुरा स्वप्ने रमणादीनि योजयेत्‌ ॥ १९९ ॥ 


ee 


(आहारादि ०' इत्यादि । एवं सात्त्विक आदि आहारके भेदसे सात्त्विका, 
राजस और तामस मेदसे सुषुसि फिर तीन प्रकारकी होती है । सात्त्विक आहारसे 
सात्त्विक, राजस आहारसे राजस और तामस आहारसे तामस, यह मेद भी उक्त 
अवस्थाओंमें प्रसिद्ध है, अतएव तीन प्रकारका परामश भी हो जाता है ॥१९७॥ 

“सुखमस्वाप्स० इत्यादि । “आज सुखपूर्वक सोया कुछ भी मालम 
वहीं हुआ, आज रातमें दुःखसे सोया ठीक निद्रा नहीं आयी, अतएव सिरमें चक्कर- 
सा आता है, आज गाढ़ मूढ़ सोया, उठनेपर भी मन प्रसन्न नहीं है, किन्तु आलस्य- . 
युक्त है किसी कार्यको करनेकी इच्छा नहीं होती' इत्यादि क्रमसे सात्त्विक, राजस, 
और तामस निद्राका स्पष्ट परामश सब लोगोंको प्रसिद्ध है और शाख्नोमें भी इन 
मेदोका निरूपण पाया जाता है, इसका विशेष निरूपण पञ्चद॒शीमें भी है ॥१९८॥ 

उक्त तीन प्रकारकी अवस्थाओंके प्रतिपादनका फरिताथ कहते हैं --'एबं 
सुप्त' इत्यादिसे । 

उक्त रीतिसे स्वप्न अनेक हैं, अतः संप्रसादगत स्वप्तकी अपेक्षा वहाँ रत्यादि 
कहे गये हैं | यद्यपि सुषुसि कार्थकरणविनिर्भुक्त स्वप्रकाश आस्माके विवेकके 
ढिए कही गई है, तथापि जाग्रससवममेंइष्टान्ताथै भी है । जैसे संप्रसादमे आत्मा 
उक्त मृत्युस्वभाव नहीं है, वैसे ही स्वप्न और जागरमें भी उक्तस्वभाव नहीं 
है । घर्मीके अस्तित्वम स्वभावकी स्थिति रहती है, संप्रसादमें धमीकि रहनेपर मी 
उक्त धर्म नहीं है, अतः यह उसका स्वभाव नहीं है । “एव्‌? प्रककतमें दृष्टान्त है— 
संप्रसादमे जसे रत्यादि नहीं रहते, वैसे स्वप्नादिमें वास्तविक नहीं हें । यतः 
काम, ही आदि दोषवर्जित आत्मा है, अतः वह स्वयंसिद्ध है। समाधानान्तर करते 
है--यद्वा' इत्यादिसे । केवळ प्रकृत स्वयंज्योति आत्मा उसी वासनारूप साधनसे 
युक्त हो अपनी मायासे स्वप्नभूमिमें रमणका अनुभव कर तथा विहार कर श्रान्त 
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स्वप्ने रत्रा चरित्वाउथ विभ्रान्तः सम्प्रसादके । 
पुनरायात्यसौ नाडी स्वप्नाथमिति योजना ॥ २०० ॥ 
इट्टेवेत्येवशब्देन न कृत्वेति विवक्षितम्‌। 
______ न कम इरुते स्वप्ने कारकाणामसम्भवात्‌॥ २०१ ॥ 
होकर संप्रसादमें आता है । “सु क्रीड्रायास' इस धातु पाठके अनुसार रम" घात्वथे 
क्रीड़ा है, जो खी, पुत्र आदि सापेक्ष मनोवाकूकायचेष्टात्मक है । और इधर उषर 
गमन विहार है; अतः पुनरुक्तिकी आशङ्का नहीं है ॥१९९॥ 
“स्वे रत्वा? इत्यादि । 
शङ्का--यदि स्वप्तमें रमणादि सम्बन्ध मानते हैं, तो संप्रसादका अन्वय 
कहां होगा ! 
समाधान--अध्याहनत पदार्थमें संप्रसादका अन्वय विवक्षित है, जो इस प्रकार 
है--त्वप्तमें रमण एवं विहार कर जब आत्मा श्रान्त यानी थक जाता है, तब विश्राम 
करनेके लिए संप्रसादमें आता है, उसमें मानस क्रिया भी नहीं होती, फिर वहांसे 
स्वप्नाथ आता है, ऐसा अथ माननेपर कोई शङ्का नहीं रह जाती। अध्याहतके 
साथ संप्रसादका संबन्ध है ॥२००॥ 
एवकारका प्रयोजन कहते हें--इष्टैवे०' इत्यादिसे । 
देखता ही है, कम नहीं करता। एवकारका व्यवच्छेद्य कमै है। स्वममें क्रिया- 
कारक शरीर आदि नहीं हैं, स्वाभिक शरीर अमूत होनेसे क्रियाकारण नहीं होता, 
क्योंकि मूर्तमें ही क्रिया उत्पन्न होती है । 
शङ्का--जागरके समान स्वममे भी दशन आदि क्रियाएँ देखी जाती हैं, 
अतः कारकाभाव क्यों ? 
समाधान--क्रियाकारण इन्द्रियाथैसयोग जागरावस्थामें है, अतः उस 
अवस्थामें क्रियाका होना ठीक ही है, स्वप्नमें तो वह है नहीं, उस अवस्थामे 
इन्द्रिय प्राणमें डीन हो जाती हैं, अतः कारणामावसे क्रियाप नहीं होतीं । 
शङ्का--तो उस समय क्रियाकी प्रतीति क्यों होती है ! 

. समाभ्रान--अविक्रारी आत्मामें वासनामय चिदाभासका ही भान होता है, 
स्वप्ममें क्रिया नहीं दै, अतएव श्रुति स्वयं अवधारण करती है । 'इंट्रे? (देखकर ही 
न कि करके) यह श्रुति भी इस अर्थमें प्रमाण हे, अतः आत्मा कारक नहीं है। क्रिया 
और कारकके समान फलकी भी केवळ दृष्टि विवक्षित दै। वस्तुतः फल नहीं होता । 
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अगम्यागमनं स्वप्ने न प्रायबित्तमईति | 
स्कन्नस्य रेतसः सत्त्वात्‌ प्रायश्रित्त तदुद्धवम्‌ ॥ २०२ ॥ 
मोदत्रासौ दरशनाहों पुण्यपापगिरोदितौ । 
स्वप्ने कर्फरुं युङ्क्ते स्वचिदाभासवत्मना ॥ २०३ ॥ 


___ 9 ४ ro MM 
यदि क्रिया वस्तुतः होती, तो उसका फळ भी अवश्य होता । क्षुधाते पुरुष स्वे 
भोजन पाकर अपनेको तृप्त मानकर भी जागरमें भूखा ही अपनेको पाता है। यदि 
स्वामिक क्रिया वास्तविक होती, तो जागनेपर भी तृप्त रहता । अतः उस अवस्थामें 
क्रिया, फल आदि सब मिथ्या ही हैं ॥२०१॥ 

शङ्का यदि आत्मा स्वाप्तिक क्रियाओंसे अस्पष्ट है, तो रेतस्खळूननिमित्तक 
प्रायश्चित्त धमशास्रमें क्यों कहा गया है ! 
समाधान--'आगम्या०' इत्यादि । स्वप्तमें कोई पुरुष अगम्यागमन करता 
है, तो उसका प्रायश्चित ध्मशास्रमें है क्या ! यदि नहीं है, तो क्यों ! परमाथेतः 
इसका उत्तर यही है कि वस्तुतः स्वप्नमें अगम्यागमन करता ही नहीं है, फिर 
किसके निमित्तके होनेपर नैमित्तिक प्रायश्चित्तका अनुष्ठान किया जाय । एवं 
स्वाभिक हत्या, चोरी आदि निक्ृष्ट कर्मोका न प्रायश्चित्त ही हे और न राजदण्ड 
या जातिदण्ड ही है । रह गया स्कन्नरेतका प्रायश्चित्त, जिसके बारेमें--- 
स्वभे चेदिन्द्रियदौबल्यात्‌ ख्रियं दृष्टा क्षरेयदि । 
प्रायश्चित्त तु तस्योक्तं प्राणायामास्तु षोडश ॥ 
इत्यादि लिखा है । वह रेतःक्षरणनिमित्तक प्रायश्चित्त है । रेतःक्षरण तो 
वस्तुतः हुआ ही । वीर्गरक्षामँ अधिक ध्यान या यल्षके लिए यह उपदेश है । तथा 

“अवकीर्णी नेऋतं गर्देभभालमेत' इत्यादि श्रौत तथा स्माते विधियोंका भी यही तात्पर्य 
है । और यह भी कारण है कि स्वम्नमें जो स्कन (स्खलित) वीर्य पुरुष होता है, 
वह जागरावंस्थामें भी स्खळितवीय देखा जाता है; यह नहीं कि खीदर्शनवत्‌ वह 
केवल स्वभकाछिक है । जागरमें खीदर्शन नहीं है, रेतस्खलन ज्योंका त्यों है । 
इसलिए वीयस्खलननिमित्तक प्रायश्चित्त समुचित ही हे । स्वामिक अगम्यागमन 
ऐसा नहीं दै, अतः ततू-क्रियाभावप्रयुक्त ही उसके प्रायश्चित्तका अभाव है ॥२०२॥ 

“मोद्त्रासौ' इत्यादि । 
शड्ढा--शरुतिम ठेव पुण्य च पापं जः यह पाठ है । यथापाठ पुण्य और 
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रमणं चरणं मोदख्ास इत्यादिरूपतः । 

विजुम्भते वासंनेव साक्षी पञ्यति केलः ॥ २०४ ॥ 
जागरात्स्वप्नमाप्नोति स्वप्नात्सुप्तिमिति क्रमात्‌ । 

वैपरीत्यं ग्रतिन्यायः प्रतिमाग इतीर्यते ॥ २०५॥ 


पापको देखकर ही ऐसा अथे करना चाहिए। पर भाष्यकारने तत्फळपरतया 
व्याख्यान किया है, वह क्यों ! 

समाधान--पुण्य और पाप मत्यक्षयोग्य नहीं हैं, अतएव वे अदृष्ट कहे 
जाते हैं । अतः उनके फरमूत मोद और त्रास ही दशनयोग्य हैं । स्वममें हर्ष, 
भय आदि कहीं अनुभूत होते हैं, पर पुण्य और पाप अनुभूत नहीं होते, अतः 
यही व्याख्यान समुचित है । स्वप्नमें शुभ और अशुभ इत कमका भोग सुस 
पुरुषको होता है, अतः कारणवाची पुण्य और पापका उनके कार्यमें “कार्य कारणवत' 
इस न्यायसे लक्षणया प्रयोग है । भोग भी वस्तुतः आत्मामे नहीं दै, किन्तु 
स्वचिदामास बुद्धिगत भोगको तादात्याध्याससे अपनेमे मानता है ॥ २०३ ॥ 

“रमणम्‌? इत्यादि । जागरानुभूत विषयवासना ही रमण, चरण, मोद और 
त्रास इत्यादि रूपसे प्रकाशित होती है, साक्षी आत्मा केवल ( शरीरेन्द्रिय आदि 
संघातसे रहित) देखता ही है । वस्तुतः आत्मामं भोग भी नहीं हे, कारण कि आत्मा 
असङ्ग और निर्विकार है । यतः अपेतसाधन आत्मा स्वविभ्रमको देखता है, 
इसलिए उसकी बासना ही करियाकारकरूपताको धारण करती है ॥ २०४ ॥ 

“जागरात्‌? इत्यादि । जागरावस्थासे स्वप्नमे जाता है और स्वप्नसे संप्रसादें 
यह क्रम अनुक्रम कहलाता है । इससे बिपरीत प्रतिशब्दाथ दै । प्रतिका सामान्यतः 
प्रतिकूल अथ होता दै । विपरीत क्रमसे अर्थात्‌ संप्रसादसे स्वप्नमें, स्वप्नसे 
जागरावर्थामें आत्मा आता है । आरोहक्रमसे विपरीत क्रम अवरोहका होता 
हे । न्यायका अर्थ प्रकृतम माग है । प्रतिन्यायका प्रतिमाग अथे होता है । 

शङ्का “रूप रूपं प्रतिरूपो बभूव' इस श्रुतिमें प्रतिशब्द जैसे आनुळोम्याथक 
है, वैसे प्रकृतमें मी आनुलोम्यार्यक प्रतिशब्दको क्यों नहीं मानते ! 

समाधान- -बहां तो जिन जिन रूपोंको सष्टिमि देखते हैं; तदनुकूल रूप ही आत्मा 
हुआ, यह अर्थ विवक्षित दै । प्रकृतमे जिस मागसे आत्मा जाता है, उसी क्रमसे उस 
मारीसे-आ. नहीं सकता, किन्तु उससे विपरीत क्रमसे ही उसका आना हो; सकंता दै, 
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प्रतियोनि यथास्थानं स्वमनाड्यादि भण्यते । 

प्रतिमार्गमवाप्याञ्थ स्वमावस्थानमाब्रजेत्‌॥ २०६ ॥ 
स्वञ्मायैव न मोक्षाय सुपुप्तः पुनरागमः । 
तथापि वस्तुस्वामाव्यान् इष्टेनाऽनुगम्यते ॥ २०७॥ 
सलिए जानेने जो क्रम होता है, उससे बिपरीत क्रम आनेका होता दै, अतः प्रति- 
शब्दका पातिळोम्य अथै ही ठीक है। स्वापे विपरीत गति स्वप्न और जागरितकी 
होती है । जागरितसे स्वप्नमें जाता है और स्वप्नसे जागरिंतमें आता है; अतः 
उक्त अभ ही प्रतिशब्दका यहां विवक्षित है ॥ २०५ ॥ 

“अतियोनि' इत्यादि । प्रतियोनिशब्दका अथे है--यथास्थान । प्रति- 
शब्दका यथा अथ है और योनिका स्थान। समुदायका यथास्थान अर्थ है । पदार्थका 
अभिधान कर वाक्या कहते दै--जैसे पहले जागर अवस्थामै मात्रादानकरण यानी 
करणायतनशरीर था, वैसे ही स्वप्नसे जागरितमै आनेपर तथाविध शरीरको ही 
प्राप्त करता है यानी उसी शरीरमै आता है । प्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायैव यह 
माध्यन्दिन पाठ है, उसके अनुमार योनिशब्दका अर्थ यह है--जाग्रदेहस्थ करण- 
जात, जो रूपादिविषय घीवासनाके स्वीकारमें कारणभूत है । प्रतिशब्दका यह 
अर्थ है--जिस आत्माके रूपादि भोगवासनास्वीकारकी जो योनि---चक्षुरादि--- 
जाग्रत्‌ अवस्थामै स्थित है, स्वाश्रय उसी योनिको स्वप्नस्थ यह पुरुष स्वप्न- 
कर्मका क्षय होनेपर और जाग्रत्कारण कर्मकरा प्रादुभीव होनेपर फिर प्राप्त 
करता है । प्रतियोन्याद्रवति स्वप्नान्तांयेवः इस सम्पूण पाठका अर्थ यह है कि 
जागरावस्थामें मात्रारूप वासनाका जैसे अहण किया था, वैसे उन मात्राओंको लेकर 
स्वप्नस्थ होता है और स्वप्नकमका क्षय होनेपर सुषुपिम जाता है । स्वप्नकर्मका 
प्रादुभीव होनेपर कारणात्मना स्थित वासनाभिगयरक्तिसे तन्निर्मित देह, तन्मय करणा- 
यतन स्वप्नयोनिवाच्यको प्राप्त करता है । दोनों पाठोंके अनुसार प्रतिन्याय- 
शब्दका अथ हे--यथामागे । स्वप्ननाड्यादि प्रतियोनिशब्दका अर्थ है । 
सुपेः स्वप्नं गच्छतः स्वप्नाद्वा जारितं गच्छतः, तात्पर्याथ यह है कि जैसे पूर्वमे 
वासनामय स्थान था, वैसे ही सुप्तिसे स्वप्तम जानेपर वैसे ही स्थान होता दै । 
जैसे जाग्रतम मात्रादानकरणायतन शरीर पूरथेमें था, वैसे ही स्तरप्तसे जागरितमे 
आनेपर वही शरीर होता है ॥ २०६॥ 

«खमायैव' इत्यादि । स्वमायैव' में एवकारव्यावत्य कहते दै स्वप्न 
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न्व्प्त्स्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व््क्व्स्क्व्व्क्व्स्व्व्व््व्व्व्ज्न्न्न्ट 
सम्प्रसादे ततः पूर्व स्वभे वा यत्स ऐक्षत। 
तेना5नन्वागत; किन्तु _स्वयमेव समागतः ॥ २०८ ॥ 
ही के लिए आता है, मोक्षके लिए नहीं, मोक्ष ही एवकार्यावत्य हे) | 
शक्का--यदि मोक्षमै नहीं जाता, तो उससे अनन्वागत होता है, इसको 
कहनेका क्या प्रयोजन ? 
समाधान--यह वम्तुम्बभावोक्ति है, असङ्ग, अविक्रिय स्वयंप्रकाश आत्मामें 
किसी वस्तुका संश्लेष नहीं होता, इसका स्पष्टीकरण आगे होगा ॥२०७॥ 
“संप्रसादे? इत्यादि । संप्रसादमें उससे पूर्व स्रभमे जो शुभाशुभात्मक क्रिया 
आत्मा देखता है, उनका उसमें कुछ भी संइलेष नहीं होता । 
शङ्का--सम्प्रसादमें तो बोध ही नहीं होता । फिर तद्विषयक सश्लेषकी 
क्या संभावना £ 
समाधान--संप्रसादकी तीन अवस्थाएँ पूर्वमें सिद्ध कर चुके हैं, उसमें भी 
स्वप्न होता है और दूसरा म्वप्न प्रसिद्ध ही है, इसलिए दोनोंका उपादान किया 
गया है, किन्तु 'स्वयमेव'में एवकारसे तदूदशनादिकृत पुण्यादिकी व्यावृत्ति विवक्षित 
है; केवल स्वापके लिए स्वयं जागरित अवस्थामें आता है । ः 
शक्का-जैसे कि देवदत्त आदि पुण्य और पापादि कर एक गाँवसे दूसरे गाँवमें 
जब जाते हैं, तब उनमें पूर्वकृत कर्मका संछेष रहता ही है, वैसे ही स्वप्नक्कत झुभा- 
शुभका संपर्क एक स्थानसे अन्य स्थानमै जानेपर आत्मामें क्यों नहीं होता ! 
समाधान--संघातात्मक देवदत्त आदि वस्तुतः उसके कती हैं, अतः 
स्थानान्तरमें भी उसका संपर्क बना रहता है। आत्मा तो कती नहीं है, किन्तु द्रष्ट 
है, अतः द्रष्टामें उसका संपर्क दशनसमयमें भी नहीं होता, कालान्तर या देशान्तरमें 
उसके सम्बन्धकी क्या संभावना £ 
शङ्का--देवताके दर्शनसे सुकृत होता है; यह शाख और छोकमे प्रसिद्ध है, 
अतएव सेतुदशन आदिजन्य सुकृतसे पापनिवृत्ति लिखी है । और सुकृतके लिए ही 
देवदशनाथ यात्रा लोग करते हैं । तथा अन्त्यजादिदर्शननिमित्तक दुरिर' भी शाख्रमेँ 
प्रसिद्ध ही है। लोकमें मी प्रसिद्धि है कि प्रातः अमुकका दर्शन हुआ है, अतः अच्छा 
न होगा इत्यादि | इसी प्रकार दर्शनक्कत सुक्कतादिका सम्बन्ध आत्मामें क्यों नहीं होता! 
समाधान--वस्तुतः द्रष्टा भी आत्मा नहीं है, किन्तु मन है; आत्मा केवळ 
साक्षीमात्र है, अतः तदन्वागत नहीं होता ॥२०८॥ 
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अनन्वागमने देतुरसङ्गत्वं हिशब्दतः । 
च्यते बाधकस्तर्कः प्रसिद्धिर्वाञ्त्र लौकिकी ॥ २०९ ॥ 
यदि स्थानान्तरं प्राप्तमन्वियात्स्वभजा क्रिया । 
शास्तारम्मस्तदा व्यथः स्वभे को नाउपराध्यति॥ २१० ॥ 
ISN DNS en 
(अनन्वागमने इत्यादि । अनन्वागमनमे कारण असङ्गत्व है । ‘असङ्गो 
ह्ये पुरुष” इस श्रुतिसे आत्मा असन्ग कहा गया है । 'गहि सञ्जते’ इससे किसीका 
सङ्ग आल्मामे नहीं है, यह निश्चय किया गया है; अतः स्वाप्नदर्शनक्कत सुकृतादिका 
संपर्क आस्मामें नहीं होता, अन्यथा असङ्ञश्रुतिसे विरोध होगा । जाग्रत्काळसे 
पूर्वकालमँ जो स्वप्न हुआ था, तत्कृत झुभादिका संबन्ध आत्मामं नहीं होता; 
स्वप्तपूर्गकालमै जो द्रष्टा है, उसमें उत्तरकालिक स्वप्नक्कत गुण और दोषोंके संप्ककी 
संभावना ही नहीं है । आमपांकनिक्षिस घटमै जो रक्तगुण होता है; उसका सबन्ध 
आमपाकनिक्षेपसे पूवकालिक घटमे नहीं कह सकते; अतः जागरित पूर्वकालिक स्वप्न- 
ष्टसे अनन्वागत कहा दै । स्वाप्त झुभादिसे जागरादिगत आत्माका स्प नहीं है, 
अतः आत्मा असंग है, असंगत्व ही अनन्वागतमें हेतु है । 
अनन्वागतत्वमै बाधक तर्क और लोकम्रसिद्धि भी दै, पहले बाधक तर्कका 
विवरण करते हैं--'यदि' इत्यादिसे । 
यदि स्वप्नकालिक क्रिया स्थानान्तरमाप्त आत्मामें भी अन्वित होती, तो शाखा- 
रम्भ ही व्यथ होता । 
शङ्ा--क्यों ! 
समाधान--स्वभमे कौन अपराध नहीं करता, प्रायः सब करते हैं । स्वम- 
दाम पाप दुष्परिहर है । यदि स्वामिक पापसे पुरुष अन्वित होगा, तो मोक्षौपयिक 
ज्ञानोत्पादक शाख्न ही व्यथ हो जायँगे । ज्ञानोतपत्ति पापरहित चित्तमें होती है । 
जञानमुपप्चत्ते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कमणः इत्यादि शास्रोंसे ज्ञानोत्त्तिमे पाप प्रति- 
बन्धक है । स्वाभिक पाप यदि होंगे, तो स्वप्नकी निवृत्ति असंभव हो जायगी । 
किसी अधिकारीके न होनेपर शास्रवैयथ्य स्पष्ट है। अतः जत्र स्वाभिक पाप होते ही 
नहीं, तब उनके संसरीकी चिन्ता भी व्यथे है और धमाधम शाखेक्समधिगम्य है । 
स्वप्नक्रियासे पापादि होते हैं, ऐसा कोई शाल्न है नहीं, यही बाधक तके है ॥२१०॥ 


२१३६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित २१३७ 


ITTF TI 


लोकप्रसिद्धिबिस्पष्टा जाग्रत्यननुवर्चने । 
स्वभलब्धगजादीनामनन्वागतता ततः ॥ २११ ॥ 
यद्वाञनन्वागतत्वेन विविक कर्मणः कृत! । 
असङ्गत्वेन कामस्य कामो नद्यात्मनो गुणः ॥ २१२ ॥ 


(ढोक”०' इत्यादि । स्वामिक क्रियाफलोंकी अनुवृत्ति जागरमें नहीं होती, यह 
लोकप्रसिद्धि स्पष्ट है । स्वप्नमं किसीको गज ( हाथी ) मिळा तो क्या वह जागरमै 
गजान्वित होता है ! कभी नहीं । केवळ फलका संभोग ही स्वप्तमे देखता है; अतः 
अक्रिय आत्मामें फळादिका अन्वय कहाँ ध ॥ २११ ॥ 

अनन्वागतादिवाक्यका आष्यकारोक्त एक व्याख्यान हुआ, अब ह्वितीय-व्या- 
यान भदैप्रपश्चोक्त भी लिखते हॅ--'यद्वा$न०! इत्यादिसे । 

वह भी यहां उपादेय ही है, अनुपादेय नहीं । भदेप्रपञ्च कहते हैं कि यहां दो वाक्य 
हवे --अनन्वागत और असङ्ग । अनन्वागतका तो व्याख्यान कमेविवेकके लिए हो गया । 
असङ्गवाक्यका भी यदि उक्त विवेक ही प्रयोजन हो, तो वह व्यथ है, क्योंकि उसका 
निर्णय प्रथमसे ही हो चुका है; अतः असङ्गबाक्य काम्यके विवेकके लिए है । 
जागरित कमै भी भावी फलका साक्षात्‌ कारण नहीं है। काम भी फल्हेतु है, अत- 
एव निस्यकमैसे फल नहीं मानते, क्योंकि उसमें कामना निमित्तत्वरूपसे शुत नहीं है, 
काम्य यागादि तत्‌-तत्‌ फळकी कामनासे किये जाते हैं, इसलिए उनका फल माना 
जाता है । प्रकृतमें क्रियाहेतु काम स्वममें हैं, अतः प्रवृत्ति भी होती है और कामना 
रहनेपर उस अवस्थामें भी आत्मा असङ्ग नहीं है, ऐसा छोग कहते हैं । जागरितमें 
भी उदय और अनुद्रयमें केवल क्रिया ही हेतु नहीं है, किन्तु काम भी हेतु है, 
अतएव फळाभावके लिए निष्काम कर्मका विधान है। कर्मका भी कामनारहित 
होकर अनुष्ठान करनेपर उससे फळ नहीं होता । इसमें केवर कामनावैकल्य ही है, 
अन्यान्य सम्पूर्ण कारण तो विद्यमान हैं; अतः यह निर्विवाद है कि कामना भी निमित्त है। 

शङ्का--अकाम भी नित्यकमें ॥ होता दै, यह दृष्ट है, अतः कामना- 
नियत प्रवृत्ति हेतु है; यह कहना असंगत है । 

समाधान- हौँ कामनाके बिना क्रिया निष्फळ ही देखी वड hs 
सफळ ततःतत्‌ कमीके विधायक शास्रमे 'स यथाकाम ई 
हवे, ह क्रिया कामनिमित्ता होती है, यह नियम हे । उपचयमूळ 


२६५९ 
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२१३८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


जज II ANANSI NIN 


७ २.” 


आत्मनश्रेदयं कामो गुणश्रैतन्यवत्तदा | 
हृदयत्व तस्य नेव स्यात्तस्माद्‌ दश्यधियो गुण; ॥२१३ ॥ 
पुष्पगन्धः पुटस्थोऽपि पुष्पस्येव यथा तथा । 
आत्मनिष्ठतया वादिवर्णितोऽपि धियो गुण; ॥ २१४ ॥ 


_____[_. 3 es SN 
काम स्वपनमे उच्छिन्न नहीं हुआ दै, अतः स्वभमें भी धर्मीदि होने चाहिएँ । इस 
पू्वपक्षका परिहार असङ्गवाक्यसे किया जाता है- जो कामासङ्ग स्वममें आप 
कहते हैं, वह नहीं है, वास्तवमें काम भी आत्मामें नहीं है । 

शङ्का-क्यों ! 

समाधान- श्रुति स्वयं कहती है कि वह असङ्ग है । यदि उस अवस्थामें 
कामासङ्गको मानते हो, तो श्रुतिविरोध स्पष्ट ही है । स्वमावस्थामें देह-कर्मका 
सम्बन्ध आत्मामें नहीं रहता, यह ठीक है, क्योंकि 'कुलायाहहिः स्वम चरित्वा” 
इससे देशसम्बन्ध कहा गया है, अतएव देहधमेका सम्बन्ध नहीं है, यह भी 
सिद्ध होता है । घर्मिसम्बन्ध द्वारा ही धर्मसम्बन्ध सर्वत्र माना जाता है; परन्तु 
एतावता कामका असंबन्ध कैसे ! 

समाधान--काम देहसम्बन्धके मिना कहीं देखा नहीं जाता, देही पुरुष कामना 
करता है। देहसम्बन्धके न होनेपर देहधमके समान कामसंबन्ध भी स्वगत आत्मामें 
नहीं है, स्वम्नमें सन वासनामात्र हैं । “विमतं मिथ्या, स्वम्ञनिमीणत्वात्‌, तदुगत- 
रथादिनिमीणवत्‌! इस अनुमानसे बाह्य रथ आदिके निमीणके समान शरीर, इन्द्रिय 
आदि आन्तरका भी असत्‌ ही निर्माण है । एवं कामका भी असन्निमोण है; अतः 
काम भी आत्मगुण नहीं है ॥ २१२ ॥ 

(आत्मन०' इत्यादि | काम चेतन्यके समान यदि आत्मगुण होता, तो 
चैतन्यके समान दृश्य नहीं होता, किन्तु काम इर्य है, अतएव हृश्य बुद्धिका 
ही गुण है ॥ २१३ ॥ 

(पुध्पगन्ध)' इत्यादि । “अहं कामये’ इत्यादि प्रतीतिसे आत्मधर्मरूपसे 
प्रतीयमान काम आदि आत्मधम हैं, यह वैशेषिक आदिका कथन अयुक्त है । 
जिसमें जो प्रतीत होता है, वस्तुतः वह उसका गुण होता ही है, ऐसा नियम 
नहीं है, जिस पुष्पसे तैलादि वासित होता है; उस पुष्पका गन्ध वास्य तेलादिमें 
प्रतीत होता दै, पर वस्तुतः वह उसका गुण नहीं कहा जाता है; किन्तु 
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AAAS SSS 


कमेकामविवेकोऽयश्चक्तो युक्त्या5म्युपेत्य तम्‌ । 
द्त्वा तु दक्षिणां भूयः पप्रच्छ श्रुत्यपेक्षया ॥ २१५ ॥ 


वह पुष्पका ही गुण माना जाता है; इसी प्रकार बुद्धिगुण पुटवत्‌ आत्मामें प्रतीत 
होता है । कामादिगुण बुद्धिनिष्ठ ही हैं, आत्मबृत्ति नहीं हैं, आत्मामें उनका 
औपचारिक व्यपदेश है, मुख्य नहीं है । 
शङ्का--मरणकारमें बुद्धि आदिका ल्य हो जाता है, अतः परळोक-फलदायक 
कमीको अक्षीण और आत्माश्रित ही मानना पड़ेगा, फिर उन्हें आत्मगुण क्यों नहीं कहते £ _ 

समाधान--बुद्धयादि कारणका सर्वथा रय मरणकालम नहीं होता, किन्तु उसका 
अतिसूक्ष्मरूप हो जाता है; सत्कार्यवादीके मतमें तत्त्वज्ञानके बिना जिन पदार्थाका 
लय होता है; उनका स्वकारणमें सूक्ष्मरूपसे अवस्थान ही ल्यशब्दाथ है, अत- 
एव विद्वानोंका कथन है कि 'बुद्यादिलयेऽपि कर्मप्रयोगापेक्षमेवाऽऽस्ते, स्वात्म- 
रामाय नाऽऽस्मानमपेक्षते’ अर्थ स्पष्ट है- बुद्धयादिके स्थूळरूपका ल्य होने 
पर मरणावस्थामें सूक्ष्मरूपाश्रित ही कम फल देता है, आत्माश्रित नहीं, अतः 
कामादिसे भी आत्माका प्रविवेक होता है । कामादि आत्मगुण नहीं हें । 'कामो 
` नात्मशुणः, रृद्यत्वात्‌, रूपवत्‌! यह अनुमान भी उक्त अभमें प्रमाण है और 
आत्मा सव कामोंसे नियुक्त है, इसमें सिद्धवद्धेतूपादान गमक है- “असङ्गो हि? 
इत्यादि । अतएव जागरके समान कर्मोपचय भी स्वभमे नहीं है, किन्तु सवौसङ्गवि- 
निर्मोक्रमयुक्त वासनामात्र ही अवरिष्ट रहती है । यह प्रत्यगास्मा न कममय है और 
न काममय है, केवल आस्माज्ञानसे कमैमय और काममय प्रतीत होता है । नाना- 
सांधनसंसगसे जगतमें कतृत्वादि देखा जाता है, यह तो सर्वथा असंग है, अतः 
आत्मा न कुछ करता हैं, न किंसीसे लिप्त होता है ॥ २१४ ॥ 

'कर्सकाम ०? इत्यादि । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने तीन अवस्थाओंके उपन्यास द्वारा 
युक्तिसे काम, कमै आदि आत्मगुण नहीं हैं, किन्तु बुद्धि आदिके गुण हैं, इस प्रकार 
उक्त विवेक राजाको करवाया। राजाने उसको स्वीकार कर मुनिजीको दक्षिणाम हजारों 
गाये दीं, परन्तु काम, कमै आदिको आत्मधमै न माननेसे श्रुतिविरोध होगा, क्योंकि यजेत 
स्वगीकामः इत्यादि वाक्यसे स्वगफलोद्देरोन यागादि कमेका विधान शरतियोंमें है । 
सम्पूर्ण कर्मकाण्ड कामादि आतमध हें, इसीमें साधक है, 'शाखदेशित फले कतरि’ 
यह उनका सिद्धान्त है। विज्ञान यज्ञ तनुते? इत्यादि श्रुति कतृत्व आदि आत्मधम हैं 
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स इयते यत्र कामं यथाकामं प्रवत्तते । 
इति श्रुतिद्वय स्वभे विस्पष्ट काममत्रवीत्‌ ॥ २१६ ॥ 
सति कामे कर्मसत्तमनिवायं ततो दयात्‌ 

बिमोक्षायै मे ब्रहि मा शङ्कामवशेषय ॥ २१७॥ 


_ SNR 
इसमें प्रमाण है । आस्मासे व्यतिरिक्त सब जड़ है, जड़ न स्वतः कती ही हो सकता 
है और न भोक्ता ही। आत्मा भी यदि कती नहीं है, तो सम्पूर्ण कर्मकाण्ड व्यथे हो 
जायगा । जनक स्वयं कमोनुष्ठानपरायण थे । उनकी कमैम पूर्ण निष्ठा थी । अझि- 
होत्रविषयक अपूर्व ज्ञान जनकको था, जिसका कि श्रवण कर श्रीमुनिजीने अतिप्रसन्न 
होकर राजाको कामम्रशनका वरदान दिया था, इसलिए उक्त अथेमे थुतिविरोधकी 
आशङ्का राजाकी अनुचित नहीं दै और काम, कमै आदिका विवेक युक्तिसे किया, 
परन्तु आत्मा औपतिषद है, अतः श्रुति द्वारा ही उसका प्रतिपादन मुमुक्षेके लिए 
आवश्यक है, इसलिए पुनः प्रश्न किया । 

शङ्का प्रश्न रोष (अवशिष्ट) दै, तब हजार गौएँ दक्षिणामें क्‍यों दी गई ! 

समाधान उक्त अमे स्वकीय इ़ताका सूचन करनेके लिए उक्त दक्षिणा दी । 

शङ्का दद्षिणादानसे संपूर्ण प्रश्नका उत्तर हो गया, यही कल्पना क्यों नहीं करते। 

समाधान--इसमें बाधक दै- पुनः प्रश्न, अतः पूवैकल्पना ही ठीक है ॥२१५॥ 

“स ईयते' इत्यादि । यदि यह कहिये कि कर्मकाण्ड अविद्वानोंके लिए ठै 
अतः उनके मतमें चिदचिदूमन्थि अहमर्थे आत्मा है, वह कती ही है ज्ञानियोके छिए 
उपनिषत्‌ है । इनके मतमै स्वयंज्योति आत्मा है, जिसमें कामादि नहीं हैं, सो भी 
कहना ठीक नहीं है, क्योंकि उपनिषत्से ही कामादि आत्मधम हैं यह ज्ञान होता 
हे । चतुथीध्यायमे “यथाकामं विपरिवतेते' और इसी ब्राहमणमें “स इयते यत्र कामम! 
इत्यादिसे कामादि आत्मधमे हैं; यह स्पष्ट प्रतीत होता है । आपके कथनानुसार उक्त 
धमै यदि आत्माके न माने जायें, तो यह श्रुतिविरुद्ध होगा, अतः इन विरोधोंका 
परिहार आवश्यक दै ॥२१६॥ 

“सति कामे? इत्यादि । काम है, तो कर्मकी सत्ता भी आवश्यक है; अतः 
द्वैतसे यानी काम और कमसे मोक्षके लिए हमको उपदेश कीजिए, कुछ भी शङ्का 
अवशिष्ट मत रखिये। 

शङ्का-कतम आत्मा! यह राजाने पूछा । इस प्रश्नके निणेयके लिए मुनि स्वयं 
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स्वञ्नकामस्य वस्तुत्वं श्रतिभ्यां चेद्विवक्षितम्‌ । 
ग्रबोघेऽप्यनुवत्तत तञ्च नाऽस्ति ततो मृषा ॥ २१८ ॥ 
उतेव स्यान्महाराज उतेव ख्रीभिरूच्यते । 
श्रुतिवाक्ये इवेत्युक्त्या स्वप्नमिथ्यात्वमाहतुः ॥२१९ ॥ 
जाग्रत्मत्यक्षमाश्रित्य जागरे he सृत्युसत्यताम्‌ । 
आशङ्क्य पुनरग्राक्षीद्‌ इष्ट्वेति तदुत्तरम्‌ ॥ २२० ॥ 


प्रवृत्त थे । निर्णयके बिना निवृत्त न होंगे, फिर क्यों राजाने समाके मध्यमें 
प्रश्न किया ? 

समाधान--जिस आत्मवस्तुके विषयमे राजाने पूछा था, उसका यथावत्‌ 
“योऽयम्‌! इत्यादि वाक्यसे निर्णय किया, इस दृष्टिसे संभव है कि सुनिजी पुनः 
कथनसे उपरत हो जायैँ, इस संभावनासे फिर विमोक्षके लिए राजाने पूछा॥२१७॥ 

«स्वप्रकामस्य' इत्यादि । स्वप्नमें यदि कामको सत्य मानियेगा, तो उसी इष्टान्तसे 
कामनाके विषय खी आदिके विषयमें भी सत्यत्वकी प्रसक्ति हो जायगी | यदि सत्य 
होंगे, तो जागरमें भी उनकी अनुवृत्ति होगी । जागरमें स्वप्नदृष्टकी अनुवृत्ति नहीं 
होती, अतः स्वप्नकामनाविषय कलत्र आदिके समान कामना भी मिथ्या है; अतः 
तत्कामनाविषयमें सत्यत्व उक्त श्रुतिहययको विवक्षित नहीं है; किंन्तु स्वप्नमें 
भासमान सब विषय मिथ्या हैं और स्वाप्निक पदाथ सत्य हैं या मिथ्या, यह 
संशय ही नहीं है, सब लोग यह जानते हैं कि स्वप्न मिथ्या ही होता है; चिरप्रबृत्त 
वस्तुका स्वप्तमें भान होता है और देशान्तर कालान्तर वस्तुका दशन होता है; 
इसलिए स्वामिक पदार्थ मिथ्या हैं, इसमें किसीको विवाद नहीं है ॥२१८॥ 

“उतेव? इत्यादि । 'स्वभमे अकिञ्चन भी अपनेको महाराजके समान देखता हे, 
विधुर भी अपनेको ख्रीयुक्त-सा देखता है, इन वाक्योंमें समानशब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसका तात्पर्ये यह है कि वस्तुतः जैसा देखता है, वैसा दै नहीं, किन्तु 
ताइश इष्टिमात्र है, जहाँ वास्तविक पदाथ देखे जाते दै, वहाँ इवाथेकका प्रयोग 
नहीं होता-जैसे राजाको देखता है । अतः स्वम मिथ्या दै, यह भ्रुतिसे भी 
संमत है ॥२१९॥ 

'जाग्रत्‌०' इत्यादि । ३ 

झङ्का--जाग्रत्‌ अवस्थामै “अहे कती’ यह अनुभव अबाधित होनेसे मिथ्या नहीं 
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मूहप्रत्यक्षतः कर्ता विइठठत्यक्षतोःक्रियः । 
विवेकिनामतुभवादात्मज्योतिरविवेचितस्‌ ॥ २२१ ॥ 
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है, किन्तु सत्य ही है, इससे आत्मामे वस्तुतः कतृत्वादे धमे है, कतल 
रहनेसे मृत्यु सत्य ही है, इस आशङ्कासे राजाने झुनिजीसे पुनः प्रभ किया । 
मुनिजीने शतिवाक्यसे ही उत्तर दिया कि 'इंट्रैव' यानी दशेन-कतीके समान अपनेको* 
मानता है, वस्तुतः द्रष्टा या कती नहीं है, किन्तु उसके समान अपनेको मानता है। 
इवके प्रयोगसे मिथ्यात्वसिद्धि पूव कह चुके हैं। भाव यह है कि वस्तुतः यहाँ भी 
कर्त्र आदि भमै आत्मामें नहीं हैं, कती चिदाभासब्यात है, इस कारण चिदात्मामें 
कारकत्व बुद्धि होती है, इस प्रकार जागरमें जब कतै आदि काल्पनिक हैं, तब 
स्वन आदिमें काल्पनिक हैं, इसमें तो कहना ही क्या है! यानी केमुतिकन्यायसे ही 
प्राप्त दै । 'अहं कर्ता” इत्यादि ज्ञान औपचारिकभावसे होता है । 'आत्मनैवायस 
(ध्यायतीव” इत्यादि श्रुतिप्रमाणसे औपाधिककतृत्व स्वतःअकतेत्व सिद्ध होता 
है । और अवस्थावानमें कतृत्व होता है; आत्मा सब अवस्थाओंसे अतिक्रान्त है, 
अतएव गीतामें भगवानने श्रीमुखसे स्वयं कहा है-- 
।अनादित्वान्निगुणत्वात्‌ परमात्माऽयमव्ययः । 
शरीस्थोऽपि कौन्तेय न करोति न लिप्यते |! इति ॥ २२० ॥ 

'मूप्रत्यक्षतः इत्यादि । 

शङ्का श्रुति अनुभवसे विरुद्ध अथैको केसे कहती है, “अहं कर्ता’ इस 
सर्वजनीन अनुभवसे आत्ममं कत्व सिद्ध होता है इव? शब्दका प्रयोग कर श्रुति 
उसको मिथ्या कहकर वस्तुतः अकती कहती है। श्रुति और अनुभवका विरोध होनेपर 
अनुभवानुसार ही श्रुत्यर्थ करना उचित होता है; अतएव “आदित्यो यूप” इस 
श्रृतिका अथे “आदित्यो न यूप: इस प्रत्यक्षविरोधके परिहारके लिए “आदित्यसहृशो 
यूपः! ऐसा माना जाता है । 

समाधान--टीक कहते हो, पर इसपर भौ इष्टि दीजिये, अनुभव दो हें-एक 
अविद्वानका जो आत्मामे कतृत्वका साधक है और दूसरा विद्वानोंका, जो अकतृत्वका 
साधक दै; ऐसी परिस्थितिमे किस प्रत्यक्षके अनुकूल श्रुत्यथ मानना ठीक होगा, यह 
आप स्वयं विचारिये। मेरी समझसे तो आगमेकवेच्च अतिसूक्ष्म प्रकृत थ्रुत्यर्थका निर्णय 
विद्वानोंके अनुभवके अनुसार ही करना चाहिए। आदित्मादिमेद यूपमें उभयानुभव- 
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जाग्रद्वन्धस्य वस्तुत्वे आत्मा स्वप्नाय नो भवेत्‌ । 
आयाति च ततोऽसङ्गः सिद्धोऽवस्थात्रये पुमान्‌ ॥ २२२ ॥ 
असङृत्स्वप्नुद्धान्तसंचारेऽपि न सङ्गवान्‌ । 
इत्यथेऽस्मिन्‌ महामत्स्यो दष्टान्तत्वेन वर्ण्यते ॥ २२३ ॥ 
श्रुति---तद्यथा महामत्स्य उभे कूलेऽनुसञ्चरति पूर्वं चापरं चेवमेवायं 
पुरुप एताशुभावन्तावनुसश्चरति स्वप्नान्तं च बुद्धान्तश्च ॥ १८ ॥ 
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सिद्ध है, इसलिए तदनुसार ही श्रुत्यथ किया गया है । प्रकृतमें विवेकियोंके अनुभवसे 
आत्मा ज्योति है, यह निर्णय किया गया है, अतः विद्वानोंके अनुमवके अनुसार 
वस्तुतः आत्मा कतृत्व आदि घर्मोसे शून्य अतएव. अमृत्युस्वभाव है । अविद्वानोके 
अनुभवके अनुसार "नीरुं नभः? इत्यादिके समान औपचारिक कतेशब्दका प्रयोग दै, 
ऐसा अथे करनेमें उभयानुभवका समेन किया गया है ॥ २२१ ॥ 

न्यायसे भी आत्मा अकती है, यह सिद्ध करते हें--“जाग्रहन्धस्य' इत्यादि। 

“अहं मनुष्य” यह प्रतीति जागर अवस्थामै होती है, इससे स्थूळ शरीर तादा- 
त्म्यामिमानरक्षण बन्ध यदि सत्य हो, तो इसकी निवृत्ति ही नहीं होगी, फिर स्वम्नाद्य- 
बस्था भी नहीं होगी। जैसे जागरदेहाद्यध्यासकी निवृत्तिके बिना स्वाभिक शरीरादिका 
अध्यासं असम्भव ही है, वैसे ही सुषुपिका भी अभाव समझना चाहिए । उसमें 
अतिरिक्तका भान ही नहीं है। यदि शरीरादिका भान होता रहेगा, तो सुषुसि कैसे मानी 
जायगी और दोनों अवस्थाएँ प्राणियोंकी होती हैं। इसलिए जाग्रत्‌ बन्ध वस्तुतः है, 
यह जब नहीं कह सकते, तब आत्मा असङ्ग है, यही अथे सिद्ध होता है ॥२२२॥ 

असक्ृत्‌ इत्यादि । पुनः पुनः स्वमबुद्धान्त-संचार करनेपर भी आत्मा 
सङ्गवान्‌ नहीं है, क्योंकि उक्त संचारवाक्यसे आसङ्गलक्षण मृत्युसे असङ्गता अतियत्नसे 
्रत्यगास्मामें निर्णीत हुई । 

शङ्का--आसङ्ग विशेषणसे कामप्रविवेक ही विवक्षित है, कर्मविवेक नहीं । 

समाधान- दो अवस्थाओंका परस्पर व्यभिचार होनेसे एकत्र किये गये कर्मका 
अन्यत्र अन्वय न देखनेसे कामकमीत्मक आसङ्गलक्षण मृत्युसे आत्मा विविक्त है, 
यह पूर्वमें कहा चुका है। उक्त अथम अब महामत्स्यका दृष्टान्त कहते हैं ॥२२३॥ 

“तद्य॒था महामत्स्य' इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके छोकके व्याख्याने प्रकृत 
श्रुति और उसका भाष्य व्याख्यात हो जायगा, इसलिए श्रुतिका एवं उसके भाष्यका 
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न 
महामत्स्यः पारवइयं न गच्छति । 
नाऽपि नात योज्यताम्‌ ॥ २२४ ॥ 

न कमवश आत्माऽयं कर्माध्यक्षत्वशास्रतः | 
अतो न तत्फलेनाऽपि सज्यते स्वमजाग्रतोः ॥ २२५ ॥ 
इत्थं स्वमप्रसज्ञेन देहादिव्यतिरिक्तता । 
सवग्रमत्वमसङ्गत्वं चेत्येतेऽ्थाः प्रपञ्चिताः ॥ २२६ ॥ 

UO ति री टी फ।।थ-णण/फ 
व्याख्यान अलग नहीं करते। जहां भाष्य अधिक दे अलग व्याख्यान किया 

और जहां स्वल्प है, वहां साथ ही व्याख्यान होगा । 
हिल्स! इत्यादि । छोटे मत्स्य नदीप्रवाहके अधीन होते हैं। नदी- 
प्रवाहपारतन्त्यके म्तिषेधके लिए 'महान यह मत्स्यमें विशेषण दिया गया है । नदी 
बेगसे अकम्प्य महामत्स्य जैसे दोनों तटोंमें आता जाता है, परन्तु दोनोंसे उसका 
सङ्ग नहीं रहता, वैसे ही आत्मा एक अवस्थासे अवस्थान्तरमें आता जाता है, परन्तु 
अवस्था और उसके धमाका सङ्ग आत्मामें नहीं होता और जैसे दोनों तटोंसे भिन्न 
उक्त मत्स्य है, वैसे ही शरीरादिसे मिन्न आत्मा है ॥ २२४ ॥ 

(न कर्मवशः इत्यादि | यह आत्मा कर्मोंका अध्यक्ष है, ऐसा शास्त्र कहते 
हैं, अतः यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि वह कमेवश नहीं हैं । जो जिसका अध्यक्ष 
होता है, वह उसके वशमें नहीं होता, जैसे कमेचारीके वशमें उसका अध्यक्ष नहीं 
रहता है, यह छोकमें प्रसिद्ध है । अतएव स्वमन और जागर कमसे आत्माका संबन्ध 
नहीं है, इसीमें महामत्स्यका दृष्टान्त कहा गया है । 

शक्ञा--मत्त्य तो ससङ्ग है, अतः उसका असङ्ग प्रत्यगात्मामे दृष्टान्त कैसे £ 

समाधान- मत्स्य दोनों तटोंके मध्यस्थ स्रोतमे रहता है, तटसे उसका सम्बन्ध 
नहीं है। मत्स्य सूखी भूमिमें नहीं रहता, किन्तु जर्मे ही रहता है; अतः जैसे मत्स्य 
दो तटेकि मध्यमें स्थित खोतमे रह कर तटद्वयासङ्गी होता है; वैसे ही आत्मा स्वम 
और जागरके मध्य सुषुप्ते रह कर स्थूळ और सूक्ष्म दो देहासे असज्ञी है; उस 
अवस्थामै दो देहासे समुत्थित होकर स्वकीय रूपसे अभिनिष्पन्न होता है ॥२२५॥ 

€ृत्यम! इत्यादि । उक्त प्रकारसे स्वप्रकाशत्वनिरूपणके प्रसज्ञसे देहादि- 
व्यतिरिक्तत्व, असङ्गत्व तथा कामकमोचस्वभावत्व आदिका सप्रपञ्च निरूपण किया गया 
है। यह सब प्रपञ्च कूटस्थ स्वप्रकाशचिदात्माके परिचयके लिए किया गया है ॥२२६॥ 
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केचिदत्र महामत्स्यदष्टान्तेन निवर्तिता । 
लोकायतस्य शङ्केति ग्राहुः शङ्का तु वर्ण्यते ॥ २२७ ॥ 
चेतन्यं भौतिकं भूतव्यतिरेकानिरूपणात्‌ । 
कामकमेविवेकोऽतः कस्येत्याङ्ख्य वर्ण्यते ॥ २२८ ॥ 
क्रमेण सञ्चरन्‌ कूले मत्स्यस्ताभ्यां पृथग्यथा । 
स्वभबुद्धान्तभूम्योश्र तथाऽऽत्मा सञ्चरन्‌ क्रमात्‌ २२९ ॥ 
चिदात्मा भौतिकः स्याचद्‌ भूतानामविशेषतः । 
युगपत्माप्लुयाज्ञाग्रत्स्यप्योदशन दयोः ॥ २३० ॥ 
भ्तृप्रपश्चोक्त मत्स्यवाक्यका तात्पर्य कहते हैँ-- किचित्‌' इत्यादिसे । 
चैतन्य भूतचतुष्टयात्मक देहका धर्म है; अतएव वह भौतिक है । देहातिरिक्त 
चिदात्मामें प्रमाण नहीं है । उसमें असङ्गत्व आदिका निरूपण सुतरां असङ्गत है । 


इस चावीककी शङ्काका मत्स्यवाक्यसे निराकरण किया जाता है । उसकी शङ्का 
आगेके छोकसे स्फुट की जायगी ॥ २२७॥ 


“चतन्यम्‌? इत्यादि । चैतन्य भौतिक है, वह भूतोंसे यानी परथिवी, जल, तेज 
और वायुसे उत्पन्न होता है, क्योकि शरीराकारमै परिणत भूतचतुष्टयसे अतिरिक्तमें 
चैतन्योपळढिघ नहीं होती, अतः वह भौतिक ही है, फिर काम, कमै आदिसे किसका 
विवेक करते हो ? यह आशङ्का कर महामत्स्यदृष्टान्तसे अतिरिक्त आत्माकी सिद्धि 
कर उक्त धर्मोंसे उसका विवेक किया जाता है ॥ २२८ ॥ 

मत्स्यवाक्यार्थ कहते हे--'क्रमेण' इत्यादिसे । 

जैसे दो तटॉमे क्रमशः संचार करनेवाला महामत्त्य दो तटोसे भिन्न होता 
है, वैसे ही स्वप्त और जागरित दो अवस्थाओंमें क्रमशः संचार करनेवाला 
प्रत्यगात्मा शरीरादिगत अवस्थाओंसे भिन्न है । अतः उक्त इष्टान्तसे उसका विवेक 
समीचीन होता है, अतः उसका दृष्टान्त तदथ आवश्यक है ॥२२९॥ 

आत्माके भौतिकत्वमें वाघक कहते हैं--चिदात्मा' इत्यादिसे । 

चिदात्माको यदि भौतिक मानियेगा, तो भौतिक ज्योतिकी आरम्मक भूतमात्राएँ - 
दोनोंमिं--जाग्रत्‌ और स्वप्तमें--समान हैं, अतः युगपदू दोनों अवस्थाओंका ज्ञान 
हो जायगा, जो अनुमवविरुद्ध अतएव अनिष्ट दै । 

शङ्का--जामरदेहकारमे स्वप्नदेह नहीं है, कारण कि आरम्मक मूतोंका 
अमाव है, फिर दो भोगोंका आपादन कैसे करते हो ! 


२७० 
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अभौतिकत्वेऽप्यात्माऽयं व्यापित्वाद्युगपत्कुत; । 
हुये न पश्येदिति चेददेवतास्तन्नियामकाः ॥ २३१ ॥ 
अक्षाधिष्ठावदेवानां क्रमेण स्वप्नजाग्रतोः । 
ग्रयत्तस्तद्ञादात्मा क्रमेण इयमीक्षते॥ २२२ ॥ 


oo 
समाधान यदि आत्माको दो देहोंसे अतिरिक्त नहीं मानते हो, तो आरम्मकोंकी 
समानतासे भोगयौ गपद्यापत्ति अनिवाये दै । स्वप्नगत आत्मा तो वही है, जो जागरमें 
था | यदि आरम्मकका मेद मानियेगा, तो भिन्न शरीरवर्ती आत्माके समान मिन्नात्मत्वकी 
प्रसक्ति हो जायगी; अतः का्ैक्यके छिए कारगैक्य आवश्यक दै, इसलिए कारण 
वर्ती सूक्ष्म भूतमात्राओंसे स्वाप्निक सूक्ष्म शरीरका आरम्भ मानना होगा, अतः 
आरम्मकके ऐक्यसे आरब्ध चैतन्यको भी एक ही मानना समुचित है । इससे 
भोगयौगपद्यकी प्रसक्ति अनिवार्य है, अन्यथा चैतन्यमेद होनेसे जो सुप्त है, वह 
जागेगा नहीं और जो जागता है, वह सोवेगा नहीं, यह आपत्ति हो जायगी । 

, शङ्का--जागरदेहारम्मक भूतको ही यदि स्वप्नदेहारम्भक मानोगे, तो समीपमें 
स्थित पुरुषको सुप्त पुरुषके पूर्वदेहकी अनुपछब्धि होगी, क्योंकि पूर्व देहसे निक 
कर ही भूत देहान्तरके आरम्भक होंगे । ऐसी दशामें पूवेदेहसंघातका अभाव 
ही होगा, अतः समीपश्थ पुरुषको उसकी उपलब्धि नहीं होगी, लेकिन होती है। 
बोध क्रमवृत्ति है, अतः भौतिक नहीं है ॥२३०॥ 

(अभौतिकत्वे' इत्यादि । 

शङ्का स्वप्न और जागरितके ज्ञानायौगपद्यसे देहातिरिक्त द्रष्टा है, ऐसा 
मानना चाहिए यह कहा, परन्तु देहात्मवादमें अतिप्रसङ्ग दिया है, वह अतिरिक्तात्म- 
वादमें भी तदवस्थ है । आत्माके देदृद्वयव्यापी होनेसे युगपत्‌ ज्ञातृत्वप्रसक्ति है। एवं 
देदात्मवादमे भोगयौगपद्यापादनके समान अतिरिक्त आत्मवादमें भी अवस्थाद्वयके 
व्यापक होनेसे तदापादन दुवोर है । 

समाधान- देवता इत्यादिसे । इन्द्रियासुग्राहक आदित्यादि देवता ज्ञानक्रमके 
नियामक हैं, अतः अतिरिक्तासवादम दोष नहीं है ॥२३१॥ 

अक्षाधि०' इत्यादि । अक्षाधिष्ठात्‌ देवताका स्वप्न और जागरमें क्रमसे प्रयत्न 
होता है । इससे आत्मा क्रमसे दो अवस्थाओंको देखता है । आत्मा यद्यपि व्यापक 
अतएव युगपद्देहद्वयसम्बन्धी है तथापि केवळ ज्ञानका कारण नहीं दै, किन्तु 
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अथोच्यते न सन्त्येव स्वप्ने5क्वाण्युपसहृतेः । 
कुतस्तदत्रतायल्लो व्यवहारस्तु वासना ॥ २३३ ॥ 

इन्द्रियादिके अधिष्ठातृ देवताके सहकारसे ज्ञानोत्पादक है । अधिष्ठातृदेवताका प्रयत 
कमसे होता है, इस कारणसे क्रमसे ज्ञान आदिकी उत्पत्ति होती है, युगपत्‌ नहीं होती। 

शङ्का--आत्मदेवता भी व्यापक है, अतः देहद्वयमें युगपत्‌ तत्कृत इन्द्रिया- 
घिष्ठान समान है, फिर युगपदूज्ञानोत्पत्ति क्यों नहीं होती । 

समाधान --यद्यपि देवता व्यापक है, तथापि धमोदिकी अपेक्षासे क्रमकारी 
है । अवस्थाद्वयभोगजनक धर्मादि युगपद्‌ उद्भूत नहीं होते, किन्तु क्रमसे होते 
हैं, अतः उनकी अपेक्षासे देवता क्रमकारी है । यह भी उत्तर ठीक नहीं है । 

शक्का- क्यों ! 

समाधान--धमीदि तत्कायमें देवता स्वतन्त्र हैं, परतन्त्र नहीं हैं । आत्मा धर्मादि 
तत्कार्यमें अनीश्वर है, अतः उसकी परन्त्रतासे ही क्रमज्ञातृत्व होता है । 

'अथोच्यते' इत्यादिसे । स्वम्मादिमें देवता ज्ञानक्रमहेतु नहीं हो सकते, 
कारण कि स्वम्ममें देवताधिष्ठिय चक्षु आदि करण रहते ही नही । उनका उस 
अवस्थामें लय हो जाता है । अघिष्ठेयके बिना अधिष्ठाता कर ही क्या सकता है ! 
अतः देवताके प्रयल्लसे ज्ञानक्रम होगा, ऐसी प्रतिज्ञा नहीं करनी चाहिए। 

झङ्का--तो उस अवस्थामै दर्शन, श्रवण आदि व्यवहार क्यों होता है ! 

समाधान--बासनामात्रसे द्नादिव्यवहार होता है, अतएव चिरप्रनष्ट अति- 
विप्रकृष्ट पदार्थोका स्वम्नमें भान होता है । इसीलिए विषयेन्द्रियादिका अमाव होनेपर 
भी जो इश्यदशन आदि होता है, वह मिथ्या ही है, यह पूर्वमै कह चुके दैं। 
निचोड अथ यह है कि देहात्मवादीके मतमें ज्ञानयौगपद्य दोष देकर अतिरिक्त 
आत्मसिद्धि वेदान्तियोंने की है । देहात्मवादीने आत्माके व्यापक होनेसे आपके 
मतमें भी ज्ञानयौगपद्यप्रसक्ति समान है, यह दोष दिया | देवताप्रयल्लसे भी ज्ञान- 
यौगपद्यका परिहार नहीं हो सकता, क्योंकि तदधिष्ठेय इन्द्रियां स्वममें हैं ही नहीं। 
इसका उत्तर अतिरिक्तात्मवादीने यह दिया कि आस्माके व्यापक होनेपर भी भोक्तृत्व 
आदि क्रमसे सिद्ध होता दै; क्रमहेठु धमीदि क्रमसे ही फलपरिपाकोन्मुख होते 
हें । यह क्रमिकता कार्यानुपपत्तिगम्य्र हे | इसीसे यह आचार्योक्ति हे कि स्वप्नान्त . 
था बुद्धान्तमें आत्मा व्यापी है; परन्तु द्रष्टृत्व आदि युगपद्‌ नहीं होता, किन्तु 
क्रमसे होता है, इत्यादि । 
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२१४८ बृहदारंण्यकवातिकसार - [४ अध्याय 
TTT 
एवं तहि क्रमे हेतुः कमैव स्वप्नजाग्रतोः । | 
ज्ञानस्य तच दृष्टत्वान ह्युपालम्ममईति ॥ २३४ ॥ 

व्यास्यपाउप्यविरुद्धत्वान्मत्स्यवाक्यस्य युज्यते । 


इयेनवाक्यस्य सम्बन्ध वक्ति भतेप्रपञ्वकः ॥ २२५ ॥ 
$ कर्म बुद्धिस्थं तस्य वासना । 
आत्माश्रिता तद्विवेको गतग्रन्थेन वर्णित ॥ २३६ ॥ 


शाहा अतिरिक्त आत्मामें क्या प्रमाण जज मा ताला का प्रमाण है. २7. 

समाधान- -विमतो देहादतिरिच्यते, क्रमद्रष्टृत्वात्‌, गन्घरसादिद्रष्ट्देवदत्त- 
वत? यह अनुमान प्रमाण है, अतएव आचार्योक्ति है--'उपरूब्ध्ययौगपद्यम्‌ 
आत्मास्तित्वे ढिङ्गम' | यह मी सिद्धान्त है कि स्वप्नके निमोणमें देवताका 
व्यापार नहीं होता, मृति और स्वप्नमें आध्यात्मिक विशेष कार्योको छोड़कर 
वे देवता अपने अपने स्थानको चले जाते हैं । “अभि वागप्येति' इत्यादि श्रुति 
उक्त अथैमै प्रमाण है, एवं स्वप्नकालमें तद्वोगदर्शी जीवसे देवता अपसृत हो 
जाते हैं, अतः तन्निमित्तक ज्ञानका क्रम नहीं हो सकता ॥ २२४ ॥ 

“्याख्येषा०/ इत्यादि । मत्स्यवाक्यकी मदैप्रपश्चक्कत यह व्याख्या अद्वेत- 
मतके अविरुद्ध होनेसे युक्त ही है । इस परोक्त व्यार्यानमें कोई अरुचि नहीं है । 
अब मप्रपञ्च इथेनवाक्यका सम्बन्ध कहते हैं ॥ २३५ ॥ 
का इत्यादि । वैरोषिकादि मतके समान पुण्यरूप कम आत्मसमवेत 

| 


शङ्का क्यों £ 

समाधान- कूटस्थत्वबोधक श्रतिविरोध स्फुट है, अतः वह बुद्धयाश्रित हे, 
उसकी वासना आत्माभ्रित है | उसका विवेक ( बुद्धयादिविवेक ) गतग्रन्थसे वर्णित 
हुआ । सारांश यह है कि भतृप्रपश्चके मतमें देहात्मवादके निराकरणके लिए 
महामत्स्यका दृष्टान्त है । अपने मतमें भी देहात्मवाद निराकार्य है ही, अतः 
उक्त मत अविरुद्ध होनेसे मान्य है । केवळ देवतामें ज्ञानक्रमहेतुत्वकी शङ्का और 
उसका निराकरण अयुक्त है, क्योंकि देवता भूतसे भिन्न है अथवा अभिन्न £ प्रथम 
प्षमें देवताके आत्मासे व्यतिरिक्त होनेसे ज्ञानक्रमहेतुत्व इष्ट ही है। द्वितीय 
पक्षमें देहाव्यतिरिक्त देवता होनेसे देहात्मवादके निराकरणसे ही उसका मी निराकरण 
सिद्ध हो जाता है, प्रथक्‌ निराकरणकी अपेक्षा ही नहीं है । भाष्यमतर्मे मत्स्य“ 


नहीं 
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तृतीय ब्राह्मण ] | भाषानुवादसहित २१४९ 


अविद्या ह्वूषरक्षेत्रस्थानीया55त्मनि तिष्ठति। 
इयेनादिग्रन्यसंद्भस्तद्विवेकाय वर्ण्यते ॥ २३७॥ 


वाक्यका निष्कृष्ट अथे यह है कि काये, करण आदि सब सृत्युरूप संघातसे आत्मा 
अतिक्रान्त है । अवस्थाइयसे विविक्त आत्मा स्थूल-सूक्ष्म-देहद्ययरहित तद्विलक्षण 
केवल अक्रिय है ॥ २३६ ॥ 

“अविद्या इत्यादि । ऊपर यानी अनुपज भूमि उषर छोकमें भी इसी अमे 
प्रसिद्ध है। तत्स्थानापत्न (तत्सह) अविद्या आत्मामें रहती है, उसके विवेकके लिए 
उत्तर अन्थका वर्णन किया जाता है। सारांश यह है कि आत्मामें संसारित्व 
अविद्याकृत है, पारमार्थिक नहीं है, अतः अविद्याके समुच्छेद्से ही संसारका 
समुच्छेद होनेके कारण आत्माकी मुक्ति होगी, अन्यथा नहीं; यही समुदित अर्थ 
पूर्वमं कहा गया है । अविद्यासे आत्मा सासङ्ग सकार्यकरण समृत्यु प्रतीत होता है । 
स्वप्नमें आत्मा मृत्युवर्जित वासनायुक्त रहता है । संप्रसादमें आत्मा असङ्ग प्रसन्न 
प्रतीत होता है । अविद्या और आत्माके विवेकके लिए श्येनवाक्य है । 

शङ्का- कर्मके विवेके मुक्ति हो जायगी, अविद्याके विवेककी क्या आवश्यकता ! 

समाधान--कमैनिर्मित लोकको अविद्यासे आत्मा देखता है, अतः दोनोंके 
विवेकसे मोक्ष होता है, केवळ कर्मके विवेकसे नहीं, क्योंकि अविद्याका विवेक न 
होनेपर उसीसे अनथेका उदय होगा । 

शङ्का --अविद्याका ही विवेक कीजिए, कर्मका विवेक व्यर्थ है ! 

समाधान--रूपादिविषयासज्ञ चक्षु आदि करण द्वारा प्रविष्ट होकर भोक्ता 
आत्माको अनुरक्षित करता है। विषयासङ्गका अविद्या द्वारा आत्मासे सम्बन्ध 
होता है, उससे वह अनथीधायक होता है । इस प्रकार इन दोनोंका परस्पर गुण- 
प्रधानभावसे सम्बन्ध है । 

शङ्का- मोक्षके लिए अविद्याका विवेक आवश्यक है, उसके लिए उत्तर अन्थ 
है, यह आप कहते हैं, परन्तु उत्तर अन्थमें अविद्याका विवेक दिखलाई नहीं पड़ता । 

समाधान- श्येनवाक्यसे लेकर ख्रीवाक्यतक जितने वाक्य हैं, वे सब 
अविद्यासे आत्माके विवेकके लिए हैं, यह विद्वानोंका सिद्धान्त है, यह मठप्रपश्चका 
मत है, सो युक्त है अथवा अयुक्त, इसका विचार विद्वान्‌ स्वये कर छे, इस 
व्याख्यानम में अपने असन्तोषका कारण कहता हूँ । 
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२१५० बृहदारण्यकवा तिंकसार [ ४ अध्याय 
-च्न्व्व्व्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्व्व्व्व्व्व्व्व्न्न्््त्त्च्न्व्न् 


अैवमात्मन्यबिद्या वा वासना वा न वास्तवी । 
सम्भाव्येति पुरा प्रोक्तं मूर्तामूत्प्रसङ्गतः ॥ २२८ ॥ 


शङ्का -आत्मव्यतिरिक्त पदार्थ मानते हैं या नहीं, अन्तिम पक्षमें बाह्याभ्यन्तर 
विभाग कैसे प्रथम पक्षमें पुनः वे प्रश्न वास्तव हैं या अवास्तव ! प्रथम पक्षमें अविद्या- 
व्यतिरिक्त वस्तु है नहीं, अन्यथा अनेक श्रुति, स्मृति और न्यायसे प्रास आस्मैक्यका बाघ 
ही हो जायगा । द्वितीय पक्षमें पूर्वोक्त कामकमैविभागकी कल्पचा अप्रामाणिक है। 
यदि विषय अविद्यासे कल्पित हैं, तो आत्मामे ही करिपत हैं, बाहर नहीं हैं॥२३७॥ 

क्ैवमान्मन्य०' इत्यादि । उक्त प्रकारसे अविद्या और वासना अद्वैतश्रृत्यादि- 
विरोधसे वास्तविक तो है नहीं, न होनेकी संभावना ही है, यह मूर्तामूतेनिरूपण- 
प्रसङ्गसे कह चुके हैं यहांपर भी संक्षेपसे इसका पुनः उपपादन किया गया है । 
संक्षेपसे यही कहना है कि अविद्यासे अतिरिक्त कोई भी कार्य इष्ट नहीं है, अतः 
आत्मामें कामासङ्गादिका वास्तबिक सम्बन्ध तो अयुक्त ही है । अवस्तु होनेसे वह 
आत्ममें ही कल्पित है । बहिःस्थितका अविद्यासे आत्मामें सम्बन्ध नहीं है और 
अविद्या अथवा वासनाको आत्माश्रित कहते हैं | उसमें भी प्रश्न यही होता है 
कि वास्तविक संबन्ध मानते हैं या काल्पनिक ? दोनोंका निराकरण उक्त प्रकारसे हो 
ही चुका है। 

शङ्का- अच्छा, तो शयेनवाक्योदाहरणका अभिप्राय क्या कहते हैं £ 

समाधान--'तत्त्वमसि’ इस वाक्यके अथकी प्रतिपत्तिके लिए परिशुद्धत्व अथे 
अवश्य वक्तव्य है, क्योंकि वाक्याथके ज्ञानमें पदा्थज्ञान कारण माना जाता है । 
और वाक्याथज्ञानसे ही अज्ञानध्वंस होता है; अन्यथा नहीं । त्वमथ शुद्धयधीन- 
वाक्याथज्ञानसे अज्ञानध्वस्तिसे प्रथक्‌ अविद्याविवेक है नहीं । स्थानत्रयमें क्रमा- 
क्रमसंचारसे जागरमें भी कामकर्मविनिर्मोकसे शुद्धत्व अथ होता हे । जिससे निर्बीध 
त्रझस्मैक्र बोध होता हे । इयेनवाक्यसे अविद्याविवेक नहीं करते, क्योंकि 
अज्ञात ब्रह्मलक्षणकारणरूप सुपुसिकी ही वहां प्रतीति होती है । 

शक्का- अवस्थात्रयविषधयक वाक्य स्वाथप्रधान होनेसे 'तत्त्वमसिः आदि 
वाक्यशेष कैसे होगा? ` 

समाधान- क्रमिक अवस्थात्रयसंचारके प्रमाणान्तरसिद्ध होनेसे वाक्य अनुवादक 
हे । अतः उक्त वाक्यशेष ही है । 
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तधना] भाषाबुवादसहित २१५१ 
IIIA AAAI प्प 


सम्ब-घस्तूच्यते स्वात्मस्वभावोऽनवशेषतः । 
पुज्ञीकृत्योदितो न प्राक्‌ इयेनवाक्ये तु वर्ण्यते ॥ २३९ ॥ 
अथवा परलोकस्य इष्टान्तः स्वप्न इरितः । 

सुपुसिर्मोक्षशान्तस्तदर्थो ग्रन्थ उत्तरः ॥ २४०॥ 


शङ्का--महावाक्य भी जागरादिवाक्यके समान स्वाथेपरक नही है । तदर्भ भी 
सिद्ध होनेसे मानान्तरयोग्य है । 

समाधान--आत्ममे ब्रह्मता अक्षमें आत्मता शब्दैकगग्य है, मानान्तरगम्य नही है। 

शङ्ा--क्यों ! 

समाधान---निर्विशेषमें प्रामाणान्तरकी प्रवृत्ति नहीं होती, यह असङ्कत्‌ निर्णीत 
हो चुका है ॥ २३८॥ 

“सबन्धस्तूच्यते’ इत्यादि । पूर्ववाक्योमें नित्यशुद्धत्व आदि जहां तहां प्रति- 
पादित हुआ है कि पिण्डीकृत यानी सब मिलाकर एक वाक्यसे उक्तका प्रतिपादन नहीं 
हुआ है, इसलिए सयेनादिवाक्य है । यहां सब आत्मस्वभावका अनवशेष यानी 
अवशेष रहित अर्थात्‌ संपूर्णका प्रतिपादन किया जायगा, यही सम्बन्ध है । इयेन- 
ष्टान्तसे स्वतःशुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव आदि आत्मस्वरूप दिखाया जाता है, यह 
माष्यकारका मत है । अन्य विद्वान्‌ संबन्धान्तर भी कहते हैं । महामन्स्यदृष्टान्त 
स्वप्न और जागरितके लिए है और इयेनदृष्टान्त सम्प्रसादके लिए दै; यह 
संबन्ध भी उत्तम है ॥२२९॥ 

“अथत्राः इत्यादि । अथवा परळोकका दृष्टान्त स्वप्न हे और मोक्षका 
दृष्टान्त सुषुप्ति है, तदर्थ उत्तरअन्थ है । चावीक परलोक नहीं मानता, स्वप्न तो 
वह भी मानता ही है; अन्यथा प्रझापित्वका प्रसंग होगा । यथा जाग्रत्‌ छोकसे 
अतिरिक्त भोगलोक स्वप्न है वैसे ही परलोक भी है । शून्यवादी बौद्ध कहते 
है कि शून्यत्व परमार्थ दै । उनके निराकरणके लिए सुपुसिदृष्टान्तसे वेदान्तानुकूर 
अद्वैनात्मस्वरूप मोक्ष होता है । यह तो कहना असंभव है कि सुषुसिमें आत्माका 
भी नाश होनेसे वहां मी शून्यता ही रहती है, क्योंकि सुसोत्थितके परामशसे आत्मसत्ता 
तत्कालमें भी निश्चित होती है । अतः यह सम्बन्ध भी अयुक्त नहीं है, यह मत 
सारकारका ही प्रतीत होता है । 'तदू यथा” यह पाठ शुद्ध प्रतीत होता है । 
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तदा अस्यैतदित्यत्र आप्षकामस्वभावतास्‌ । 
क्तु सुपताबदुःखत्वं वक्ति ज्येननिदर्शनात्‌ ॥ २४१ ॥ 
श्रुतिः--तद्यथाउस्मिज्ञाकाशे श्येनो वा सुपर्णो वा विपरिपत्य श्रान्तः 
सशहत्य पक्षौ स्लयायैव ध्रियत एवमेवायं पुरुष एतस्मा अन्ताय घावति 
यत्र सुप्तो न कञ्चन कामं कामयते न कञ्चन स्वप्न पश्यति ॥ १९ ॥ 
नीडे बिश्वाम्यति झ्येनस्तथा सुसौ स्वकमेणः । 
ये जाग्रतस्वप्नदुःखं त्यक्तता विश्राम्यति स्वयस्‌॥ २४२ ॥ 


“तद्वा अस्यै ०? इत्यादि | जैसे श्येन पक्षी लोकमें बाज प्रसिद्ध है, सुपण- 
शब्दसे क्षिप्रगामी शयेन कहा जाता है । श्येन दो प्रकारके होते हैं--एकको 
बाज ही कहते हैं, जो क्षिप्रगामी होता है, परन्तु वार्तिककार छिखते हैं--- 

इयेनः शशादो विज्ञेयः ब्रहृत्कायश्च रोहितः । 
क्षिप्रः शयेनः सुपर्णस्तु बळ्वानल्पविग्रहः ॥ 


प्रथमपादोक्त लक्षणलक्षित स्येन यद्यपि लोकप्रसिद्ध. है, तो भी में उसको नहीं 
जानता । दूसरा सुपर्णाख्य श्येन हमारे देशमै बाज कहलाता है । वह भूताकाशमें 
आहारान्वेषणाथे उड़कर बहुत उड़नेसे जब आन्त होता है, तब अपने घोसलेमें 
विश्रामके लिए जाता दै, यह लोकमें प्रसिद्ध हे । इस दृष्टान्तके अनुसार यह 
पुरुष भी अविद्याकाममोगवश सांसारिक कामोमें दौड़कर जब थक जाता है, तब 
विश्रान्तिके लिए अन्तमें स्वयं ब्रह्मस्वरूप हो जाता है, यही दृष्टान्त संप्रसादाथ 
आत्माका है ॥ २४१ ॥ 

“नीडे? इत्यादि । स्वप्नजाम्रद्गोगप्रद कर्मका क्षय होनेपर पुरीतत्‌ नाडीमें 
आत्मा शयन करता है । स्वप्नकालिक भोगके देतु कमेका क्षय होनेपर संप्रसाद अवस्थामें 
जीव प्रविष्ट होता है। पूर्ण विश्राम सुषुसतिमें ही मिळता है। वहांपर स्वप्न और जागरित 
दुःखोसे छुटकारा मिळता है; स्वप्नावस्थामें बाह्यदुःखसे मुक्त होता है, पर स्वाप्निक 
दुःखादि रहते हैं; अतः पूर्ण विश्राम नहीं मिळता, संप्रसादमें स्वप्नजांगरित दोनों 
दुःखॉसे विर्निमुक्त होता है; अतः पूर्ण शान्ति संप्रसादे ही संसारी पुरुषको 
अनुभूत है, अतः अति प्रसिद्ध होनेसे यही दृष्टान्त आत्मशोधन या मुक्तिके लिए 
दिया गया है ॥ २४२ ॥ | 
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कामं कामयते नेति जाग्रङ्गोगो निषिध्यते । 
तद्वान्तरमेदानां बहुत्वात्कञ्चनेति गीः ॥ २४३ ॥ 
त्रय आवसथास्तस्य त्रयः स्वप्ना इति श्रृतेः । 
एकेकस्यामवस्थायामवस्थात्रयमिष्यताम्‌ ॥ २४४॥ 


[क रदान 


'कामम्‌' इत्यादि । यत्र सुसो न! इत्यादि वाक्यसे यह कहा गया है कि 
जहां कोई कामना नहीं करता है । जागरभोग अनेकविध हैं, अतः कंचन यानी 
किसीकी कामना नहीं करता, विशेष कूटके निषेध द्वारा कामनासामान्यका प्रतिषेष इष्ट 
है । जामरदूभोग उपलक्षण दै, स्वामिक भोगका भी प्रतिषेष इष्ट है। केवळ भोग ही 
नहीं, किन्तु उक्त दो अवस्थाओंका भी प्रतिषेध अनुभवसिद्ध है । | 

शङ्का--सुप्तविशेषणसे ही जागरकी व्यावृत्ति सिद्ध है, उसकी व्यावृत्तिके लिए 
“न कञ्चन' इत्यादि विशेषण क्यों £ 

समाधान--तीनों अवस्थाओंमें सुप्तावस्था होती है, यह पूर्वमें सिद्ध कर चुके 
छे । तीनों अवर्थाओंके साधारण स्वप्नसे जागरादिकी व्यावृत्ति नहीं हो सकती, इस 
लिए “न कञ्चन! इत्यादि विशेषण साथेक है । सुप्तविशेषणसे जागरकी व्यावृत्ति, 
क्ष कंचन? से सुप्तकी व्यावृत्ति सुषुसिमें विवक्षित है, अतएव जागर-स्वप्नभोगका 
और तदवस्थाओंका निषेध कहा गया है । 

शङ्का “न कंचन स्वप्नं प्यति’, इस विशेषणका क्या प्रयोजन है ¦ 

समाधान--स्वप्नव्यावृत्ति और जागरव्यावृत्ति । 

शङ्का --दोनोंकी व्यावृत्ति “न कञ्चन कामं कामयते' से ही सिद्ध है ! 

समाधान--पूर्वमें कामनाके प्राधान्यसे निषेध है और उत्तरमें स्वमाधान्येन यह 
तात्पर्यं है ॥ २४३ ॥ 

bs आव०' इत्यादि । “त्रय आवसथाः’ का अर्थ 'त्रयः स्वप्नाः है। पूर्वोक्त 
रीतिसे एकैक अवस्थामै तीनों अवस्थाओंका 124 पूर्मं स्पष्ट कह चुके हैं ! 

शङ्का त्रैविध्य माननेसे प्रकृतमें क्या प्रयोजन है £ 

समाघान- जागर, स्वप्न और सुपुति इन तीनेमि जो तीन प्रकारके जागर ह 
उनका निषेध “न किचन! इत्यादि विशेषणसे होता है और त्रिविध स्वप्नका निषेध 
स्वप्नद्रितीय विशेषणसे होता है । इससे मबोध और स्वप्नसे विविक्त संमसाद विव- 
क्षित है। दाष्टान्तिकमे आत्मा जागत्स्वप्नात्मक पंक्षद्वयको फैलाकर स्वमोगके छिए 


२७१. 
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९ होने चितिबिके)। 1. बुद्ध्यादिषु विलीनेषु हीने चित्मरतिबिम्बके । क 
जाग्रत्स्वप्नमिदा सर्वा लीयते तत्सुपुप्कम्‌ ॥ २४५ ॥ 


__.. = URN 
दौड़-घूप छगाकर झुक्तभोग होनेके अनन्तर शान्त होकर विश्रान्तिके लिए अन्त- 
शब्दवाच्य जह्मनीडमें आता है । 'पक्षौ संहत्य' का यह भाव है कि विश्रान्तिके 
किए. गतिके साधन पक्षोंकी आत्मशरीरमें संकुचित कर इयेन घोसलेमें जाता 
है वैसे ही आत्ममोहवान आत्मा विश्वको अविद्याम संकुचित कर ब्रह्नीडमे 
जाता है ॥ २४४ ॥ 

'बुञ्यादिषु' इत्यादि । 

शहा-सुषुप्त भी अनेक प्रकारका है । प्र्त वाक्यमें सुषुप्त केसा 
विवक्षित है ! 

समाघान--चिस्मतिबिम्बके आधार बुद्धि आदिका ल्य होनेपर चित्मतिबिम्ब 
भी छीन हो जाता है । सूयीदिके प्रतिबिम्बके आधार तेया आदिके जळके 
सूखनेपर प्रतिबिम्बाभाव उसमें इष्ट ही है । जाग्रत्स्वभमेद भी छीन हो जाता 
हे । इन सब मेदोंका मुख्य कारण बुद्ध्यादि ही है । कारणके नाशसे कार्यका 
नाश नियत ही है । 

शङ्का चिल्तिबिम्ब तो अद्वैतवेदान्तीके मतमें जीव ही है । यदि इसका 
भी ल्य कहते हैं, तो जन्म भी कहना पड़ेगा । क्योंकि जो भाव विनाशी हैं, उनका 
घट आदिके समान जन्म नियमसे होता है । ऐसी अवस्थार्म 'अनात्माऽश्रुतेः 
सूत्रम स्थित अधिकरणसे विरोध होगा । इस अधिकरणमें जीवोत्पत्तिका प्रतिषेध किया 
गया है और मोक्षासंभवादि दोष भी स्पष्ट ही है । 

समाधान--उपाधिका नाश होनेपर उपहित अनुपहित स्वरूपसे अवस्थित हो 
जाता है | वही अनुपहितात्मना अवस्थान ळय कहा गया है । प्रकृतनें स्वरूपनाश 
लय विवक्षित नहीं है । घटका ल्य होनेपर घटाकाश महाकाशमें छीन होता है, 
इस कथनका तात्यये घटाकाशके नाशमें नहीं है, किन्तु घटाकाशका महाकाशात्मना 
अवस्यान होता है, इसमें है । 

राजा सुपुप्त्यवस्थामे जीव ब्रह्मस्वरूप हो जाता है, ऐसा कहनेपर यह 
सूचित होता है कि अवस्थान्तरमं त्रह्मस्वरूप नहीं रहता, किन्तु तद्भिन्न रहता 
है, क्या यह इष्ट है ! 
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समाधान--कमी नहीं, मेरा तात्पर्य यह है कि जो चैतन्य 
अविद्याकायेगत है, सुपुसिदशामें अविद्यासे विअक्त होकर ah 
स्थित हो जाता है । वस्तुतः बिम्ब-प्रतिबिम्ब दो तत्त्व नहीं हैं। बिम्ब ही उपाधिके 
संपकेसे प्रतिबिम्बस्वरूपसे प्रतीत होता हे । उपाधिके नष्ट होनेपर केवल चैत- 
न्यात्मना बिम्बकी स्थिति रहती है । 
शङ्का- क्या विभागहेतु अविद्याका ध्वंस होनेपर ही जीव ब्रहस्वरूप होता है, 
सदा नहीं £ 
` समाधान--आस्मा सकार्यं अविद्याका सदा प्रत्याख्याता है, अतः सदा ब्रह्मस्वरूप 
ही आत्मा रहता है । 
शङ्का--अविद्या ही आत्माका प्रत्यार्यान क्यों नहीं करती : 
समाधान--अविद्या अपने आस्माका प्रत्याख्यान कैसे करेगी! आत्माके बिना 
तो अविद्या रह ही नहीं सकती । रज्जुके बिना मुजङ्ग कहाँ देखा गया दै! सुजङ्गका 
आत्मा रज्जु ही है । आत्मा चित्स्वरूप होनेसे तद्विरोधी और स्वतन्त्र है, अतः 
वह उसका प्रत्याख्यान करता है । 
शङ्का--आत्मा भी असङ्ग है, अतः सकाये अविद्याका निराकती नहीं 
हो सकता । अविद्या स्वास्मलामके छिए आत्मासे सम्बन्ध करनेकी इच्छा करती 
है, क्योंकि आत्माके बिना अविद्याका आत्मलाभ ही नहीं हो सकता और आत्मा 
चिदेकरस और असंग है; अतः अविद्याके सम्बन्धको नहीं सहता । आविधिक 
संबन्ध होनेपर वास्तविक सम्बन्ध नहीं होता । रज्जुमें आविधिक सर्पसम्बन्ध 
होनेपर भी वास्तविक सर्पसम्बन्ध कौन मानता है ! | 
शङ्का--जब आत्मा सकाये अविद्याका मत्याख्याता है, तब अवास्तव 
सम्बन्ध भी दोनोंका केसे ! 
ae घृतपिण्डका अभिके साथ सम्बन्ध होता है वैसे ही समशिये । 
निवत्यै है घृतपिण्ड और निवर्तक दै अभि । जैसे घृतनाशके लिए घृतका 
अञ्निके साथ सम्बन्ध होता दै चैसे ही अविद्याके नाशके लिए आत्माका अविद्यासे 
सम्बन्ध होता है । अवास्तविक अविधात्मसम्बन्ध होनेसे आत्मप्रमाण तत्त्वमस्यादि 
वाक्यसे जन्य अबाध्याकारातमबुद्धिसम्बन्धसे संसारके हेतु अज्ञानका बाध होनेसे 
मुक्ति होती है ॥ २४५ ॥ 
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ऑ्व्व्व्व्व्व्व्व्व्क्क्क्क्क्व्व्क्क्व्व्व्न्व्व्स्स्स्््व्त्व्स््स्व्स्स्स्स्स्स्स्य 
आत्मस्वभावो निःशेषः पुञ्नीकृत्येह लक्ष्यते । 
सुपो इुक्ताविवादवैतस्वग्रमानन्दलक्षणः ॥ २४६ ॥ 

अविद्या तु स्थिताऽप्यत्र दवेतदुःखाद्यतुङ्भवात्‌ । 

स्वभाव न तिरोधत्ते स्वप्रभानन्दमद्यस्‌ ॥ २४७ ॥ 


'आत्मस्व०' इत्यादि । आत्माका निःशेष स्वभाव नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, 
अपङ्ग, स्वयंप्रकाश आदि एकत्र कर तत्समुदाय यहां लक्षित किया जाता है । 
मुक्तिमें जैसे अद्वैत स्वप्रकाशानन्दस्वभाव आत्मा होता है, सुषुपिम भी तत्स्वभाव 
आत्मा होता है ॥ २४६॥ 

“अविद्या तु' इत्यादि । 

शङ्का-सुषुतिमें अविद्याकी अनुवृत्ति होती है, अतएव जागराचवस्थापन् 
पुरुष पुनः पूर्ववत्‌ भपञ्च देखता है और संसारब्यवहार करता है । मुक्तिमें अविद्या- 
नुवृत्ति नहीं होती, कारण कि आगे संसारव्यवहार है नहीं, तो मुक्तिका दृष्टान्त 
सुषुप्तिमें कैसे ! 

समाघान- हौँ, सुषुसिमें अविद्या स्थित रहती है, किन्तु जागराचवस्थामें 
द्वैत दःखाबुपद्व जैसे प्रतीत होते हैं, वैसे सुबुत्तिदशामें वे सब प्रतीत नहीं होते, 
कारण कि अविद्या जब आत्माके स्वभावका तिरोधान करती है, तब ये सब 
दृष्टिगोचर होते हैं, अन्यथा नहीं, अतः द्वैतादिकायादर्शनसे तत्कालमें स्वरूप- 
तिरोषायक नहीं है, इस तात्यसे मुक्तिहष्टान्त दिया गया है । श्येनवाक्यसे सौषुप् 
आत्मस्वरूपका निर्देश हो गया । इस समय नाडीके सम्बन्धके लिए संगति कहते 
हँ । अप्रपश्न सचिदानन्दैकरस आत्मस्वरूप है, इससे अन्य जाअत्स्वप्नठक्षण स्वरूप 
अविद्याप्रयुक्त है । जो करुत्व-आदिलक्षण आत्मस्वरूप है, वह अविद्याकृत है 
अतएव अनर्थेकर तथा जिहासित है । सुपुपमे अविद्याविहीन जो आत्मस्वरूप 
काँ लता ग > साहना प्रत्यक्षसे प्रतिपादन करनेकी इच्छासे 

काय ह्‌, सब विवेकोत्पत्ति 
EO रे वह वेकोतपत्तिके लिए कहना 
शङ्डा--यदि अविद्याकार्य 
सिता कहना ही है, तो उसीको कहिए। नाड़ीके 
समाधान अविद्योत्य क्तृत्वादिशाम नाडीकृत है, अन्यथा स्वापादिके 
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श्रुतिः--ता वा अस्यैता हिता नाम नाड्यो यथा केश! सहस्तघा भिन्न 
स्तावताणिम्ना तिष्ठन्ति शुङ्कस्य नीलस्य पिङ्गखस्य हरितस्य रोहितस्य पूर्णा 
अथ यत्रैनं भन्तीव जिनन्तीव हस्तीव विच्छाययति गर्तमिव पतति यदेव 
जाग्रदूभर्य पश्यति तदत्राविद्यया मन्यते । 
द्वेतदुःखादिरूप यत्स्वात्मनः स्वप्नजाग्रतो! । 
तदविद्योत्थमित्येतत्ता वा अस्येति वर्ण्यते ॥ २४८ ॥ 
स्थूलदेहस्य नाडीषु रसपूर्णासु सञ्चरन्‌ । 
लिङ्गदेहपरिच्छिन्नो शुदक्ते भोग्यानि जाग्रति॥ २४९ ॥ 


समान कतृत्वज्ञानकी अनुपपत्ति होगी, अह; कै आदि दृष्खुपयोगी नाड़ीका 
उपन्यास और तदृद्ृष्टि व्यवहारके लिए है। अथवा मृषात्वकी सिद्धिके लिए नाड़ीका 
उपन्यास है । अतिसूक्ष्म नाड़ियोमें मद्दापरिमाण विन्ध्याचर आदि पर्वतका दर्शन 
स्वामिक मिथ्या ही हो सकता है, कारण कि तदुचित देश नाड़ीमें नहीं है, इस हष्टान्तसे 
जाग्रदूज्ञान भी मिथ्या ही है । अवस्थाओंके मिथ्यात्वके लिए नाड़ीका उपन्यास है, 
कारणके मिथ्या होनेसे कार्यमिथ्यात्व होता दै, यह लोकमें भी प्रसिद्ध है ॥२४७॥ 
“द्वेतदुःखादि०” इत्यादि । स्वप्न जागरावस्थामें जो स्वात्मामें दुःखादिरूप 
प्रतीत होता है, वह अविद्यासे उत्पन्न है, इसके बोधनके लिए 'ता वा अस्य? 
इत्यादि उत्तर ग्रन्थ है । चतुथाध्यायमें जो प्रकृत हैँ, वे पष्ठाध्यायके आदिमे 
सन्निहित हैं, संघातसम्बन्धिनी हिता इत्यादि नामक हृदयसे उपर फैली और 
हृदयमै प्रतिष्ठित परम सूक्ष्म अनेक नाड़ियां प्रसिद्ध हैं । रड 
शङ्का--नाड़ीका शरीरके साथ सम्बन्ध कहिए। पुरुषके साथ क्या सम्बन्ध है! 
समाधान--कर्मज्ञानके उत्कृष्टपकृष्ट फढोंको जिनसे आत्मा देखता है, वे 
आत्मीय है; अतः “अस्य” यह पष्टीसम्बन्धाथक पष्टीप्रयोग समुचित है। केशके 
सहस्तमागान्यतम भागके समान अतिसूक्ष्म नानारसपू्ण नाड़ियां शरीरमें हैं ॥२४८॥ 
“स्थूलदेहस्य’ इत्यादि । स्थूळ देहकी नानाननरसपूणे अतिसूक्ष्म हितादि 
नामक नाड़ियां अनेक वण हैं । सुक्तान्नपरिणामविरोष वायुके आधिक्यसे नीर 
होता है, पित्तके आधिक्यसे पिङ्गल, कफके आधिकयसे झु, पितताल्पत्वसे हरित और 
धातुसाम्यसे छोहित होता दै । वातादिके मिथःसंयोगवैषम्यसे विचित्राज्ञस होता दै । 
शक्का--नाडियां शुक, नीळ आदि रसोंसे पूर्ण हैं, इससे आत्मामे क्या हुआ! 
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समाधान्‌--स्वमध्यमें द्रष्टृत्वेन स्थित अन्नरसपू्णनाड्युपाधिक होकर 
अविद्यासे अपनेको भी रक्तादिरूपवान्‌ समझता है । 

शङ्का--रसगतरक्तादिरूपमजन आत्मामें किसके द्वारा और किंसरिए होता है! 

* उमाघान--ताड़ीगत सुक्तान्नरस उक्त रीतिसे नाना वण होता है, तदनुसार 

उस नाड़ीमें देवता, जो ढिङ्गशब्दसे कही जाती हैं, वह मिथ्या रक्तरूपता अपनेमें 
देखती हैं । तदुपाधिक आत्मा भी अपने भोगके लिए उक्त रूपका भागी होता है। 
नाडीका उपन्यास पुनरुक्त होनेसे अप्रामाणिक दै, अतः उक्त व्यवस्था अनुपादेय 
है । 'तदप्नामाण्यमनृतठ्य़ाधातपुनरुक्तदोषेभ्यः' इस न्यायसूत्रसे पुनरुक्तत्व अप्रा- 
माण्यका प्रयोजक होता है, यह निश्चित है । 

समाधान--धीपरिणाम ज्ञानका जागरादिमें विकाश और सुषुसिमें संकोच होता 
है, एतदर्थ चतुर्थमे नाड़ीका उपन्यास किया गया है । पष्ठादिमें सूक्ष्म नाड़ीग्रह- 
ढिङ्गशब्दित देवतास्थितिकर अन्नरसमै आतिसूक्ष्मत्वके ज्ञापनके लिए तदुपन्यास 
है। प्रकृतनें त्वमथके ज्ञापनके लिए कामाद्रि अविवेकविवक्षासे नाड़ीका उपन्यास है, 
ढिज्ञात्मा कामादिका साक्षी होता हुआ तदुपाधिमें आत्माका आरोप करता है, इस 
प्रकार द्वारमेदसे नाड़ीका उपन्यास त्वमर्थकी शुद्धिके लिए है, अतः द्वारभेदसे 
पुनरुक्ति नहीं है । 

शक्का--कतृत्व आदि ढिङ्गनिष्ठ हँ, तो स्थूळदेहके समान उसकी उपलब्धि 
क्‍यों नहीँ होती! . 

समाधान--वह अतिसूक्ष्म और प्रत्यक्षके अयोग्य है, अन्यथा अतिसूक्ष्म 
भाड़ियोंमें तत्मवेश ही दुर्घट हो जायगा । 

शङ्का- ढिङ्ग चेतन है या अचेतन ? प्रथम पक्षमें नामान्तरसे आत्माको ही 
कहा है | द्वितीयमें उसमें विषयरूपभागित्व है या नहीं £ यदि नहीं है, तो प्रत्य- 
गात्माकों भी भोग न होगा । प्रथम पक्षमें अचेतनमें स्वतः भोग होता नहीं, 
अतः उसका निमित्त कहना होगा । 

समाधान--देवतात्मक रिङ्ग जीवाहष्टवश शब्द आदि विषयका भागी होता है। 
लिक अथोकार होता है, इसमें कारण आत्ममोगातिरिक्त और कुछ नहीं है। भोग भी 
आमासमात्र है, अन्यथा आत्मामै विकारित्वापत्ति हो जायगी। असङ्ग होनेसे 
स्वयं अथीकार-ग्रहण नहीं कर सकता । 

शङ्का--आत्मामोग कैसे होता है ! 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


धा 


पीड जाहण] माषानुवादसहित २१५९ 


अथ वासनया स्वप्नो भ्नन्तीबैन स्वशत्रवः । 
जयन्तीव न ते प्तन्ति न जयन्ति च वस्तुतः ॥ २५० ॥ 

__ समाधान--अविद्याच्छादितस्वभाव बुद्धघुपाधि सूक्ष्मदेहानुसारी नानासंरकार- 
संस्कृत स्वोपाधिगतकतृत्वविकारका आत्मीयरूपसे आत्मा अभिमान करता है । 

शका---यदि ढिङ्ग द्वारा आतमामें विक्रिया है, तो वह ढिङ्गमे स्वतः होगी ? 

समाधान--नहीं, उसमें अन्नरसानुसारी विक्रिया है, स्वतः नहीं । नाना- 
विशेषात्मक ढिङ्गका अन्नरस स्थितिहेतु है, अतः उसमें तदनुसारी बिक्रिया युक्त ही 
हे । देहस्थितिदेतु रसकी भी स्वतः प्रवृत्ति नहीं है, अन्यथा भोजन व्यथ हो 
जायगा। वह भी भुक्तात्रपरिणामापेक्षी है। यतः अन्न परिणामरसहेतुत्वेन अपेक्षित है, 
इसलिए जातरस भी वातपित्तादि घातुका अनुसरण करता है ।. अविक्रिय आत्माको 
स्वामास मागसे छिङ्गमें शुक्क, पीत आदिका दशन कर्मवश होता है । कंमसे यदि 
दृष्टि मानते हो, तो दृश्य वस्तु हो जायगा । 

र यह स्वावियैकहेतुक है, शुक्तिका रजतवत्‌ आध्यात्मिक 
प्रपञ्च है । 

शङ्का- -यदि सब मिथ्या है, तो घटादि सत्य हैं, शुक्तिका रजत आदि 
असत्य है, यह लोकमें व्यवहार क्यों होता है ! 

समाधान--सब अनृत हैं, फिर भी स्वमम सत्य और मिथ्याके विभागवत्‌ 
जागरमें भी अनृत वस्तुमें ही यह विभाग माना जाता है । तदनुसार ही छोक- 
प्रसिद्धि है । इसका विस्तारपूर्वक वर्णन अन्यत्र देखिए ॥ २४९॥ | 

(अथ वास०' इत्यादि । जीवकी जाम्रत्स्थितिका निरूपण कर स्वप्रस्थितिके 
निरूपणाथ 'यत्र” इत्यादि वाक्यका व्याख्यान करते हैं । जिस कालमें कोई आकर 
मुझको मार-सा रहा है, जिनत्ति जयन्ति जय-सा करता है कोई आकर मुझको 
आत्मवश कर रहा है इत्यादि ज्ञानके समान ज्ञानाभास होता है, उसको स्वमन 
कहते हैं । 

शङ्का- स्वममे भी जागरावस्थाके समान ही हन्ता दीख पड़ता है । तो 
हनन आदि ज्ञान सूषा क्यों ? 

समाधान--जागरावस्थामें इन्ता, इनन और हननसाघन रहते हैं, जिनको 
अन्य ढोग भी देखते हैं और स्वममें हन्ता आदि नहीं दै, किन्तु स्वकीय अज्ञान- 
वृश उनको देखता-सा है । विषयामावसे' वास्तविक दर्शन भी नहीं कह सकते | 
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अुक्ते कर्मफले ठेशो बुद्धिस्थो वासनोच्यते । 
अविद्योत्कपतों भाति जगघातादिवासना ॥ २५१ ॥ 
दच शो लागे हनन आदिमे सत्य ज्ञान क्यों दोतादै £ 
समाधान--वासनाविष्ट विज्ञान हननादिका अभिमान करता है, एवं 
अघ आदि प्रकर्षोत्य गपपतनका मोहसे अभिमान करता है | आदिसे भुजज्ञ- 
दंशन, घावन आदिका भी स्वममें प्रत्यगात्माको मोहसे मिथ्या अभिमानमात्र होता है। 
ब्तुतः जागरावस्थामै जो रथादि देखे हैं, सो भी मिथ्या ही हैं । वेदान्तिमते 
अद्वितीय ह्म ही परमाथ सत्‌ है, वही वासनामय स्वममे तो असंभाव्य ही है । 
केवळ स्वकीया अविद्यासे संभावित मानता दै, अतएव स्वकीयारमाका यथाथेदर्शन 
होनेपर स्वाभिकवत्‌ जागरविषय भी बाधित हो जाते हँ । दोनों अवस्थाकोमें भय 
तो आत्माज्ञानप्रयुक्त ही दै, अतएव विद्वानोंकी 'विज्ञाततत्त्वानां मीतिनीस्ति कुतश्चनः 
यह उक्ति सर्वमान्य है ॥ २५० ॥ 
(शुक्ते कमफले' इत्यादि ! 
शङ्का- वासना क्या है । 
संमाधान- जाग्रदु भोगप्रद जो अर्जित शुभाशुम कम दै, उसका फल 
सुख, दुःख आदि जो भोगा जा चुका है, उसका लेश वासना दै, वही स्वममें 
अभिव्यक्त होती है । 

. शका--जाम्रद्गोगप्रद कमे जागरफलमोगसे भुक्त हो गया और लेशवासना 
स्वभमें सुक्त हो गई तो फिर जागरण और तदवस्थामें अनुष्ठान न होगा, कारण 
कि अनुष्ठानकी कारण वासना ही मानी-जाती है सो भी स्वम्नमें सुक्त हो चुकी है; 
अतः हेतुके अमावसे कोई अनुष्ठान ही नहीं होगा । 

समाधन- यद्यपि व्यक्तवासना स्वमनमें पुरुषको भोगकालमें फळ देकर 
समाप्तस्वभाव हो गई, तथापि फिर जागरमें दूसरी वासना नवीन कमै करायेगी । 
वासना अनन्त हैं। अविद्या रहनेपर वासनोत्थानमें बाधा नहीं होती । कोई वासना 
स्वममोगप्रद है, कोई जामत्कमहेतु है । जागर और स्वममें कर्मोत्पत्ति और 
तत्फळ भागमें वासना ही प्रयोजिका हे । जागरमें जो कर्मफल सुक्त हुआ, 
उसका लेश फळमोगान्त वासना कही जाती है । वही भावना भी है । वह 
अन्तःकरणमे रहती है, जैसे मूढ़ आकाशको रज, घूम, तुषार, अग्न, नीहार आदिसे. 
समन्वित मानते हैं, वैसे ही मूढ़ आतमाको कुत्व आदिसे समन्वित मानते हैं ॥२५१॥ 
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आज्ञाने क्षीयमाणेब्थ जाग्रदेबांदिवासना । 
मतिं देवोऽस्मि राजाउस्मीत्येतां स्वप्ने करोति हि ॥२५२॥ 
विद्यायाः परमोत्कर्ष जामत्साक्ष्यात्मवासना । 
सर्वो$स्मीति मतिं स्वप्नो करोत्यद्वैतमासिनीम्‌ ॥ २५३ ॥ 
सर्वात्मभावः परमो लोको बाधविवजनात्‌ । 
बाध्यन्ते देवराजाद्या इवशब्दस्ततः श्रुतः॥ २५४ ॥ 


“अथ यत्र देव इव' इत्यादि श्रुति । छोक-ब्याख्यानसे यह थ्रुतिवाक्य- 
गताथ है ॥ २० ॥ 

‘अज्ञाने? इत्यादि । अज्ञान-क्षय होनेपर जागरदेवादिवासना स्वभमें 'देवो5स्मि! 
“राजाऽस्मि’ में देव हँ, राजा हूँ, ऐसी बुद्धि करती है । 

शङ्का--अज्ञानक्षय तो होता नहीं ! 

समाधान---अज्ञानशब्दसे प्रकृतमें उसका कार्य दुवीसना विवक्षित है । 
दुबीसना रहनेपर “मैं व्याप्त हँ, हिंसक हैं! इत्यादि स्वप्न होते हैं और 
सद्वासना रहनेपर 'देवोऽरिमः (में देव हूँ) इत्यादि स्वप्न होते हैं ॥ २५२॥ 

“विद्यायाः इत्यादि । जागरमें जब देवादिविषयक विद्या द्रष्टामें प्रादुभूत 
होती है, तब स्वम्नमें तदनुसारिणी वासना होती है । विद्याका परम उत्कर्ष होनेपर 
स्वममें जाग्रत्‌-साक्ष्यात्मवासना 'सर्वोस्मिः ऐसी बुद्धि उपपन्न करती है, जो कि 
अद्वैत-वासनानुसारिणी दै । वासनाके दो भेद हैं एक सद्वासना और दूसरी दुर्वीसना। 
सद्वासनाका फळ देवादिमाव है और दुवीसनाका फळ हिंसकादिमाव है। इसमें भी 
मूर है--विहित-निषिद्धानुष्टानतत्परिवजनादि, जो शाख और छोकमें प्रसिद्ध 
है। स्वभमें भय आदि दर्शन दुरदष्टसे ही होता है; स्वतः नहीं । अतएव उसकी 
शान्तिके लिए शाखे अनेक उपाय विहित हैं। 'दुःस्वम च नृमिदषट 
सुस्वभमुपजायते ।! इत्यादि सपशती-छोक भी इस अर्थका पोषक है ॥ २५३ | 

'सर्वात्मभावः इत्यादि 'महमेवेदं सोऽस्मि’ इत्यादि श्रुतिके अथैका निरूपण 
करते हैं--जागरमें श्रवण, मनन आदिसे संपूर्ण अविद्या और उसके कार्यका ध्वंस 
होनेपर “अहमेवेदं स्थस्‌! 'सर्वो$स्मि' इत्यादि स्वम्रमें अभिमान होता है । 


२७५३ 
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_जयघातादिवदेवराजादेरपि बाधनम्‌ । 
लोकप्रसिद्धं कुत्राऽपि सार्वात्म्यं तु न बाध्यते ॥ २५५ ॥ 


“अहमेवःसे चिन्मात्रका अवधारण होता दै। इदं! शब्दसे अविद्या-कार्य विवक्षित है । 
उक्त रीतिसे 'अहस्‌! “एव? और इदं इन तीनों पदोंका अज्ञान होनेपर समानाधि- 
करण पदत्रयात्मक वाक्य चिन्मात्रका बोध कराकर सकाये अविद्याके समुच्छेदनमें 
समथ होता है। इस अर्थमें वाक्यरोषानु्रद भी है । 'सर्वोत्मि” परिच्छेदकके 
विरइसे आत्मामें पूर्णत्व होता है । यही इसका परम ढोक है । परमशब्दका 
अथे पूर्ण दै । पूर्ण झोक है, जो विद्यासे ढब्ध होता है । 

शङ्का- स्वर्ग आदि ढोकका अस्तित्व होनेपर इसमें पूर्णत्व कहाँ ! 

समाधान- वे सब अविद्याकरिपित है । 

शङ्का-सबकी चिन्मात्रता भी विद्याफळ नहीं है, क्योंकि “विमतं न तस्फछम्‌ , 
स्वमदृष्टत्वात्‌, तद्दृष्टटननादिवव!ः इस अनुमानसे स्वाभिक सर्वभावापत्ति 
विद्याफल नहीं हो सकती ? 

संमाधान--सबमें चिन्मात्रत्व जो स्वप्ममें भासित होता है, वह अन्य स्वम्नोंकी 
नाई मिथ्या नहीं है, क्योंकि “इव? शब्दके विना साक्षादेव सर्वभावका श्रवण है। 

राझा-जामद्में दृष्ट देहात्मत्वके समान स्वप्नमें दृष्ट सवोत्मत्व भी मिथ्या है! 

समाधान- नहीं, ऐसा नहीं है, क्योंकि जागरमें देहास्मत्वमें अविद्यासा हित्य 
है, स्वममें केवळ बिद्याफल्भूत आत्मा ही हे । वासनारूप अविद्याका भान होनेपर 
मी स्थूढ अविद्याका जागरमें जैसे भान होता है, वैसा यहां भान नहीं होता, अतः 
रकृतसे मिथ्यात्वशह्म नहीं हो सकती । अथवा जागरकालमें देहात्मत्वादि- 
विषयक बाधक बोधका साहित्य है, स्वम्नमें केवर बाधविधुर आत्मा ही रहता 
है, अतः स्वाप्त सर्वभाव मिथ्या नहीं है | इस अभे श्रुति सहायक है--देव, 
राज आदि वाक्योंमें इवशब्दका श्रवण है, अतः वे बाध्य हैं । यहां इवशब्दका 
श्रवण एज है, नः यह पारमार्थिक है ॥२५४॥ 

० इत्यादि । जय, घात आदि जैसे जागरावस्थामें बाधित होते 
हैं, यह ढोऊमसिद्ध है, कारण कि हननादिकत्ती और उसके साधनादि उस 
पर नहीं देख पढ़ते और सर्वात्ममाव श्रवण, मननादि साधनवश जागरमें 

अबाधित प्रतीत होता है, कहीं भी यानी न 
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वेदान्तमानसिद्धत्वाज्ञागरे तन्न बाध्यते । 
स्वप्नेऽपि बाध्यते नेतद्यथावस्त्ववभासनात्‌ ॥ २५६ ॥ 
इदेशब्दोदित यावजागत्सवे तदात्मनि । 
करिपतं श्रूयते तस्मादहमेवेदमित्यदः ॥ २५७ ॥ 
17 
स्वममें और न जागरमें कहीं भी बाधित नहीं होता । भाव यह है कि 
पारमार्थिक पदाथेका बाघ नहीं होता । स्वममे देवभावादिका दशन होता 
है, जागरमें ताइश शरीरके न देखनेसे और तद्विपरीत मनुप्यशरीर आदि 
दशनसे वह मिथ्या है, यह निश्चय होता है । साथ ही स्वमदृष्ट आस्माका बाघ 
नहीं होता । यदि सम्पूर्ण स्वाप्तिकदृष्ट मिथ्या है, ऐसी प्रतिज्ञा की जाय, तो वह 
असंगत है, क्योंकि आत्मा भी स्वभदृष्ट है । “जो में स्वम्ममें अपनेको देवशरीरी 
मानता था, वह में मनुष्यशरीरी हूँ? इस्‌ प्रत्यभिज्ञासे उभयावस्थामें अबाधित 
आत्मा सत्य है। शरीर आदि वाधित होनेसे जसे मिथ्या हैं वैसे प्रकृतमें स्वप्नान्तरके 
मिथ्या होनेपर भी सवोत्मभाव अबाधित होनेसे परमाथ सत्‌ हे । अतएव इसमें 
इवशव्दका प्रयोग श्रुतिने नहीं किया ॥ २५५ | 
“वेदान्त० इत्यादि । सवीत्ममाव वेदान्तरूप प्रमाणसे सिद्ध है, अतः जागरमें 
भी बाधित नहीं है । एक विषयमें दे विरोधी प्रमाणोंकी प्रबृत्ति होनेपर एक प्रबळ 
प्रमाणसे दूसरे दुबळ प्रमाणमें मिथ्यात्वका बोधन होता है और उसीसे विषयमें भी 
मिथ्यात्व प्रतीति होती दै । प्रकृतमें नित्य निर्दुष्ट प्रबल वेदान्तप्रमाणसे दुर्बळ आवि- 
चिक इन्द्रियादिजन्य ज्ञानमें मिथ्यात्वका बोधन होता है । जैसे ज्योतिरशाख्जन्य 
चनद्रपरिमाणके ज्ञानसे इन्द्रियजन्य चन्द्रार्पपरिमाणज्ञानका बाध होता हे, वैसे ही 
प्रकृतमें भी समझना चाहिए । यद्यपि चन्द्राल्पपरिमाणानुवृत्तिबत्‌ व्युत्थानमें द्वैतमाव- 
प्रसक्ति हो सकती है, तथापि उसमें मिथ्यात्वका निश्चय होनेसे तद्विषय सत्य नहीं 
माना जा सकता । स्वममे भी यथार्थ वस्तुका भान जागरमें भी आत्मभानके समान 
अबाधित ही रहता है ॥ २५६ ॥ 
(इदंशब्दो०? इत्यादि । इदंशब्दप्रतिपाद्य जागरदष्ट वस्तुमात्र आत्मामें 
. कल्पित है, ऐसा भ्रतियोसे सुना जाता है; अतः “अहमेवेद! यह जागरमें इश्यमान 


प्रपञ्च में (चिन्मात्र) ही हूँ । 
शक्का--'अहम? का इदम्‌! के साथ सामानाधिकरण्य कैसे ! उन पदोंमें 
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२१६४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 
यः तिहा 2 यथावस्तुनिरूपणे । 
तथेदं जगदात्मैव जगन्नेवाऽऽत्मनः पृथक्‌ ॥ २५८ ॥ 
अतः सबोऽस्मीति मतिर्नेव स्वप्नेऽपि विश्रमः । 
त्वावेदकमानेन जाता धीर्षिश्रमः कथम्‌॥ २५९ ॥ 


सामानाधिकरण्य माना जाता है, जिनके अर्थोंका परस्पर अमेदान्वय होता है; जैसे 
'तीछो घट? | यहां अहमर्थे चेतन विवक्षित है और इदमथै दृश्य जड़ है, अतः 
तिमिराढोकवत्‌ विरुद्धाथंक दो पदांका सामानाधिकरण्य कैसे ! 

समाधान --इदस्‌ आदि आत्मामें कल्पित है । अध्यस्त और अघिष्ठानका भी 
सामानाधिकरण्य इष्ट है । “इदं रजतम्‌? 'शुक्तिः रजतम्‌! यह सामानाधिकरण्य उक्त 
नियमसे नहीं होता, किन्तु “इदं रजतम! में सामानाधिकरण्य अवश्य होता है, 
* इसी प्रकार प्रकृतमें भी यह सामानाधिकरण्य सूपपन्न है । 

शङ्ा--“अहमेवेदं? में कौन विशेषण है और कौन न विरोष्य है ! 

समाधान--अहमथ विशेषण है और इदमे विरोष्य दै । यहां साधिभूत 
तथा साधिदैवत शरीरान्त अविद्यासे प्रत्यगात्मामें जो कल्पित है, वह अहम है। 
इदम प्रत्यगात्मा विशेष्य है । “इदं रजतम्‌? इत्यादिक स्थलमै ऐसा ही विशेष्य- 
बिशेषणभाव सर्वसम्मत माना जाता है । अन्वयब्यक्तिरेकसे उक्त पदार्थोका ज्ञान 
होनेपर अज्ञाननाशक वाक्याथेबोध उत्पन्न होता है । वाणीका अगोचर प्रत्यगात्मा 
अहमथे अज्ञानादि सम्पूण हृश्यका बाघ होनेसे सब ( सवीत्मक ) होता है ॥२५७॥ 

“यः सर्पो? इत्यादि । अमदशाम जो सप ज्ञात हुआ था, वह यह रज्जु 
ही है, इस मकार यथार्थ ज्ञान होनेपर सकी निवृत्ति और रज्जुका यथार्थ ज्ञान 
होता है । यहांपर 'य एप! दोनों पद यद्यपि भिन्नाथैक हैं, तथापि बाधामें जैसे 
सामानाधिरण्य होता है, वैसे ही “इदं जगत्‌ आत्मैव” यहांपर भी संसारदशामें जो 
जगत्‌ विविध जड़रूपसे प्रतीत होता था, वह तत्त्वज्ञान होनेपर बाघामें आत्मस्वरूप 
ही लिव प । आत्मासे एथक्‌ शि तत्त्वान्तर नहीं है ॥ २५८ ॥ 

अतः; इत्यादि । यतः जगत्‌ प्रथक्‌ नहीं है, अतः ' 
- तल क्‌ नहीं सोऽस्मि’ यह 

शडा--क्यो ! 


समाधान- वेद तत्त्वावेदक मान है, तजञनित होनेसे वह ज्ञान विअम केसे 
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RA यायाय III 
परमो लोक इत्युक्ता सर्वभावस्य वस्तुता । 
सुषुप्तो तत्तु सार्वात्म्य॑ सर्वेरप्यनुभूयते ॥ २६० ॥ 
नन्वद्वैतमपि द्वैतं सुप्तसुप्त्योरिहा55त्मनि । 
क्रमाद्‌ भात्यत्र कि रूपं तस्येत्याशड्ज वर्ण्यते ॥ २६१ ॥ 


होगा ¦ अतत्वावेदक तदितर प्रमाणसे उत्पन्न बुद्धि अमात्मक हो सकती है । यदि 
तज्जनित बुद्धि भी अम हो, तो तत्त्वावेदकत्व ही उसमें नहीं रह सकता॥ २५९ ॥ 

“परमो लोक इत्यादि । 'परमो छोकः” इस उक्तिसे सबैभाव वस्तु परमार्थिक 
है, यह निश्चित होता है और सुषुप्तिमं वह सावौत्य सबको अनुभूत 
होता है ॥ २६० ॥ 

“तन्व०' इत्यादि । 

शह्ला--सम्पूण दृश्य आत्ममात्र ही है, अतः सुषुततिमें आत्मा अद्वय है, ऐसा 
यदि कहते हो, तो सुषुपतिसे पूवीवस्थामें- तथोक्त रीतिसे उसे सद्दय भी कह सकते 
हैं । अतः यह संशय होता है कि आत्माका तत्त्व द्वैत है अथवा अद्वैत । कारण 
कि उसमें क्रमसे द्वैत और उद्दैत दोनोंका भान होता है । भानमात्रसे वस्तुके 
स्वरूपावधारण करनेसे पूवीवस्थामें द्वेतरूपसे आत्माका भान होता है और सुषुतिमेँ 
अद्वेतरूपसे, मान उभयथा होता है, अतः डसके स्वरूपर्मे संशय स्वाभाविक है । 
श्रुतिसे अद्वयात्मघी होती है और प्रत्यक्षादिसे सद्वयात्मघी होती है, अतः दोनों 
बुद्धियाँ प्रमाणजन्य भी हैं । | 

समाधान---प्रमाणोके विषयमें तो उत्तर दिया जा चुका है, परन्तु तद्विषयमें 
यह भी उत्तर है कि जागरावस्थामें जो अनात्मधी होती है, उसका व्यभिचार 
स्वप्नमें और सुषुप्ते देखते ही हैं। उक्त दशाओंमें जागर-द्वैतकी अनुबृत्ति नहीं 
है और स्वामिककी जागरमें अनुवृत्ति नहीं है और सुषुसिमें दोनोंकी अनुवृत्ति नहीं, 
अतः उक्त अनात्मधीसंवेद्या अनिवीच्या अविद्या ही है । 

शक्का--व्यमिचारसे अनात्मा मूषा है, अतः आत्मा अद्वय है, ऐसा यदि 
कहते हो, तो अद्वय आत्माका भी स्वप्न और जागरमें व्यमिचार स्फुट ही है, 
अतः वह भी सूषा होगी, ऐसी स्थितिमें शुन्यवाद ही प्रसक्त होगा । 

समाधान--उक्त व्यमिचारी बुद्धियोंका साधकान्तर है नहीं, अतः अब्य- 
भिचारी संविदद्वयात्मा ही मानना पड़ेगा, दूसरा उपाय नहीं है, यह असक्कत्‌ कह 
चुके हैं ॥ २६१ ॥ 


ताक भाषाजुवादसहित २१६५ 
टस 0 । 


SANS rN 
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२१६६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


यत्सार्वात्म्य पुरा प्रोक्तं तदेवाऽद्वैतमात्मनः । 
रूपमागमतः स्वालुभूतेश  पुरुषार्थतः ॥ २६२ ॥ 
अतिः--तद्वा अस्यैतदतिच्छन्दा अपहतपाप्माऽभय - रूपं तद्यथा 
प्रियया खिया संपरिष्वक्तो न बाह्यं । किञ्चन वेद नाऽऽन्तरमेवमेवायं पुरुषः 
्रज्ञिनाऽऽत्मना संपरिष्वक्तो न बाह्यं किञ्चन वेद नाऽऽन्तरम्‌ ॥ 
शास्रप्रसिद्ध तच्छब्दः प्राह प्रत्यक्षतां पुनः । 
एतच्छब्दः पुमर्थत्वमतिच्छन्दादिनोच्यते॥ २६३ ॥ 
“यत्सा्वात्म्यम्‌०' इत्यादि । उक्त शङ्काका यह समाधान सहज है, इसको 
हृदयङ्गम कीजिये । उक्त रीतिसे आत्मतत्त्व सद्वय है कि अद्वय ¦ इसका निर्णय इस 
्रकारसे भी होता है कि सात्म्य शब्दान्तरसे अद्व्यत्व जो पूर्वमे कहा है 
- वही आस्माका वास्तव तत्त्व है । 
शङ्का-क्यों ! 
समाधान--आगम प्रमाणसे वही सिद्ध होता दै | ' एकमेवाद्वितीयं ब्रह्मः इत्यादि 
सैकड़ों श्रुति और स्मृतियां पूर्वेमै प्रमाणभावसे कह चुके हैं। पुनः आभ्रेडनंकी आव- 
इयकता नहीं है और स्वानुभूतिसे मी यही सिद्ध होता है । स्वानुभूति ब्रह्मवेत्ताओंकी 
विवक्षित है और यही पुरुषार्थ भी दै । अद्वितीयातमविज्ञानसे मुक्त हुआ पुरुष 
सांसारिक विविध दुःख जालोंसे निवृत्त होकर अपरिच्छिन्नानन्दसन्दोहस्वरूप होता है, 
यह भी असक्कत्‌ कह चुके हैं । द्वैतप्रतिपादक आगम प्रसयक्षादि प्रमाणोंसे सिद्ध अर्थके 
अनुवादक हैं, द्वेतपरक नहीं हैं । प्रमाणान्तरसे अप्राप्त अद्वैतके बोधक आगम तत्परक 
हैं अन्यथा उनमें अप्रामाण्यापत्ति हो जायगी इत्यादि बहु वक्तव्य है ॥ २६२ ॥ 
हा अस्यैतदतिच्छन्दा’ इत्यादि श्रुति | इसका अर्थ छोकोंके व्याख्यानसे 
गतार्थ हो जायगा | 
शास्रप्रसिद्धम्‌' इत्यादि । अद्ययात्मामें प्रत्यक्षादि. भी प्रमाण हो सकते हैं । 
अत्यक्षादिका भी साधक आत्मा ही है । आत्मसंबन्धसे प्रत्यक्षादि विषय-परिच्छेदक 
होते हैं, अन्यथा अपने विषयके समान स्वयं जड़ हैं, चिद्ब्यापिके बिना ये प्रकाशक 
नहीं होते। आत्मा स्वयंप्रकाश होनेसे स्वसिद्धिमें प्रत्यक्षादिकी अपेक्षा नहीं करता, 
यह भी कथितप्राय है । प्रत्यक्षादिके समान विषय भी आत्मसापेक्ष ही हैं, क्योंकि वे 
सब अवस्तु हैं अथीत्‌ निरात्मक हैं। परमार्थतः आत्माविद्या ही मेय और मान भावसे 
विवर्चित होती हे । “सोऽस्मि? इस वाक्यसे जो अथ प्रतीत होता है--में सब हूँ, 
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तृतीय ब्राह्मण ] 
पल्स स्स्स य्य रे 
यही विद्या है, इससे भिन्न दशन अविद्या है । : 
ये दोनों स्वरूप संविदाश्रित हँ । Ry त 0 
तदूगत हननादिके समान मिथ्यात्वकी शङ्का कर 'परमो लोक इत्पादिसे उसका 
परिहार किया गया है। अब आगे परावस्था जो निरविद्या है, उसका निरूपण 
किया जाता है । 
शक्का--पुवेमें भी सवात्मभावके प्रदर्शन द्वारा विद्या 
अतः स्तद्थे अतिच्छन्दवाक्यकी क्या आवश्यकता है ! अ 
समाधान- ठीक है, किन्तुं सुषुसिमें अतिच्छन्दवाक्यसे उसीका स्पष्टीकरण 
किया जायगा । छन्दशब्द दो प्रकारका है, एक सान्त छन्दस्‌ और दूसरा अदन्त 
छन्दः । प्रथम गायञ्यादि छन्दका वाची है और द्वितीय कामवाची है । यहां काम- 
वाची अदन्त छन्दशब्द है, क्योंकि 'न कञ्चन कामं! इस पूर्व वाक्यसे वही प्रकृत | 
है और कामप्रयोज्य कमेवाची पापके साथ पठित भी है । छन्दमतिक्रान्त- 
मतिच्छन्दस्‌; यह विग्रह है । अतिच्छन्दा यहां दीध छान्दस है। पापशब्दसे 
धर्मका भी अहण विवक्षित है । 
शङ्का--पापशब्द अध्ममें निरूढ़ है, उसका पुण्यमें प्रयोग कैसे ! 
समाधान- -मुमुक्कुके लिए पापके समान पुण्य मी बन्धफछकत्वेन हेय है, 
अतएव “पाप्मनो विजहाति’ इस श्रुतिमें पापवत्‌ पुण्य भी हेय कहा गया है। 
शङ्का- “पापोडह पापकमा ऽहं पापात्मा पापसंभवः ऐसा कहा गया है, तो 
अपहतपाप्मा कैसे ! 
समाधान--जबतक अज्ञान है, तब तकके लिए वैसी उक्ति है । अज्ञानका नाश 
होनेपर तद्धेतुक पापादिका सम्भव ही नहीं दै, तत्‌ शब्द प्रसिद्धपरामशीं है और 
एतच्छन्द्‌ प्रत्यक्षवाची है । दोनेकि सममिव्याहारसे प्रसिद्ध प्रत्यक्ष अथे होना 
चाहिए । प्रक्ृतमें आत्मा प्रसिद्ध नहीं है, अन्यथा उसका निरूपण ही व्यथ हो 
जायगा । अतएव प्रत्यक्ष भी नहीं, फिर दोनोंसे आत्माका अभिधान कैसे ! 
समाधान--आगममें प्रसिद्ध है और ज्ञानियोंको स्वानुभवसे प्रत्यक्ष है, 
अथवा धथत्साक्षादपरोक्षादू ब्रह्म’ इत्यादि श्रुतिसे आत्मा अपरोक्ष है, अतः उक्त 
शब्दद्वयसे तदभिधान युक्त ही है । छोकप्रसिद्धि ही प्रसिडिशब्दसे विवक्षित नहीं है, 
किन्तु शास्रप्रसिद्धि भी गृहीत होती है । अतएव 'स वः शशिकलामौरिस्तादास्या- 
योपकल्पताम? इस कोक्में शशिकलामौळि शिव शाखे प्रसिद्ध है। उसका परामरशी 
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२१६८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


त वह | ब्रह । Ff कि: 
समाघिसुप्त्योरदैत लच द ॥ २६४ ॥ 
छन्द; काम! कर्म पापं भयं स्यात्‌ कमणः फलम्‌ । 


अनधेरूप त्रितयमदेते वीक्ष्यते नहि ॥ २६५ ॥ 


त्रितयानर्चनिर्मुक्त ना$नर्थान्तरयोगि च। 
इति दैत श्रुतावस्यां वैशब्देन निवर्त्यते ॥ २६६ ॥ 


~ 
तच्छब्द दै । साहित्यदर्पणे प्रसिद्ध परामर्शी तच्छब्दका उक्त ही उदाहरण दिया 
गया दै । उत्तस्वरूप अतिच्छन्द अपहतपाप्मस्वरूप आत्मज्ञान होनेपर इतकार्य 
ज्ञातञ्चेय पुरुष हो जाता है। अवाप्तकाम होनेसे उनके साधनोंका अनुष्ठान नहीं 

है। आलम्यतिरिक्त पदार्थ नहीं है, आत्मा ज्ञात ही हो चुका, ज्ञातव्य कोई नहीं 
` रह जाता, कामी महामोह रहित आत्मस्वरूपको श्रुतिने दिखछाया ॥ २६३ ॥ 

(शिवमद्वैत०” इत्यादि । शाख्रक्रिया सममिव्याहारसे डंकेकी चोट कहा 
गया है कि आत्मा शिव अद्वैत है । योगियों तथा साधारण छोगोंको छुषुसिदशामें 
एसा ही आत्मस्वरूपानुभव होता दै | योगियोंको सुषुस्तिके अळावे समाधिमें भी 
उक्त स्वरूपा अनुभव होता है, अतः शा्रप्रसिद्धि और प्रत्यक्ष दोनों प्रकृत 
विषयमें हैं । इसलिए 'स एष! इन दोनों शब्दोंसे आत्माका निर्देश उचित ही 
किया गया है ॥ २६४ ॥ 

“न्द्‌ कामः’ इत्यादि । छन्द यानी काम अतिछन्द यानी अतिक्रान्त-काम 
पापकर्मका फळ भय, ये सब अद्वैतमें नहीं देखे जाते ॥ २६५ ॥ 

(त्रितयान०? इत्यादि । काम यानी पापमय । अथवा कायिक, वाचिक, 
मानसिक--ये तीनों अनथ हैं, तद्युक्त। एवमनथीन्तरयुक्त द्वैत, इस श्रतिमें वैशब्दसे 
निवृत्त किये गये हैं, क्योंकि द्वैत त्रितयानथनिर्मुक्त--त्रितयानथैशुःय-- नहीं होता, 
“द्वैताद्धि भयं भवति! इत्यादि श्रुतियोंसे द्वैत दुःखमूल दै, अतः वैशब्दसे तन्निषेध 
किया गया है । 

शङ्ा-सुषुस आत्मा न अपनेको देखता है, न अनात्म पदार्थोको ही 
देखता है, जागर अवस्थामें जब अनेकों देखता है, उसी समय काम आदि भी 
देख पढ़ते हैं, इससे तो यही स्पष्ट होता है कि कामादि आत्मधमे हैं, धर्मीकी 
अमानदशामें घर्माका अमान स्फुट है । - 
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अरि लल आए रूपमात्मनः । 
तेना संयुक्तं दवेतमात्मनि करिपतम्‌ 
द्वैताप्रतीतौ नाउनथेः किन्त्वानन्दो महानिति | 2 &। 
अत्र छौकिकषशटान्तः प्रोच्यते सर्वसंमतः ॥ २६८ ॥ 
खिया वियुक्तस्तद्भेदं पश्यन्कामेन पीड्यते । 
आहि्गितस्तयैकतवंग्राप्याऽऽनन्देन तृप्यति ॥ २६९ ॥ 
चित्तानुरागसिञ्चर्थं प्रिययेति विशेषणम्‌ । 
ढिष्टायां सत्यपि ख्रीत्वे चेतो नैवाञ्नुरज्यते ॥ २७० ॥ 
समाधान--इससे आपका क्या तात्पय हे ! क्या सुषुप्तिमें चैतन्यस्वरूपका ही 
निषेध करते हैं अथवा उसके ज्ञानका ! “प्रथम पक्षमें 'यः सुतः सोऽहम्‌ इस प्रत्यभिज्ञाके 
साथ विरोध है और 'पश्यन्‌ वै तन्न पश्यति’ यह श्रुतिविरोध भी है । द्वितीय पक्षमें 
अन्ब्नब्यतिरेकसे कामादि आत्ममोहोत्थ अतएव कारकजन्य हैं, इससे निश्चय होता है 
कि वे मनोधम हैं, सुषुसमें 'अज्ञो5हम! इस प्रकार व्यक्त अज्ञान है नहीं, अतः तत्मयुक्त 
कारकसमुदायकी सत्ता दूरोत्सारित होनेसे उक्त कालमें उसका निषेध इष्ट ही है । 
आत्माका अज्ञान होनेपर ही द्वैतमान होता है, इस अन्वयका प्रदशन स्वयं श्रुति 
करती है-वत्र द्वैतमिव भवति तदितरः इतरं पश्यति!। 'इव’ शब्दके प्रयोगसे 
अज्ञान वस्तु नहीं है, अतः वास्तविक अन्वय नहीं है, किन्तु तत्सह है; जहां अज्ञान 


य्त्व्व्य्त्य् 


नहीं है, वहां विशेष ज्ञान नहीं है, इस ब्यतिरेकमें “त्र सवस्य सबैमालैवामूत्‌ तत्‌ केन - 


कं पश्येत्‌ यह श्रुति प्रमाण है, अतः अनर्थयोगी द्वैत आत्मामें कल्पित है ॥२६७॥ 

'हताप्रतीतौ? इत्यादि । द्वैतकी अप्रतीतिदशामें अनथका भान नहीं होता, 
किन्तु महान्‌ ( बड़ा ) आनन्द होता है, इसमें सबेजनप्रसिद्ध लौकिक दृष्टान्त 
कहते हैं--सुषु्तिमें जीवकी परके साथ एकता हो जाती है, इसीसे विशेष ज्ञान 
नहीं होता, इसमें खी और पुरुषका दृष्टान्त देते हैं ॥ २६८॥ 

(खिया वियुक्त० इत्यादि । खरीसे वियुक्त कामी पुरुष खीके साथ भेदको 
प्राप्त कर अत्यन्त दुःखी होता है । खसे आलिङ्गित होनेपर उसके साथ अभेद 
प्राकर परमानन्दसे तृप्त होता है ॥ २६९ ॥ 

'चित्तानुराग०' इत्यादि। खरीमें कामीका चित्त अनुरक होता ही है, यह बत- 
लानेके लिए “प्रियया! यह विशेषण है, क्योंकि द्वि (द्रेषयुक्ता) खीमे अनुराग नहीं 
होता । उक्त गुणविशिष्ट खीमँ भी केवळ स्वकीय प्रीतिमात्रसे चित्तानुराग नहीं होता, 


२९७३ 
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तृतीय आझण ] भाषाबुवादसहित २२३ 


२१७० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ 9 अध्याय 


न्््््््व्ल्क्क्व्व्क्क्क्क््व््््व्व्व्क्क्व्स्व्क्क््ट्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्व्व्र्र 
Tr 
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किन्तु उसकी (ख्रीकी) भी कामना होनी चाहिए, अन्यथा पुनः द्वेषापत्ति होगी । अत 
वार्तिकमें 'कामयन्त्या” भी विशेषण दिया है। वार्तिकसारकी आदरे प्रतिमें 'दुष्टायाम्‌" 
यह पाठ है, सो प्रमादसे हुआ है । !द्विष्टायास! पाठ उचित है । यह वार्तिकका 
झोक है और अविकलरूपसे यहाँ उद्धृत किया गया है। श्रुतिमें “परिष्वक्त' शब्दसे 
व्यामिश्रीमाव कहा गया है । ब्यामिश्रीमाव ख्रीलक्षणमें पुरुषलक्षणका अनुप्रवेश है । 
ईइश कर्में प्रवृत्त (खरी और पुरुष दोनोंकी प्रीतिसे उत्पन्न परस्पर संयोगात्मक मैथुन 
कमस प्रवृत्त) पुरुप बाह्य अथवा आभ्यन्तर कुछ भी नहीं जानता, केवल उसके 
सुखका ही अनुभव करता है । यद्यपि उक्त कर्ममें प्रवृत्त खरी भी पुरुषवत्‌ कुछ 
नहीं जानती, तथापि पुरुष-प्रकरणसे पुरुष कुछ नहीं जानता, ऐसा श्रुतिने कहा है, 
वस्तुतः ख्रीमँ भी तो वही आत्मा है। शरीरसम्बन्धक्कत यह आत्ममेद है, आत्मा 
दोनोंमें एकरस ही है । दाष्टीन्तिकके अनुसार भी पुरुषोक्ति समुचित है । 

शङ्ा-सम्बन्धाधीन सुखके आवेशसे ही बाह्य और आभ्यन्तरका अज्ञान है, 
स्वतः नहीं, इसमें क्या साधक है ! 

समाधान-इसमें यह साधक है कि परिष्बङ्गसे पहले और पीछे बाह्य एवं 
आम्यन्तरका ज्ञान रहता है, केवल परिप्वङ्गकारमें ही उक्त बाह्य और आभ्यन्तरका 
ज्ञान नहीं रहता, इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि सम्बन्धाधीन सुखावेशसे ही अज्ञान 
है, स्वाभाविक नहीं है । जैसे संपरिष्क्तमें विरोषाज्ञान रहता है, वैसे ही सुषुसिमें भी 
अव्यक्त अज्ञान जनित विशेषका अज्ञान है, ऐसा श्रुतिस्थ "एवमेव? इत्यादिसे कहा 
गया है । सोपाधिक पुरुष सुषुसिमें निरुपाधिक ब्रहेक्य प्राप्त कर अब्यक्ताज्ञानजन्य 
विशेषको नहीं देखता । 

शङ्का- उक्त अवस्थामें निरुपाधिक ब्रहेक्य कैसे सिद्ध होता है ? 

समाधान- जाग्रत्स्वमभोगप्रद कर्मका क्षय होनेपर जो प्रत्यगात्मा अज्ञानी है, 
उसका, बुद्धि आदिसे लेऋर देहपयेन्त विषयोमें अभिमानका ध्वंस होनेपर, वितमस्क 
शक्षरूपसे पकात्मसंयोग होता है, उसके होनेपर कुछ नहीं जानता । अतएव 
अन्य अति भी उक्त अर्थका समर्थन करती है-“'सम्पद्च न विदुः सति सम्पद्यामहे । 

शद्का- अविद्या और उसके कार्यका आमासके साथ सम्बन्ध होनेसे आभास 
द्वारा आत्मामें भी उसका सम्बन्ध होना ही. चाहिए । 

समाधान--आभासका भी उस कालमें अतिक्रमण करता है, सौषुस आत्मा 
कटस्य आत्मानुरोधी अतएव तन्मात्र होकर कार्य और कारणको इष्टिकोणसे भी नहीं 


9 
॥ 
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वि रक नर >>+++ 5 ee > 
क्षेत्रारामादिक बाह्य गृहकृत्यं तथाऽऽन्तर्‌ । 
आलिङ्गितः सुखाविष्टो न वेत्ति इयमप्यसौ ॥ २७१ ॥ 


एवं सुमतौ समाधौ वाऽऽलिङ्गितः परमात्मना । 
न बहिर्जागरं नाऽन्तः स्वप्ने च दवेतमीक्षते ॥ २७३ ॥ 
आजुछूल्यप्रातिकूल्ये द्वेतादशनतो नहि। 
ततः कामभयाभावादात्मानन्दे निमञ्जति॥ २७४ ॥ 


देखता, अतः संप्रसादमें विज्ञानात्माके परमास्मासे संयुक्त यानी अभिन्न हो जानेसे 
मेदकारण विध्वस्त हो जाता है, अतएव उक्त बुद्धकी निवृत्ति हो जाती है । ऐकाल्य- 
मात्रावशिष्ट होनेसे आन्तर और बाह्य कुछ नहीं जानता, यह अंति कहती है॥२७०॥ 

क्षेत्रारामा०' इत्यादि । प्रियाङिङ्गित तस्सुखाविष्ट पुरुष बाह्य क्षेत्र, आराम 
(खेत, बगीचे) आदि और आग्यन्तर गृह्य दोनोंकी भी [ये दोनों वत्र 
आदिसे जनित आनन्दसे अतिरिक्त आनन्दके भी उपलक्षण हैं] नहीं 
जानता ॥ २७१ ॥ 

'अवेदनेन' इत्यादि । 

शङ्खा-वाह्मका अवेदन सुखका हेतु क्यों ? 

समाधान--बाह्म वस्तुका भान होनेसे उसकी हानि तथा बृद्धिकी चिन्तासे 
पुरुषका चित्त विक्षिप्त होता है तथा उनके परिहारादिके साधनोंके अमावसे दुःखी 
होता है । यदि उसका ज्ञान ही नहीं है, तो हानि और बृद्धि भी अज्ञात ही हैं, 
अतएव 'विक्षेपकारणके अभावसे चित्त भी व्यग्र नहीं होता । तदनन्तर आनन्दसमुद्रमै 
गोता लगाता है | वैषयिक आनन्दके समान आत्मानन्द साधनसापेक्ष नहीं है, 
किन्तु स्वाभाविक है | उसका तिरोधायक अज्ञान और उसका कार्य है । उनकी 
निवृत्ति होनेपर आत्मानन्दसन्दोह स्वयं प्रादुर्भूत हो जाता है ॥ २७२ ॥ 

ष्टान्तका व्याख्यान कर दाष्टीन्तिकका व्याख्यान करते हैँ-“ एवं सुप्तौ' इत्यादिसे। 

सुपति या समाधिम परमात्मासे आढिङ्गित अतएव तदमेदप्रास पुरुष बाहय 
जागर और आन्तर स्वरूप द्वैतको नहीं देखता ॥ २७३ ॥ 

'आनुङूल्य०? इत्यादि । मे उक्त रीतिसे द्वैतका दर्शन नहीं होता, 
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भुतिः--तदा अस्येतदाप्तकाममात्मकाममकाम * रूप<शोकान्तरस्‌ ॥ २१॥ 


तदा अस्येति वाक्येन कामाभावः प्रपञ्च्यते । 
आत्मरूपं यददैतमापकाम तदीक्ष्यताम्‌ ॥ २७५ ॥ 


००० 00 aA 
अतः तद्विषयक आनुकूर्य (बृद्धि) और ्रातिकूस्य (हानि) नहीं होता अर्थात्‌ चित्त- 

__ विक्षेपकारण द्वैतज्ञान ही नहीं होता, आनुकूल्य-प्रातिकूल्यमूलक काम और भय प्रसिद्ध 
हैं, कारणाभावसे काये काम और भय आदि नहीं होते । प्रतिबन्धकाभावसे आत्मा 
आनन्दे निमभ होता है । सारांश यह दै कि जो वस्तु अन्यापेक्ष है, वह मिथ्या 
है। अनात्मवत्तु आत्मसापेक्ष है, अतः वह मिथ्या है, इसका उपपादन हो चुका 
हे, इसमें मूळ यही है कि जो वस्तुतः स्वमन ही है, वह अन्यानपेक्ष कैसे होगा : 
अनात्मवस्तु जड़ होनेसे स्वयंसिद्ध नहीं होती, आत्मापेक्षासे भी वह वस्तुतः 
नहीं है, अन्यथा स्वाप्तिक पदा्थोक़ी भी सिद्धि हो जायगी। आत्मा स्वोनपेक्ष 
स्वमहिमासे ही सिद्ध दै, . अतः ऐकाल्यलक्षण वही वास्तविक पदाथै है। 
ख्रीवाक्यसे सुषुप्ते विरोषज्ञानाभाव सिद्ध कर अतिच्छन्दवाक्योक्त कामाविद्यादि- 
वर्जित आत्मस्वरूप श्रतिने कहा । 

शङ्का- सुपुपमे यदि विरोषज्ञानाभावको मानते हो, तो चैतन्य भी ज्ञानस्वरूप 
ही है, अतः वह भी नहीं रहेगा, अन्यथा ज्ञानसामान्यामावकी सिद्धि ही नहीं होगी । 

समाधान- चैतन्य स्वयंज्योति आत्मा है, वह अज्ञानधर्म कामादिके समान 
आगन्तुक नहीं है, अतः सुपुपिमे क्यों नहीं रहेगा ! आत्मा चैतन्य है, अतः 
ज्ञातु, ज्ञान आदि विभाग नहीं है, ध्वस्ताज्ञान पुरुष आत्मामें उक्त विभाग नहीं 
देखता । अतिच्छन्दवाक्योक्तरूप आगन्तुक चेतन्य है, इस शङ्काकी स्त्रीवाक्यसे 
निवृत्ति कर अतिच्छन्दवाक्याथको परिष्कृत करनेके लिए आप्कामादि श्रुतिकी 
प्रवृत्ति है ॥ ७४ ॥ 

“तद्वा अस्यैतदा०' इत्यादि अति । रछोकार्यसे श्रुत्यथ गताथ है ॥२१॥ | 

'तद्वा/ इत्यादि । "तद्वा अस्यै’ इत्यादि वाक्यसे आत्मविदूमें कामाभावका 
प्रपञ्च करते हैं । आत्मत्वरूप जो अद्वैत है, उसीको आप्तकाम समझिये। सारांश यह 
है कि पुमथ ही कामशब्दका अर्थ है । 'काम्यतेऽनेन इति कामः? इस व्युत्पत्तिसे 
धमे, अथ, काम और मोक्ष, इस प्रकार विभक्त चार पदा्थोमिं सब काम अन्तर्भूत हैं । _ 
अप्राप्तकामकी कामना पुरुषमें होती है । जो आत्मदर्शी है, वह विश्वको ही आत्मा 
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वि सङ न. 
सुड सु समाधित्सुर्वाह्ं कामयते नहि। 


अपि त्वात्मानमेवाऽऽत्मा प्राप्त एवा$खिठेः सदा ॥२७६॥ 


मानता है, उसकी इष्टिमे आत्मातिरिक्त 9 
होनेसे ही प्राप्त है, अतः बाग गत es 
हृ वह 
आप्तकाम कहा जाता है । 'काम्यते इति काम” यानी आत्मा, वह आप है 
'आप्तरच कामइच आप्तकामः' इस व्युत्परि र 
गनत नि इस व्युत्पत्तिसे उक्त अद्वितीय आत्मस्वरूप आप्त- 
शङ्का -छान्दोग्यमे 'सत्यसइल्पः सत्यकामः  इत्यादिगे “सत्यः कामो इत्य! 
इत्यादि व्युपत्ति कर कामशब्दका आत्मसम्बन्धी यानी तत्कामनाविषय अभ किया 
गया दै। वहां कामसे आत्मा नहीं, किन्तु तत्सम्बन्धी यह अथ निश्चित हुआ है । 
इसी प्रकार यहां भी कामशब्दको आत्मातिरिक्ताथक ही मानना चाहिए । 
` समाधान--एतदनुसार वहां भी कामशब्दका यही अथे करना चाहिए, 
यहां स्वरूपसुख सकलदु:खलेशशुन्य कामशब्दार्थ दै । 
शङ्का--वंयों £ 
समाघान--'आत्मकाम' इत्यादि विशेषणसे यही अर्थ स्फुष्ट प्रतीत होता 
हे । परमात्मविषयक दोनों वाक्य हैं, अतः एकवाक्यताके ढामके ढिए उक्त 
छान्दोग्यका एतदनुसार अथ है । किञ्च, आत्ममात्रको छोड़कर अन्यत्र सत्यत्व है 
नहीं, अतः निरतिशय सुख आत्मतत्त्व सत्यकामसे वेदनीय है, अतएव छान्दोग्यमें 
ही “यत्र हि नान्यत्पर्यति' इत्यादि श्रृतिसे द्रीनादिका निषेध कर भूमलक्षणका 
व्याख्यान कर प्रत्यगात्मामें ही सुखत्व और सत्यत्व कहा दै। 
शङ्का--काम और कामीका मेद मानकर हिरण्यगभके समान आप्तकाम कहते 
हैं, क्योंकि हिरण्यगर्भ भी सर्वात्मा होनेसे आप्तकाम है या निर्मेद होनेसे आत्मकाम 
कहते हैं ! 
समाधान--निर्भेदसे आप्तकाम प्रङ्तमें कहा गया दै, इसमें साधक “आत्मेवेदं 
सवम! इत्यादि श्रुति है, इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि यदि सब आत्मा ही दै, 
अतिरिक्त कुछ है नहीं, तो किसकी कामना कौन करेगा ॥ २७५ ॥ 
'सुषुप्सुञ्च' इत्यादि । 
शक्का--अंद्रैतात्मस्वरूपमें आप्तकामत्व क्यों ¦ 
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I RR 


ज 


१ काम आत्मनि ।. 
कामामावे इतो धावेत्‌ इयेनबत्सदसाऽऽत्मनि॥ २७७ ॥ 
सर्वसम्मता 


समाचित्सोरात्ममात्रकामना | 


काम्यात्मप्रात्तिवो$कामरूपमदेतमात्मनः ॥ २७८ ॥ 


समाधान --काम्यमान है, अतः काम है, नित्यप्राप्त है, अतः आप है । आपश्च 

कामश्च आप्तकामः' यह आएकामका विग्रह दै । 

शङ्का--आत्मा काम्यमान कहां दै ! 

समाधान--सुषुप्सु और समाधित्सुमें | शयनकी इच्छा तो प्राणिमात्रको होती 
हे । समाधित्सु योगी हैं, वे भी अत्यन्त अप्रसिद्ध नहीं हैं । इन दोनोंको बाह्य 
पदाधविषयक कामना नहीं रहती, अन्यथा बाह्यव्यापारमें ही व्याएत होनेसे सुघुपि 
ही न हो सकेगी । यह तो असकृत्‌ ज्ञात ही है कि सुषुप्ति तथा समाधिमें बाह्य 
पदार्थका कुछ भी भान नहीं होता और बाह्य विषयोंसे उपरत होनेपर ही उक्त 
दोनों कार्य होते हैं । इच्छाके बिना तदर्थप्रवृत्ति किसीकी नहीं होती । प्रवृत्तिमात्रमें 
इच्छा कारण है, अतः उक्त दोनों पुरुषोमै आत्मकामना रहती है। और वह 
नित्यप्राप्त है, इससे अद्वेतात्मामें आत्मकामत्व सिद्ध हुआ ॥ २७६ ॥ 

सुषुप्त आत्मामें काम्यमानत्व नहीं है, इस शङ्काकी निवृत्ति करते हैं-- 
“पूर्वोक्तव्येन०! इत्यादिसे । 

उक्त इयेनदृष्टान्तसे ताइश आत्मामें काम्यमानत्व है । यदि आत्मार्मे कामना 
न होती, तो सुषुतिके लिए श्येनके समान क्यों दौड़तां £ अतः उक्त दृष्टान्तसे 
सुषुप्युकी कामना आत्मामें रहती दै, यह सिद्ध हुआ ॥ २७७ ॥ 

“समाधित्सो ० इत्यादि । सांसारिक सुख तथा उसके साधनोंसे उपरत होकर 
योगी समाधिनिरत होता है, यह तो प्रसिद्ध ही है। कामनाके बिना समाधि नहीं 
होती। निष्फळ कमेमें विद्वानोंकी प्रवृत्ति नहीं होती, अतः आत्मकामना समाधित्सुमे 
अवश्य रहती है, यह सबैसम्मत है । उक्त उपाय द्वारा आप्तकाम होनेपर अकाम 
अद्वैतात्मस्वरूप सिद्ध होता है, इसमें सन्देह नहीं है । 

शट्टा--आएकाम और आत्मकाम--इन दो विशेषणोंसे ही सकळ कामना- 
शुन्यत्व आत्मामें प्रतीत होता है, फिर 'अकाम' बह विशेषण क्यों £ इससे सकल 
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- कास्यमोजनतस्तृसस्तदा भोज्यं न वाञ्च्छति । 
एव काम्यारमनि ग्रासे किमन्यत्काम्यते पुनः ॥ २७९ ॥ 
आत्मकाममकामं यत्तच्छोकरहितं तदा । 
शोकान्तरं एथक्‌ शोकादिति निःशोकतोच्यते ॥ २८० ॥ 


---------_ मस्का ककी किम 
कामनाभावका ही बोध कराना इष्ट है, वह उक्त विशेषणोसे हो जाता दै, 
अतः उसका उपादान पुनरुक्त है । 2 

समाधान--काम और कामीके भेदके निराकरणके ढिए “अकाम 
विशेषण दै । | 

शङ्ा--उक्त मेदका निराकरण उक्त विशेषणोंसे हो जाता है, ऐसा पूर्मं 
निरूपण कर चुके हैं, फिर इस विशेषणका क्या प्रयोजन £ 

समाधान--ठीक कहते हैं, मन्दबुद्धि पुरुषोंके लिए उक्त विशेषण द्वारा 
निर्मेदास्मस्वरूपका प्रतिपादन किया गया है। उनको इसका निश्चय न होनेसे 
उक्त शङ्का हो सकती है, अतः उसके निराकरणके छिए अकामस्‌? यह विशेषण है । 

शङ्का--चहुत्रीहिसमासं माननेसे इससे भी उक्त शङ्काकी निवृत्ति नहीं 
हो सकेगी । 

समाधान--उत्तर पदकी लक्षणा माननेसे गौरव तथा जघन्यवृत्तिसे श्रुत्यै 
निरूपण असंगत है, अतः “न कामः अकामः' यह तत्पुरुष समास मानना ही उचित 

हे, यह स्थितकी गति है ॥ २७८। 

उक्त अको इष्टा्तसे स्पष्ट करते हैं--काम्य० इत्यादिसे। | 

इप्सित भोजनसे तृप्त पुरुष फिर उस भोजनकी उस कालमें इच्छा नहीं 
करता, यह परत्यातम्रसिद्ध दृष्टान्त है । फळेच्छासे ही उसके साधनकी इच्छा 
होती है । प्राप्त फलकी इच्छा नहीं होती, क्योंकि उसकी उत्पत्तिमें फलसिद्धि प्रति- 
बन्धक है, जैसा कि इष्टान्तमै कहा गया है । इसी प्रकार काम्य आत्माके प्राप्त 
होनेपर फिर तदन्यकी कामना क्यों करेगा । अर्थात्‌ सब आत्मस्वरूप ही है; 
आत्माकी प्राप्ति होनेपर सकल कामोंकी प्राति हो गई । फिर इतभोजनके समान 
कामान्तरकी कामना कैसे करेगा ! 

श्रुतिगत शोकान्तरकी व्याख्या करते हैं--“आप्तकाम ०” इत्यादिसे । 

शङ्का- शोकान्तरका शोकराहित्य अथे कैसे होता है १ 
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नतु देदाभिमानश्च धर्माधर्मी च शोकदाः । 
यथा जागरणे तहत्सुपुप्षौ च प्रसज्यते ॥ २८१ ॥ 

_______ Se MMM 

समाधान यहाँ अन्तरशब्द प्रथगथेवाची है, सुषुसिमें आत्मा शोकसे प्रथक्‌ 
है, ऐसा कहनेपर यह प्रतीति होती है कि आत्मामें शोकका सम्बन्ध नहीं है । 
- यदि उसके सम्बन्धसे रहित है, तो वह उससे रहित है, यह फलिताथे होता 
हे । व्यापि भी है--यो यदीयसम्बन्धाभाववान्‌ स तदभाववान्‌ , यथा रूपसम्ब- 
न्वामाववान्‌ वायुः रूपाभाववान! । इस तात्ययेसे निःशोक आत्मा कहा गया है, शोक- 
कामादिसे होता है, काम अज्ञानहेतुक दै, उस समयमें अज्ञान है नहीं; 
अतः निःशोकता प्राप्त ही है । 

शङ्का--उस समयमें अज्ञान क्यों नहीं है ! अन्यथां जागरादि नहीं हो 
सकेगा, प्रत्युत मुक्ति ही हो जायगी । 

समाधान- अच्छा, तो यह उत्तर है कि शोक गुण है, अतः गुणवाची शोकशब्दसे 
मतुप्‌ और उसका क्‌ करके शोकशब्दका शोकवान्‌ अन्तःकरण अथे हुआ । तद्रहित 
आत्मा उक्त दशामेँ है; काम, शोक आदि अन्तःकरणके धर्म हैं। अन्तःकरणके . 
सम्बन्धसे वे आत्मामें प्रतीत होते हैं। जब अन्तःकरण ही उक्त काहमें है नहीं, 
तब तद्धमका संभव कैसे ? अथवा शोक भी आत्मामें कल्पित होनेसे उसका भी 
अधिष्ठान प्रत्यगात्मा ही है, अतः वह शोकवान्‌ कैसे हो सकता है । रज्जुके बिना 
अध्यस्त सर्पकी प्रतीति नहीं होती, अतः - उस सर्पका आत्मा रज्जु है, परन्तु 
वस्तुतः रज्जु सर्पवती नहीं है, इस प्रकार वस्तुतः आत्मा शोकवान्‌ नहीं है, इस 
तात्ययेसे भी श्रुतिने आत्मस्वरूपको शोकान्तर कहा है। अथवा माध्यन्दिनशाखामें 
“शोकान्तरम्‌! यह पाठ है, तदनुसार. 'अशोकादपरम्‌ अशोकान्तरम यह अर्थ मी 
हो सकता है । ईश्वर मायाविशिष्ट है और अशोक तदन्य शुद्ध चैतन्य अशोकान्तर 
अथवा शोकमन्तरयति यानी आनन्दैकहेतु होनेसे जो शोकको आच्छत्न करता 
है, वह अशोकान्तर है ॥ २८० ॥ 


शङ्का--“ननु देहा०' इत्यादि । जागरके समान उस समयमें भी देहाभिमान 


और धमोदि हैं ही, फिर शोक भी रह सकता है, अतः आत्मा. शोकान्तर 
कैसे ! ॥ २८१॥ 
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Sa २१७७ 


शेवं 8000008000: स्य स त्र पण 

भैरव पिताञ्मित्यादिदेहत्वभ्न्तिछोपनात्‌ । 

पिकते देहेऽभिमानः सुपस्य नाऽस्ति हि २८२ ॥ 

देहाभिमाने सत्येव शोकरागादि सम्भवेत्‌ | 

नाऽन्यथा परदेहस्थदुःखस्या55त्मन्यवेक्षणात ॥ २८३ ॥ 
ना तिज त की 

समाधान--“मैवम्‌' इत्यादि । देहतादास्यामिमान आन्ति 

अम होता नहीं, इसलिए सुषुप्तकों देहामिमान ही नहीं होता. हिर र, च्य 
केसे रह सकते हैं £ भाव यह है कि पुत्रका कारण धमोदि है। उसके सम्बन्धसे 
पिता और पुत्रम कार्यकारणभाव सम्बन्ध होता है । झुरे धर्मादिका सम्बन्ध नही है, 
कारण कि वे अन्तःकरणके घम हैं। अन्तःकरण उस समयमे नहीं रहता है। 
अतः उसके द्वारा भी वे आत्मामें नहीं रहते, अतः तन्निमित्तक कार्यकारण- 
भावकी व्यावृत्ति होनेसे जागरमें जो पिता है, सुघुप्तमें वह अपिता हो जाता है । 
यही न्याय पुत्र आदिमें भी समझना चाहिए। जागरकाकमै पुत्र, मायी जादिवाले 
ुषुपतमे अपुत्राय आदिवारे हो जाते हैं । इसी तात्पयसे श्रुति कहती है--/अत्र 
पिताऽपिता? इत्यादि । वस्तुतः आत्मा अकती है। अविद्या द्वारा ही उसमें कतृत्व 
आदि माने जाते हैं । सुषुप्तमें कतृत्व आदिकी मूल व्यक्त अविद्या नहीं है, अतः 
मूलभूत कतृत्वादिकी निवृत्ति होनेसे तन्मूलक धर्मादिका सम्बन्ध और तन्मूलक पितृत्व, 
पुत्रत्व आदिका सम्बन्ध उक्त कालमें आत्मामें नहीं रह सकता, इसळिए श्रुतिने 
ठीक ही कहा --'अत्र पिताइपिता” इत्यादि ॥ २८२ ॥ 

'देहाभिमाने' इत्यादि । देहामिमान रहनेपर ही शोक और राग उत्पन्न 
होते हैं । अन्यथा यानी देहाभिमानके बिना यदि शोकादि उसन्न हों, तो परदेहस्थ 
आत्मामें वे क्यों उत्पन्न नहीं होते। भाव यह दै कि आत्मा व्यापक होनेसे स्वदेहमें 
जैसे है, वैसे ही परदेहमें भी समानरूपसे विद्यमान है । मेद इतना ही है कि 
स्वदेहमें 'यह मेरी देह है” यह अभिमान होता है और परदेहमें वह अभिमान 
नहीं होता, प्रत्युत यह दूसरेका शरीर है, यह ज्ञान होता है, अतः शरीरान्तरमे 
स्वात्मसंबन्ध होनेपर भी स्वदेहामिमानबैकश्यसे परकीय शोक आदि स्वगतत्वेन प्रतीत 
नहीं होते। सुषुप्तमें स्वशरीरमे तादश अभिमान नहीं रहता, अतः परदेइके समान 
देहगत होनेपर भी वे पुरुषको दुःखी नहीं करते । पितृत्वनिरूपित पुत्रत्व होता है । 
पिता, पुत्र आदि ससम्बन्धिक पद हैं । स्वपितृत्वज्ञानाधीन पुत्रत्वश्ञान और तत्चिबन्धन 

२७४ 
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२१७८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
्प्प्प्फ््प््क््फ््क्क्क्क्क्क्स्व्स्क्क्क्््््स्क््व््व्स्व्व्स्स्य्स्य्र 
ुत्ररागोऽपि नास्त्यत्र पितृत्वस्याञ्नवेक्षणात्‌ । 
सुपः पिताऽहमस्येति न कश्चिदभिमन्यते ॥ २८४ ॥ 
पुत्रोऽपि मत्पितेत्येवं सुषुप्ती नाऽभिमन्यते । 
श्रुति अत्र पिताऽपिता भवति माताऽमाता लोका अलोका देवा 
अदेवा वेदा अवेदाः ॥ 
स्वत्वस्वकीयताऽभावात्पिता स्यादपिता तथा॥ २८५ ॥ 
देहतद्वर्मराहित्यं सुप्तौ सर्वेष्वपि स्फुटम्‌ । 
इत्यभिम्रेत्य॒मात्रादिबूदाहृतिरीरिता ॥ २८६॥ 
ुत्रकर्मोपास्तिसाध्याख्रयो लोकाः पुरा श्रुताः । 
इन्द्रादिदेवा यष्टव्या अध्येतव्या ऋगादयः ॥ २८७ ॥ 


रागादि होते हैं। उक्त कालमें पितृत्वज्ञानाभावसे पुत्रत्वज्ञानाभाव है और उससे 
रागादिका अभाव है ॥ २८३ ॥ 

शुत्ररागो०' इत्यादि । सुषुप्तिमें “में इसका पिता हूँ” ऐसा अभिमान कोई 
नहीं करता, अतः तन्निमित्तक पुत्रादिराग भी उक्त न्यायसे उस दशामें 
किसीको नहीं होता ॥ २८४ ॥ 

(पुत्रो5पि? इत्यादि । एवं सुषुप्त पुत्र भी 'अयं मत्पिता’ (ये मेरे पिता हैं), 
यह अभिमान नहीं करता। अभिमानमूळक ही स्वत्व, स्वकीयत्व आदि हैं। 
तन्निवन्धन पितृत्व, पुत्रत्व आदि हैं, वास्तविक नहीं । निर्विशेष आत्मामें किसीका 
सम्बन्ध ही है नहीं, फिर पितृत्व, पुत्रत्व आदि सम्बन्ध कहां £ तदभावसे पिता 
अपिता होता है । एवं माता आदि भी ससम्बन्धिक होते हैं । सम्बन्धनिवृत्तिसे 
पिता अपिताके समान, माता अमाताके समान, पुत्र अपुत्रके समान होता हैं 
इत्यादि समझना चाहिए ॥ २८५ ॥ 

दिहतद्वर्म०' इत्यादि। खुपुपिम देह और देहधर्मोसे रहित होना सबको स्फुट 
है, इस अभिप्रायसे बहुत उदाहरण दिये/गये हैं | अनेकोदाहरण देखनेसे यह शङ्का हो 
सकती है कि इनमें कुछ तात्यय॑विशेष हो, इसलिए कहते हैं कि अनेक उदाहरण 
उक्त कामें देहतद्धमराहित्य सबको स्फुट है, केवळ इतना ही कहनेके लिए 
दिये गये हैं, अतः इसके लिए अर्थौन्तरानुसन्धानक्नेश व्य है॥ २८६ ॥ 


जा अछोका' इत्यादि वाक्यके तात्पयैका व्याख्यान करते हैं-.'पुत्रकर्मो ०' 
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तृतीय ब्राह्मण ] 


न्को २१७९ २१७९ 
ip र 


साधने यजने पाठे शोकोऽस्तीति:न शड्यताम्‌ । 
यतो लोकादयो लीनाः सुषु परमात्मनि ॥ २८८ ॥ 
देहतद्धमेलोकादिरूप जागरणे जगत्‌ । 
छ. ga ड कर्मणि लीयते ॥ २८९ ॥ 
श्रुतिः-- भवति भ्रूणहा 
पौरकसोऽपौल्कसः भमगोऽभमणसतपसोऽापसोऽा सः 
पापेन तीणों हि तदा सर्वाञ्छोकान्हृदयस्य भवति ॥ २२ ॥ 
्तेनश्रूणन्नचाण्डालपुर्कसाः पापिनो यतिः। . 
वानग्रस्थश्च पुण्यात्मा सुप्तिः सर्वेष्वसौ समा ॥ २९० ॥ 


MOSS ES मी 
पुत्र, कम और उपासना इनसे प्राप्त होनेवाले कोक पूर्वमें कहें जा चुके 
हैं, वे कोक सुषुसिमें अलोक हो जाते हैं, यष्टव्य इन्द्रादि देवता अदेवता यानी 
अयष्टव्य हो जाते है । अध्येतव्य ऋचाएँ अनध्येतब्य हो जाती हैं ॥ २८७॥ 
अ साजन इत्यादि । साधन यजन और पाठमें शोक होता है, ऐसी शङ्का मत 
। 


शक्का- क्याँ £ 
समाधान--उस अवस्थामें ये सब परम कारण परमात्मामँ छीन हो जाते 
हैं, रहते ही नहीं, फिर उक्त व्यापारमें शोककी क्या सम्भावना है !॥ २८८ ॥ 
ढेहतद्वम ०! इत्यादि । देह, देहधम, लोक आदि [ आदिसे देवता, वेद आदि 
विवक्षित हैं] भोगके लिए कमसे आरब्ध हैं। भोगारम्मक कर्मका क्षय होनेपर ये 
सब अपने कारणमें लीन हो जाते हैं॥ २८९ ॥ 
‘अत्र स्तेनो? इत्यादि श्रुति । श्र॒त्यथ छोकोंके व्याख्यानसे गतार्थं है । 
'स्तेन०” इत्यादि । स्तेनशब्द यद्यपि चोरमात्रका वाचक है, परन्तु अति- 
पतित अणप्नके साथ पठित है, अतः विप्रसुवणीपहारी महापातकी स्तेनशब्दसे यहां 
विवक्षित है । चाण्डाल्शब्दमें स्वारथमें अण्‌ हुआ है। झव परुषे शरह्मणीमें जो पुत्र 
उत्पन्न होता है, वह चाण्डाल कहलाता है । वैश्य खीमें से जो पुत्र होता 
है, वह 'आयोगव' कहलाता है, क्षत्रियामें शूह्से उत्पन्न होनेवाळा क्षत्ता कहा 
जाता है । इसमें प्रमाण-- 
श्राह्मण्यां क्षत्रियात्‌ सूतो वैश्यद्वैदेहकस्तथा । 
शुद्राज्ञातस्तु चाण्डालः सर्वेधर्मबहिष्कृतः ॥' 
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२१८० बूहदारण्यकेवार्तिकसार [ ४ अध्याय 


न्क्व्व्व्क्क्व्व्क्व्क्क्व््व्व्व्व्व्व्व्व्व्क्क्क्व्क्क्क्व्व्व्व्व्व्व्व्व््न्न्स 


तत्तदेहाभिमानस्तु क्षीणस्तत्कमसंक्षयात । 
पुण्येन पाप्मना5नन्वागतं रूपं परात्मनः २९१ ॥ 
हृदयाख्यं मनस्तस्य पुण्यपापे ततोऽखिलाः । 

शोका मनोगताः, शोकान्सर्वानात्माऽतिवतेते ॥ २९२ ॥ 


SSNS 
यह स्मात वचन है । क्षत्रियामें शु्रसे उत्पन्न पुत्र पौल्कस कहा जाता 
डे । यहाँ मी स्वा्थमें अण्‌ है । पुल्कस एव पौल्कसः । 
शङ्का-'जातो निषादाच्छूद्रायां जात्या भवति पुल्कसः' इस वचनसे विरोध 


होता दै । 
समाधान--शुद्राम विप्रसे उत्पन्न पुरुषको निषाद कहते हैं । 


विप्रात्‌ मूद्धीवसिक्तो हि क्षत्रियायां विशख्रियास्‌ । 
अम्बष्ठः शूद्यां निषादो. जातः पारशवोऽपि च ॥ 

शुद्रोमें ब्राह्मणसे जात जो निषाद जात्या शूद्र है, उससे कषत्रियामें जात पुल्कस 
है, यह अथे हुआ । सारांश यह है कि निक्ृष्ट देहसम्बन्धप्रापक कर्मोंसे असम्बद्ध 
ही सुषुप्त होता है । जैसे श्रमण (संन्यासी) आश्रमध्मोसे रहित होता है, वैसे 
ही आत्माको भी वय, अवस्था आदि धर्मोसे रहित समझना चाहिए ॥ २९० ॥ 

'तत्तदेहाभिमान०' इत्यादि । सुषुपिदशामें चाण्डा आदिका अभिमान न 
होनेसे तस्रयुक्त दुःख आदि नहीं होता, अतः दुःखाद्यमावरूप साम्यसे सबकी 
सुषुसि समान ही होती है । पुण्य और पापसे अनन्वागतका अथ यह है- पुण्य 
और पापसे असम्बद्ध रूप परमात्माका है । यह अर्थ “अपहतपाप्मा इत्यादि 
भरुतिसे पूर्वमे निश्चित हो चुका है । सुपुप्त तद्रूपापन्न होता है । सारांश उत्तर 
छोकसे कहेंगे ॥ २९१ ॥ 

'हृदयाख्यम इत्यादि । 'सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति' इस श्रुतिके 
` अनुसार सुषुप्तिमं परमात्मस्वरूपापन्न होकर कर्मीविद्यानिमित्तक माता, पिता आदि 
सम्बन्धका अतिक्रमण कर जाता है । ठ 

शङ्का- जीवित दशामें वर्तमान शरीरस्थ होकर भी उक्त सम्बन्धका अति- 
क्रम कैसे करता है ! 

समाधान--इसमें आश्चय क्या ! जो अतिसूक्ष्म ज्ञेय है, उसका ज्ञान हम 
छोगोंको श्रुति द्वारा ही होता है । श्रुति उक्त अवस्थामें पुण्य, पाप आदिसे अनन्वा- 
गत स्वरूप कहती हैं। पुण्यादिसे अनन्वागतस्वरूप 'य आत्मा अपहतपाप्मा' इस 
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शोका वुध्यात्मतादात्म्यअमादात्मनि करिपताः । 

देये तु तबिष्ठशोकानां युज्यते खय: ॥ २९३ ॥ 

सर्वेषामनुभूत्याउपि प्रसिद्धः शोकसंक्षयः । 

ता प्रसिद्धि हिशब्देन विशदीकुरुते श्रुति! ॥ २९४ ॥ 
eC se ची 
` शृतिसे परमात्मा ही निश्चित किया गया है । अतः तद्ूपापन्न होता है । तढूपापत्न 
होनेपर हृदयाख्य मन छीन हो जाता हैः। मनका ल्य होनेपर तदाश्रित पुण्य 
और पापका भी ज्य हो जाता है। आश्रयका नाश होनेपर आश्नितका अवस्थान 
कहीं इष्ट नहीं है, एवं तदाश्रित शोकका भी ल्य हो जाता है। इस न्यायसे 
सब शोकोंका अतिक्रमण कर जाता है; यह अर्थ "तीर्णो हि? इत्यादि शतिसे स्फुट 
है। हृदयका अतिक्रमण करनेसे उसके धमाका अतिक्रमण स्वतः सिद्ध हो 
जाता है ॥ २९२ ॥ 

“शोक़ा०' इत्यादि । शोक वस्तुतः बुदृध्याम्रित हैं । बुद्धिके तादात्यअमसे 
आत्मामें कल्पित होकर वे सबैसाधारणको आत्मध्मरूपसे प्रतीत होते हैं, जैसे कि 
दृग्धृत्व और प्रकाशकत्व वस्तुतः वहिगत हें, परन्तु लोहेमें तत्तादात्याध्याससे वे 
लोहगतत्वरूपसे प्रतीत होते हैं । बुद्धिका लय होनेपर बुद्धिमें रहनेवाले शोक 
आदिका लय युक्त ही है, इसमें विवाद नहीं दै ॥ २९३ ॥ 

(सर्वषाम० इत्यादि । सुषुप्तिमें शोक आदिका संक्षय सर्वानुभवसिद्ध है, 
इसमें किसीको विवाद ही नहीं है । श्रतिस्थ “हि? शब्द इस प्रसिद्विका द्योतक दै । 
(हि? शब्दसे श्रुति उक्त प्रसिद्धिको विशद करती है । स्वप्नमें हृदय द्वारा पुण्य 
और पापका सम्बन्ध आत्मामें केवळ वासनारूप होता है, सुषुप्तिमें हृदयका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका भी निषेध किया गया है । 

शङ्का--स्वप्तमें तो मन रहता ही है, फिर केवल वासनारूप सम्बन्ध क्यों 
कहते हो £ 

समाधान--कारणत्वका त्यागकर केवळ अज्ञानमात्र मनोरूप वासनामय 
स्वप्नावस्था रहता है, अतः उक्त कालमें केवळ वासनारूप क्रिया-फङका ही 
अनुभव करता है । यह तो स्पष्ट है कि स्वप्तद्रष्टाका स्वप्नमें तदन्य सम्बन्ध तो 
कोई हे नहीं, अतः वासनामय मन होनेसे उसका सम्बन्ध भी “यक्षानुरूपो बि 
इस न्यायसे वासनामय ही है ॥ २९४ ॥ 
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RT NN 
सुप्तो न पश्यतीत्येवमाहु! समेऽपि लौकिकाः ॥ २९५ ॥ 
आत्मन्यदृष्टशतो  ज्ञानमिच्छादिवद्धवेत । 
इत्याहुस्तार्किका! सुप्तौ न ज्ञानं कर्मसङ्घयात्‌ ॥ २९६ ॥ 


PRS >> >> कक कक न ्न्शखख्फफुफ व खि यायालय 


क्या जागरमें अन्य सम्बन्ध मानते हैं ! 

समाधान- बुद्धि आदिमें रहनेवाले चित्मतिबिम्ब द्वारा ही आत्मा सदा 
अविद्यासे संयुक्त होता है, अतः स्वतः अविद्यासे संयुक्त नहीं रहता, क्योंकि 
असङ्ग श्रुति है ॥ २९४ ॥ 


“ननु शोकादि' इत्यादि । 
शङ्का- सुषुप्तिमँ काम, शोक आदिकी प्रतीति नहीं है, अतः वे नहीं माने 


जाते एवं चैतन्यकी भी उस समयमें प्रतीति नहीं है, अतः वह मी नहीं माना 
जाना चाहिए, क्योंकि उक्त कालमें नहीं देखता है, यह लौकिक पुरुष कहते ही 
हैं और कोई भी सुषुप्त कुछ नहीं देखता, यह सवीनुभवसिद्ध भी है ॥ २९५॥ 

सुषुप्तिमे चैतन्य नहीं है, यह छोकप्रसिद्धि कहकर वादी तार्किककी सम्मति 
भी दिखलाते हैं--'आत्मन्य ०” इत्यादिसे। 

आत्मामें अदृष्ट ( पुण्यपापादि तद्व्श जैसे इच्छादि होते हैं वैसे ही 
ज्ञान भी होता है, झुषुप्तिदशामें अदृष्टका संक्षय होनेसे इच्छादिके समान 
ज्ञान भी नहीं होता । भाव यह दै- तार्किक आत्माको प्रथिवी आदिके समान 
अचेतन मानते हैं। आत्ममनःसंयोगसे उत्पन्न ज्ञानगुणको चैतन्यात्मक मानते 
हैं। अदृष्ट सबका कारण है। अतः आत्ममनःसंयोगका भी वह कारण है। 
उसके द्वारा ज्ञानका भी कारण दै । सुषुप्तिदशामें मन पुरीतति नाडीमें चला 
जाता है। उस समय आस्माके साथ संयोग नहीं है । यद्यपि आत्माको व्यापक 
मानते हैं, ती वहां भी उसका सम्बन्ध आवश्यक है, तथापि तदूबहिर्देशावच्छेदसे 
आत्ममन/सयोग ज्ञान हेतु है । पुरीत्नाब्यवच्छिन्न उसका संयोग ज्ञानजनक 
नहीं है, अतएव 'सुधुप्तो न किश्चिच्चेतयति' यह सबैढोकप्रसिद्ध व्यवहार 
सूपपन्न होता है, अतः यह प्रश्‍न होता है कि सुषुप्तिमें चैतन्यका भी संबन्ध 
नहीं मानना चाहिए, अन्यथा उसके समान काम, शोक, आदिका सम्बन्ध 
दुष्परिहर होगा, युक्ति दोनोंमें समान है ॥ २९६ ॥ 
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श्ुति:--यद्दै तत्न पश्यति पइयन्तै तन्न पश्यति 
यदैतभेत्यादिवाक्वैरस्योचरबुदीसत पि! । 
न चिद्ठोपः किन्तु बुद्धेछीप इत्येतदुच्तरम्‌ ॥ २९७ ॥ 
तच्छब्दः सुसिमाचष्टे वैशब्दोञ्व्ठतौ भवेत्‌ । 
तत्र सुपो पुमान्षेच . पश्यतीति जना जगुः॥ २९८ ॥ 
अदशन॑ सर्वथेति यदाहुरबिवेकिनः । 
ताङ त तद्विवेच्य तथा चा55त्मा पच्यक्षेव न पदयति॥ २९९ ॥ 
'यद्ठे तत्न पडयति पयन्‌ ' इत्यादि 
गा न्‌ वे तन्॑ इत्यादि श्रुति । कासे श्रुत्य 
` “यदै क्षे! इत्यादि । दवै तन्न पश्यति' इस भ्रुतिवाक्यसे उक्त शाका उत्तर 
दिया जाता है, चैतन्यका होप नहीं है, किन्तु बुद्धिका लोप है । बुद्धि और 
चैतन्यका मेद तार्किक नहीं मानते । उनकी इष्टम दोनों एक ही हैं, पर सांख्य, 
वेदान्त आदिमें दोनोंका मेद माना गया है और इसका उत्तर स्त्रीपुंदष्टान्तवाक्यसे 
भी दिया जा चुका है । वह यह है कि बाह्य और आग्यन्तर बिभागका हेतु 
व्यक्त अज्ञान उस समयमें नहीं रहता । अविभागात्मक प्राप्त आत्मा कामकर्मादिमान्‌ 
नहीं है, आत्मामें स्वयंज्योतिष्ठ कह चुके हैं ॥ २९७॥ 
“तद्वेः इस श्रुतिवाक्यके पदाँका अर्थ कहते हैं--“तच्छब्द' इत्यादिसे । 
तच्छब्द सुषुप्तिको कहता है और “वै? शब्द अवधारण अको कहता है । 
इस तात्पर्यसे जन कहते हैं कि सुषुप्तिमें कुछ नहीं देखता । भाव यह है कि आत्मा 
यदि चिद्रूप है, तो सुपुपिमै कामादिवत्‌ चेतन्यका त्याग क्यों होता है ! स्वभाव- 
भूत धमका त्याग कहीं नहीं देखा जाता है, अतः चैतन्यको आत्माका स्वाभाविक 
धमै नहीं कह सकते, क्योंकि सुषुतिमे आत्माके रहनेपर भी उक्त धमकी 
उपलब्धि न होनेसे व्यमिचार स्फुट है । यदि संयोगादिके समान आगन्तुक है, तो 
विनाशी दै, सुषुसिमें नष्ट हो जाता दै, उस समय आत्मा जड़ ही रहता है।किश्व, 
स्वयंज्योति आत्मा सुषुप्तिम है, परन्तु देखता है नहीं, यह अभिधान 'आदि- 
त्यो ऽप्रकाशः के ( सूर्य प्रकाशरहित है, इस वाक्यके ) समान ब्याइत है। इस 
आक्षेपके परिहारके लिए उत्तर अन्थ है । जो स्वप्रकाश दै, वह जड़ नहीं है, 
अतएव 'परयन्वै तन्न पश्यति! इस अन्थसे समाधान किया जायगा ॥ २९८ ॥ 
'अद्शनम्‌! इत्यादि । अविवेकियोंने जो सर्वथा दरशनामाव कहा दै, इसका 
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ब्व्व्व्व्क्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्ल्न्न्न्न्ल्व््य्क्न््न््स्न्न्न्स 
अति न हि eR विद्यतेडविनाशित्वान्न तु तद्‌- 
यमस्ति ततोऽन्यद्विमक्तं यत्पश्येत्‌ ॥ २३ ॥ 
ह पद््यक्षव कर्थं सुप्त इति चेदभिधीयते। 
दृष्टु्न छप्यते दष्टिरयस्मात्पश्यन्नतः स्थितः ॥ २०० ॥ 
को द्रष्टा का च सा इष्टया न इपतेति तच्छूणु । 
दर्शनस्य क्रियाकर्ता द्रश स्याद्‌ बुद्ध्युपाधिकः ॥ ३०१ ॥ 
चक्षुदवीरा घियो ब्रचिनिंगेता रूपमागिनी । 
दुशनस्य क्रिया, तस्याः कर्ता55त्मा बुद्धिसंयुतः ॥ ३०२॥ 


विवेक करना चाहिए, क्योंकि श्रुतिमें लिखा है कि 'पश्यन्बै तनन परयति? । यदि सर्वथा 
दशनामाव इष्ट होता, तो 'न पश्यति’ इतना ही कहना पर्याप्त था, “पयन? क्यों 
कहा गया, दर्शन और तदभाव- यै दोनों परस्पर विरुद्ध हैं, अतः एक समयमें 
विवक्षित नहीं हैं । विवेकियोने श्रृत्यथपर दृष्टि देकर जो विचार किया है, उसका 
निर्देश आगे करते हैं, जिससे पूरा समाधान हो जाता है ॥ २९९ ॥ 
“नहि द्रष्टुरष्टेविपरिलोपो' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे ही श्रुत्य 
स्पष्ट है । 
पर््यक्षेत' इत्यादि । 
शङ्का- देखता हुआ केसे सोता है ! 
समाधान--कहते है-सुनो, द्रष्टा बुद्ध्युपाधिक चैतन्य है, उसकी भासिका 
जो इष्टि है यानी झुद्धचिदात्मक साक्षी है, वह सुषुत्तिमं पश्यन्नेव ( देखता हुआ 
ही ) स्थित रहता दै, अतः साक्षीरूप दृष्टिका छोप नहीं होता ॥ ३०० ॥ 
को द्रष्टा! इत्यादिः। 
शक्का--कौन द्रष्टा है £ और वह कौन दृष्टि है, जो ढप्त नहीं होती £ 
समाधान--सुनो, दरीनक्रियाका कती द्रष्टा है, “हर्यते इति दशनम्‌? इस 
कमव्युत्पत्तिसे दशनशब्द रूपादिपरक है और करणग्युत्पत्तिसे यानी “यते 
अनेन' इस व्युत्पत्तिसे दशतशब्द्र नेत्रादि करणपरक है, तत्सम्बन्धिनी क्रियाका 
यानी चक्षूरूपसंयोगसे जनित रूपाद्याकार अन्तःकरणवृत्तिका कती द्रष्ट्शब्दसे 
कहा जाता है । वह अन्तःकरणावच्छिन् चैतन्य है ॥ ३०१ ॥ 
उक्ताथका ही स्पष्टीकरण करते है--'चक्षुद्डारा? इत्यादिसे । 
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अज्ञया चक्षुरारुह्य चक्षुषा रूपमीक्षते। 

इत्येषा प्रक्रिया स्पष्ट श्रता कौपीतकीश्च॒तौ ॥ ३०३ ॥ 

पञ्यामीत्यभिमानो यश्च्नुरारोइणं हि 

अभिमानश्च नाऽयं मे किन्त्वसौ बुद्भ्युपाधिके ॥ ३०४ ॥ 

तस्य द्र्ष्टुभासिका या चिदेषा दृष्टिरुच्यते । 

तदेतत्साक्षिचैतन्य मित्याहुवेद्वादिन ॥ ३०५॥ 

साक्षी चेता केवलश्चेत्यादिवाक्यमधीयते । 

किश्चाऽतुन्यवसायोऽ्यमित्याहुस्तार्किका अपि ॥ ३०६ ॥ 

चक्षुके द्वारा अन्त;करणकी वृत्ति चक्षुःसंयुक्त रूपमें जाकर रूपाकार होती हे, 

“परतन्त्र बहिर्मन” इस न्यायसे अन्तःकरण इन्द्रियसंयुक्त बाह्य विषयमै जाकर 
विषयाकाररूपसे परिणत हो जाता है । उसमें चैतन्यकी छाया पड़ती है, अत; स्वतः 
जड़स्वरूप भी वह उक्त छायासे प्रदीप्त होकर विषयावारक अज्ञानकी निवृत्ति करता है 
और तदनन्तर विषयका प्रकाश होता है। इसमें कई मत हैं-्ततिप्रतिफछित चैतन्यसे 
ही विषयप्रकाश होता है, यह किसीका मत है । किसीका मत है कि विषयावच्छिन्न 
चेतन्यसे ही विषयका भान होता है, वृत्तिनिगमका प्रयोजन विषयावारक अज्ञानकी 
निवृत्ति है । वृत्तिसे पूष अज्ञानावृत चैतन्यमें विषयाध्यास है, इसलिए विषयस्फुरण 
नहीं होता, वृत्तिके अनन्तर अनावृत चेतन्यमें अध्यास न होनेसे विपयस्फुरण 
होता है । किसीके मतमें साक्षीसे भान होता है इत्यादि प्रपञ्च अन्यत्र देखिये । 
प्रकृतमें बुद्धिसयुक्त आत्मा दृष्टिका कती है ॥ ३०२ ॥ 

(प्रज्ञया' इत्यादि । प्रज्ञा, बुद्धि, अन्तःकरण और मन ये समानार्थक हँ । 
बुद्धि चक्षुपर आरूढ़ होकर विषयदेशमें जाती है और चक्षु द्वारा विषयको देखती 
है, यह प्रक्रिया कौपीतकी श्रुतिमें स्पष्ट उपलब्ध होती है ॥ ३०३ ॥ 

(पश्यामी०' इत्यादि । 'पश्यामि' (में देखता हैं ) यह जो अभिमान द्रष्टको 
होता है, वही चक्षुराद्यारोहण कहलाता हे । उक्त अभिमान आत्माको स्वतः नहीं 
होता, किन्तु बुद्धिरूप उपाधिसे होता है॥ २०४॥ 

“तस्य द्रष्टु० इत्यादि। उस द्रष्टकी भासिका जो चित्‌ है, वही दृष्टि 
कही जाती है, यह दृष्टि साक्षिचितन्यस्वरूप है, ऐसा वेदवादी यानी वेदान्तवादी 
कहते हैं ॥ ३०५॥ 

“साक्षी? इत्यादि । नेयायिक भी विषयमात्रावभासक ज्ञानको व्यवसाय 


२७० 
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व्यवसायो बुद्धिवृत्तिद्श्यमात्रावभासिका आ र वातिक । 
भान्त्यनुव्यवसायतः ॥ ३०७ ॥ 

जिघ्राणीममहं गन्धमिति यो वेत्ति तत्रयम्‌। 

स आत्मेति त्रयस्याऽस्य छन्दोगाः साक्षिण जगु। ॥ ३०८ ॥ 


कहते हैं, जिसको किं वेदान्ती बृत्तिरूप ज्ञान कहते हैं और जो साक्षी है, उसको 
अनुव्यवसाय कहते हैं। श्रुतिमें भी “साक्षी चेता केवको निरुणश्च' इस प्रकार 
साक्षिस्वरूपका निरूपण है, इसका व्याख्यान पूर्वमें कर चुके हैं ॥ २०६ ॥ 

(व्यवसायो? इत्यादि । दृश्यमात्रकी अवभासक जो बुद्धिवृत्ति है, वह व्यवसाय 
है, जैसे अयं घट । इससे केवळ इश्य घट आदिका भान होता है । और द्रष्टा; 
दृश्य एवं दर्शन--इन तीनोंका जो भासक है, उसको अनुव्यवसाय कहते हैं । 
नैयायिक ज्ञानप्रत्यक्षको स्वयंप्रकाश नहीं मानते । व्यवसायसे इश्यमात्रका भान 
होता है, पर ज्ञान और ज्ञाता अवशिष्ट रह जाते हैं। यदि इन दोनोंका भान नहीं होगा, 
तो ज्ञान हुआ या नहीं £ यह संशय ज्ञान होनेपर भी होना चाहिए एवं “अयं घटः' 
यह ज्ञान किसको हुआ ! हमको या दूसरेको £ ऐसा भी संशय होना चाहिए, परन्तु 
होता नहीं, इसलिए अनुब्यवसायरूप ज्ञानको मानते हैं। “घटमहं जानामि? इस अनुब्यव- 
सायसे ज्ञेय, ज्ञान और ज्ञाता-इन तीनोंका भान होता है, अतः उक्त संशय नहीं 
होते। वेदान्ती ज्ञानको स्वयंप्रकाश और आत्मस्वरूप मानते हैं, इसलिए आत्मव्यति- 
रिक्त अनुव्यवसाय नहीं मानते । व्यवसायात्मक ज्ञान बुद्धिवृत्तिस्वरूप और परप्रकाशय 
है। वस्तुतः वह अन्तःकरणायत्तस्वरूप होनेसे जड़ है, परन्तु ज्ञानका अवच्छेदक 
है, इसलिए उसमें भी औपचारिक ज्ञानव्यवहार होता है ॥ ३०७ ॥ 

'जिघ्राणी०' इत्यादि । 

रा्ा--अच्छा, तो द्रष्टा, दर्शन और इश्य- इन तीनोंका प्रकाशक चैतन्य 
मले ही दो, पर वह साक्षी कहलाता है, इसमें क्या प्रमाण है ! 

समाधान-इन्दोग-श्रुति प्रमाण है । “अहं गन्ध जिप्नाणि! (मैं गन्धका घ्राण 
करूँ ) ऐसा जो जानता है, वह तीनोंको जानता है । विषय ( गन्ध ), उसका 
अहण और 'मिप्‌' से प्रास उसका कती पुरुष--इन तीनोंको जो जानता है, 
छन्दोग उसको साक्षी कहते हैं, अतः छन्दोग-श्रुति ही प्रकृतमें प्रमाण है ॥३०८॥ 
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ननु साक्षिण्यसङ्गेऽयं इृष्टिशब्दो न युज्यते । 

इशिधातोः क्रियेवाऽ्थेस्तद््‌भावः प्रत्ययस्य च ॥ ३०९ ॥ 
बाढं चाश्षुषधीवृत्ति इष्टिशब्द्‌ः क्रियां चुवन्‌ । 
भास्यभासकसम्बन्धाह्कक्षयेद्‌ बृत्तिसाक्षिणम्‌ ॥ ३१० ॥ 
अक्रियाकत्तुरप्यस्ति भासकत्वं चिदात्मनः 
अदीसतिकत्ताऽप्यादित्यो जगद्दीपयते यथा॥ ३११ ॥ 


“ननु? इत्यादि । 

शङ्का- असङ्ग साक्षीके लिए प्रयोगयोग्य यह दृष्टिशब्द नहीं है । | 

प्रश्न--क्यों ¦ उत्तर-'इशिर्‌ प्रेक्षे” इस धातुपाठके अनुसार इश्घातुका 
क्रिया ही अथे है, क्रिया क्षणभज्षुर है, हश्‌? घातुसे किन्‌ प्रत्यय भी भावमें वित 
होनेके कारण उसका भी वही अथ है, जो उक्त घातुका हे । कूटस्थ चैतन्य 
उससे विलक्षण है ॥ ३०९ ॥ 

समाघान---'बाढमू? इत्यादि । यह ठीक है कि छोकमें दृष्टिशब्दका प्रचुर 
प्रयोग चाक्षुषधीवृत्तिमें ही पाया जाता है, अतः वही उसका शक्या दै, 
शक्याथैतात्पर्यसे ही सर्वत्र प्रयोग नहीं होता, किन्तु तात्पर्य रहनेपर रक्षणासे भी 
प्रयोग होता है, अतएव “अन्न बै प्राणाः? “आयुर्वे घम्‌! इत्यादि औतवाक्य संगत होते 
हैं। प्रकृतमें दृश्टिशब्द उक्तार्थका अभिषायक होकर भासकत्वसाधम्येसे ढक्षणावृत्ति 
द्वारा साक्षीका भी बोधक होता है। चित्मतिफलित जैसे तत्‌-तद्विषयाकारबृत्ति तत्‌-तत्‌ 
विषयकी भासक है, वैसे ही चित्‌ भी सविषय वृत्तिकी भासक है ॥ ३१० ॥ 

अक्रिया०' इत्यादि । 

शङ्का- साक्षी कूटस्थ एवं नित्यशुद्ध होनेसे मानक्रियाका कती ही जब नहीं 
है, तब उसमें भासकत्व कैसे ! 

समाधान--दीप्तिका कती सूर्य नहीं दै, किन्तु दीस्यात्मक स्वभाववाला 
है । स्वभावका धर्मी कर्ता नहीं होता, अन्यथा कतेत्व आनेसे पहले वह उक्त 
स्वभावसे रहित हो जायगा । जो कादाचित्क है, वह जढकी दाहकताके समान 
स्वाभाविक नहीं है । तात्पर्य यह है कि सूर्य दीपिका कती न होनेपर भी जैसे 
जगतका दीपक (भासक) है, वैसे ही अक्रियाकती साक्षी भी भासक हे, 
कोई बाधक नहीं है ॥ ३११ ॥ 
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दीपकत्वोपचारोऽस्मिन्भवेत्‌ सन्निधिमात्रतः । 
इति चेद भासकत्वं च चिदात्मन्युपचर्यताम्‌ ॥ ३१२ ॥ 
श्रुति यद्ै तन्न जिघ्रति जिघ्रन्वै तन्न जिघ्रति न हि घातुप्रतिविंपरि- 
लोपो विद्यतेजविनाशित्वान्न॒ तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्त 
यखिघ्रेत्‌ ॥ २४ ॥ 


NS OS SS फ्ज्जिजियी 

'दीपक०* इत्यादि । सान्निध्यमात्रसे सूर्यमें दीपकत्वका केवल उपचार ही है, 
ऐसा यदि मानते हो, तो भासकत्वका भी चिदात्मामें उपचार है, ऐसा मानिये, इसमें 
हमको कोई आपत्ति नहीं है । “द्वै तन पश्यति पश्यन्वै तज्ञ पश्यति' इस श्रुतिका 
संक्षिप्त भावाथे यह है कि स्वप्न और जागर अवस्थामें जो द्रष्टा या प्रमाता 
था, वह सुपुप्तिमे नहीं है, इसलिए उक्त कामे आत्मा नहीं देखता, यह तो पूर्व 
वाक्यका अथे हुआ | अब 'पहयन्‌ वै तन्न प्यति! का अर्थ है--जो चैतन्यमात्र 
दृष्टा है, वह अन्यदर्शी नहीं है । 

शङ्का क्यों ! 

समाधान- “न तु तदृद्वितीयमस्ति' इत्यादिसे अन्य पदार्थ ही जबनहीं है, तब 
देखेगा क्या £ यद्यपि सुषुत्तिमं अज्ञानका सर्वथा नाश नहीं है, तो भी व्यक्त 
अज्ञानसे ही जागर आदिमें देखता है, उस समय व्यक्त अज्ञान नहीं है । तन्मुल्क 
ही निखिल द्वैत है, अतः इश्यके अभावसे नहीं देखता । भर्तृप्रपश्ल इस 
शुतिका ऐसा व्याख्यान करते हैं--सुषुप्तिमं भी आत्मा स्वयंज्योति है, ऐसा 
पूर्व वाकयोसे सिद्ध करनेपर यह प्रश्न होता है कि तब देखता क्यों नहीं हे ! 
नहीं देखता है, अतः जड़ है, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए शुतिने कहा-- 
भशन तज्ञ पश्यति' यानी उस समय वह जड़ है, ऐसी शङ्का मत करो, 
क्योंकि देखता ही वहाँ रहता है । 

शङ्का दी शरतियोंके अनुसार आत्मा. दशन और अदन दो स्वभावोंसे 
युक्त है, ऐसा क्यों नहीं मानते ! 

समाधान आएमाको अदुशेनस्वभाब माननेसे उसमें जड़त्वापत्ति हो जायगी, 
पय न स यह अग्रिम अन्थ है, द्रष्टकी यानी 
Cr नहीं होता इत्यादि विस्तृत विचार 
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न्स्य्स्स्स्स्क्क्क्व्स्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्स्स्व्स्व्व्व्ख्क्स्स्स्स्स्स्स्स्टि 


क यद्दै तत्न रसयते रसयन्वै तन्न रसयते न हि रसयित्‌ रसयतेविंपरिलोपो 
ऽविनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यद्रसयेत्‌ ॥ २५॥ 
यदै तन्न वदति बदन्वे तन्न वदति न हि वक्तुर्वक्तेचिपरिलोपो विद्यतेऽ- 
विनाशित्वान्न तु तदृद्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यद्वदेत्‌ ॥ २६ ॥ 
यद्वै तन्न शृणोति भृष्वन्बे तन्न शृणोति न हि ओतुः श्रुतेविपरिलोपो 
विद्यतेऽविनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यच्छुणुयात्‌॥२७॥ 
यट्टै तन्न मनुते मन्वानो वे तन्न मनुते न हि मन्तुर्मतेविपरिलोपो 
विद्यतेऽविनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यन्मन्वीत ॥२८॥ 
यद्वै तञ्न स्पृशति स्पृशन्वै तन्न स्पृशति न हि स्प्रष्ठुः स्पृष्टेविपरिलोपो 
विद्यतेऽविनाञित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यत्स्पृशेत्‌ ॥ २० ॥ 
यद्वै तन्न विजानाति विजानन्वै तन्न विजानाति न हि विज्ञातुविज्ञाते- 
विंपरिलोपो विद्यतेऽविनाशित्वान्न तु तदृद्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं 
यहिजानीयात्‌ ॥ ३० ॥ 
टक्ष्यश्राक्षुषधीवृत्तिद्वारा5त्मा दृश्शिब्दतः । 
तथैवमन्यथीवृत्तिद्वारा घ्रात्यादिशब्दतः ॥ ३१३ ॥ 
दृष्टित्रात्यादिभिः शब्दैढेक्षितश्व चिदात्मकः । 
न ढप्यतेञ्न्यथा स्वापो न सिथ्धेत्स्मृत्यसम्भवात्‌ ॥ ३१४ ॥ 
असन्दिहानाः सर्वेऽपि स्मरन्त्यस्वाप्समित्यसौ । 
स्मृतिने संभवेत्सुप्तो चिदात्मानुभवे विना ॥ ३१५ ॥ 


“यदे तन्न जिप्नति' इत्यादि श्रुतियाँ । वार्तिकसारके इळोकार्थसे ही इनका 
अर्थ स्पष्ट है ॥ २४-३० ॥ 

&लक्ष्यश्वा०' इत्यादि । चाक्षुषधीवृत्ति द्वारा दृष्टिशब्द्से जैसे आत्मा लक्षित 
होता है, वैसे ही अन्यधीवृत्ति ( प्राणादिधीवृत्ति ) द्वारा भ्राति आदि शब्दोंसे भी 
आत्मा रक्षित होता है । युक्ति सबसे तुल्य है ॥ ३१३ ॥ 

“इृष्टि०” इत्यादि । दृष्टि, घ्राति आदि शब्दोंसे लक्षित चिदात्माका होप नहीं 
होता, अन्यथा स्सृतिके असंभवसे स्वाप ही सिद्ध नहीं होगा ॥ ३१४ ॥ 

“असन्दि०” इत्यादि । मैं सोया था? यह असंदिग्ध स्मरण सबको होता है । 
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न बुड्धिवत्यसुमवः सुसौ बुद्वेविलोपनात्‌। 
` तदलोपे ङतः सुसिरिक्यं स्यात्स्वमजाग्रतोः ॥ २१६ ॥ 


यदि स्वापे चिदात्माका छोप हो जायगा, तो उसके अनुभवके अमावसे संस्कार ही 
नहीं होगा, उसके अमावसे स्मरणका अभाव स्फुट है, अतः स्वापका अनुभविता 
स्वापसमयमें अवश्य रहता है, यह मानना ही पड़ता है ॥ २१५ ॥ 

आगन्तुक ज्ञानसे सुतिसिद्धिकी शद्धा कर निराकरण करते हैं--“न 
बुद्धि इत्यादिसे ] 

आगन्तुक बुद्धिवृत्तिके स्वरूपके अनुभवसे सुप्तिकी सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि उक्त समयमें बुद्धिवत्तिका विळोप हो जाता दै । 

शङ्का बुद्िवृत्तिका छोप ही मत मानिये £ 

समाधान- यदि छोप न मानोगे, तो सुसिकी सिद्धि ही नहीं होगी । 

शङ्का--मत सिद्धि हो! 

समाधान- सिद्धि न होनेपर स्वभ और जागरमें तो आत्मैक्यसिद्धि होगी, 
परन्तु सुषु्तिमें नहीं होगी । और ऐसा मानना प्रसिद्धि एबं अनुसन्धानसे विरुद्ध 
है। आत्माकी तीन अवस्था प्रसिद्ध है--जागर, स्वम और सुषुप्ति। अब 
जागर और स्वभ दो ही अवस्थाएँ रह जायंगी और 'सुखमहमस्वाप्सम' यह 
अनुसन्धान भी आपके मतसे नहीं होगा, अतः बुद्धिवृत्तिसे अतिरिक्त अनुभविता 
है, ऐसा मानना आवश्यक है, अन्यथा सुषुसिकी सिद्धि नहीं होगी । 

शङ्का- अनुमानसे सुषुप्तिकी सिद्धि होगी । खुखमहमस्वाप्सम! सुप्तोत्थितका 
यह ज्ञान स्मरण नहीं है, जिससे कि उसके अनुरोधसे कूटस्थ चैतन्यकी 
आवश्यकता हो, किन्तु वह अनुमानात्मक ज्ञान है, उसीसे सुषुप्तिकी सिद्धि 
हो जायगी । 

समाधान- अनुमानमे कोई हेतु नहीं है । “नियमेन अस्मर्यमाणत्व'का पूर्वे 
निरूपण कर चुके हैं | इसलिए उसके विषयमें यहां विशेष कुछ कहना पुनरुक्त 
होगा, उसका खण्डंन भी हो चुका है और. यह सिद्ध हो चुका है कि यह 
स्मरण ही है, अतः उसके लिए अविनाशी कूटस्थचैतन्यको मानना परम 
आवश्यक है ॥ ३१६ ॥ 
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इष्टिवाचकशबव्देन ष्टिसाकष्युपलक्षणात्‌ । 
विशब्देनाऽत्र चेतन्यलोपशङ्का निवता ॥ ३१७॥ 
नो चेत्सुप्ति प्रकाइ्योध्वं उप्येतेत्यपि शङ्कयते । 
चिद्लोपं साधयितुमविनाशित्वहेतुगीः ॥ ३१८॥ 


'दष्टि०' इत्यादि । न हि द्वषुष्टे विपरिलोपो विद्यते! यहाँ इष्टिशब्दसे बुद्धि- 
बृत्ति विवक्षित नहीं है, किन्तु साक्षी विवक्षित है । यद्यपि वह शक्या नहीं है, 
तथापि उक्त रीतिसे ढक्ष्याथ है । भावाथ यह है कि 'पर्यन'में “शतृ? प्रत्यय है 
और द्रष्टामें “तृच्‌? प्रत्यय है, ये दोनों दृशिक्रियाके कर्तामें होते हैं, कती क्रिया- 
समवायी होता है । आत्माको कूटस्थ चैतन्य कहते हो, अतः क्रियासमवायिस्वके 
अभावसे वह कती नहीं हो सकता । उस समय बुद्धिका लय हो जाता है, आत्मा 
भी त्ह्ममें हीन हो जाता है, क्योंकि “स्वमपीतो भवति? ऐसा श्रुतिने निवचन 
किया है, प्राण तर्हि वागप्येति’ इत्यादिसे करणोंका भी लय हो जाता है । 

शङ्का--यदि कादाचितृकी दृष्टि और उसका कत्ता स्वापम नहीं है, तो 
“पयन! कैसे कहा! 

समाधान--कूटस्थ आत्माके तात्पयसे कहा गया है। जैसे आकाशः 
अवकाशदाता’ ऐसा प्रयोग निष्क्रिय आकाशमै होता है, वैसे ही कूरस्थमें 'पश्यन्‌ 
द्रष्टाः इत्यादि प्रयोग होता है । विनाशहेतुके अभावसे कूटस्थका विनाश 
नहीं होता ॥ २१७॥ 

“नो चेव! इत्यादि । प्ररन--सुषुसिस्म्रतिकी अन्यथानुपपत्तिसे चेतन्यानित्य- 
त्वका निराकरण हो ही जाता है, फिर ढोपकी शङ्का क्यों? उत्तर--यदि सुषुसिकी 
सिद्धिके लिए ही अलोप इष्ट है, तो उसका प्रकाश करके आत्मा उप्त हो जाता है, 
ऐसी भी शङ्का होगी, उसकी निवृत्तिके लिए चिदळोपसाधक हेतुका अभिधान है । 
वस्तुतस्तु यह शङ्का और समाधान ठीक नहीं है, क्योंकि सुघुसिका साधक 
उक्त स्मरण ही माना जाता है । स्मरण जागरमें ही होगा। उतने समय 
तक यदि साक्षी रहा, तो पश्चात्‌ उसके नाशकी शङ्का ही नहीं हो सकती । जागरमें 
तो द्रष्टा है ही। केवर सुषुसिमें ही उसका भान न होनेसे उसके छोपकी 
शङ्का हो सकती है । सुषुसिमें कुछ क्षण रहकर, उसकी प्रसिद्धि कर अनन्तर 
क्षणमै लोपाशङ्का भी नहीं हो सकती, उस कामें “न किश्विदवेदिषस! इस स्मृति 
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तथा अनुभवसे उसकी सिद्धिशङ्का ही दुषेट है; अतः अविनाशहेतुके प्रतिपादनका 
तात्य यह है कि कूटस्थ दृष्टि नित्य है, यह प्रतिज्ञा है । “एकाकिनी प्रतिज्ञा हि 
परिज्ञातं न साधयेत्‌! इस अभियुक्त वचनके अनुसार हेत्वमिधान भी उचरकालमें 
आवश्यक है; अतः अविपरिकोपका हेतुके अभिम्रायसे उपादान किया गया है, 
अतएव 'हि? का प्रयोग है । 

शङ्का--यदि यह तापर्ग है, तो एक ही हेतुसे प्रतिज्ञाताथकी सिद्धि हो 
जाती, फिर 'अविनासित्वात! इस द्वितीय देतुके अमिषानका क्या तात्पर्य्य है £ 

समाधान- विनाश दो प्रकारका होता है--एक निरन्वय दूसरा कारणावरोष । 
निरन्वय विनाशके प्रतिषेधके छिए “न हि विपरिछोपो? इत्यादिका निर्देश है; और 
दूसरे विनाशके प्रतिषेधके लिए अविनाझित्वका उपादान है । अतः निरन्वयनाशके 
समान सावशेष नाशका भी आत्मामें सम्बन्ध नहीं है । तस्मात्‌ कूटस्थ नित्यदृष्टि 
आमा है, यह सिद्ध हुआ । मेत्रेयीत्राक्षणमें “अविनाशी वा अरेऽयमात्मा- 
नुच्छितिधमी' इस वाक्यसे नाशद्र्याभावरूप हेतुका उपन्यास कर चुके हैं, 
उन्हींका यहाँ भी निर्देश है। केवल्शब्दमात्रका मेद हे । सर्वात्मना उच्छेद 
निरन्वयः नाश है, वह आत्माका हो नहीं सकता ! 

शङ्का- क्या ! 

समाधान- असाक्षिक नाश अप्रामाणिक है | साक्षी आसा ही है, वह 
स्वनाशका साक्षी हो नहीं सकता । नाशोचरकालमें यदि आत्मा ही नहीं रहेगा, 
तो तसूर्व कामें जायमान आत्मनाशका कैसे ज्ञान होगा! सावशेष नाश भी 
आत्माका नहीं हो सकता | 

शङ्का--क्यों ! 

समाधान--सकारणका उक्तनाश माना जाता है । आत्मा सकारण नहीं है । 

शङ्का क्यो ! 

समाधान--इसमें मी साक्षीकी आवश्यकता है, इससे यह उत्पन्न हुआ', 
इसको मी देखनेवाला कार्यसे पूर्वमें रहता है, यदि न रहेगा, तो कारक असाक्षिक 
होगा । आत्मोत्तत्तिसे पहले यदि आत्मा है, तो उत्पत्ति ही असङ्गत है । यदि 
नहीं है, तो साक्षी कैसे ¦ अतः आत्मा उभयविधनाशसे रहित है । 

शङ्डा--आगमवाक्य स्वार्थबोधनमै हेतुकी आकांक्षा नहीं करता, क्योंकि 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मण ] माषाचुबादसहित २१९३ 


वह निरपेक्ष प्रमाण माना जाता है; अन्यथा आगममें निरपेक्ष प्रामाण्यका भङ्ग 
हो जायगा ? 
समाधान- अच्छा, तो ऐसा कहिए- “न हि विपरिछोपो विद्यते’ यह प्रतिज्ञा 
दवै । विपरिलोपाभावका तात्पर्यं नित्यमें है। तदनन्तर अनुमानके समान यहाँ भी 
प्रतिज्ञाके बाद हेतुका अभिधान है । जैसे. “बिमान! इस प्रतिज्ञेकदेशके अनन्तर 
“धूमवत्त्वात्‌? ऐसा हेतुका अभिधान होता है, वैसे. ही यहाँ भी 'अविनाशित्वात यह 
हेतुका अभिधान है । इसलिए अनुमानके समान यह बोधक है, वास्तबमें अनुमान 
यहाँ विवक्षित नहीं है । 
शङ्का--उक्त अभमें साध्यांवेशिष्ठ्य होनेसे साध्यसम हेत्वाभास है, अतः 
दोष होनेसे वह अनुमान नहीं हो सकता, फिर वह अनुमानके समान बोधक केसे 
होगा ! क्योंकि विपरिलोप और विनाश समानाथेक हैं । 
समाधान--अविनाशीका 'विनष्टुमयोग्य' (विनाशके लिए अयोग्य) और अंवि- 
परिढोपका नित्यमें तात्पर्ये माननेसे उक्त दोषका परिहार हो जाता है । अथवा 
“दवेः यहाँ दो प्रतिज्ञा हैं-एक 'पदयन्नेवास्ते' और दूसरी “तन्न पश्यति' । 
प्रथममें 'न हि! इत्यादि हेतु है और द्वितीयमें द्वितीय हेतु दै । 
झङ्ा--फिंर भी हेतु तो एकाथै ही है। 
समाधान- हौँ, प्रथम हेतुसे निरन्वय विनाशका प्रतिषेध इष्ट है और 
द्वितीय हेतुसे परिणामका निषेध इष्ट है। अर्ग अछग प्रयोजन होनेसे दोनों 
साथैक हैं । अथवा दो प्रतिज्ञाओंका और दो हेतुओंका क्रमिक बोधमें तात्पर्य नहीं 
है, किन्तु 'सम्भूय” (मिलकर) दोनों प्रतिज्ञाप और दोनों हेतु साथ ही बोध कराते 
हें । इससे फलित यह होता है कि आत्मामें दृष्टि और 'अविनाशित्व, जो 
कि प्रकृतमे विवक्षित है, सिद्ध होता है । दो परतिज्ञाओंमें दो हेतुओंकी योजनासे 
कूटस्थ नित्यदष्टि आत्मा सिद्ध होता है । 
शङ्का---'पदयन्नेवास्ते? यह कहकर “न पश्यन! यह क्यों कहा गया है £ 
समाधान--सुनिये, सुषुपतिसे पहले स्वम और जागरणमें जो मोहसे कारका- . 
त्मकदशनकतुत्व था, वह इस समयमें नहीं है । अद्वय आसाका द्वितीय जो 
- अबिद्यासे था, वह सुषुसिमें नहीं है । स्वमरमें भी प्रमाता आदि तीन नहीं थे, केवर 
वासना शेष थी, फिर सुपुपिमँ क्या कहना है ! उस समय समस्त दैतहेतु 
व्यक्त अज्ञानक्रा ध्वंस हो जाता दै, अत; मान किसका हो £ जो सुषुसिमें अभीष्ट 


२५६ 
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२१९४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ 9 अध्याय 

ब्क्क्क्क्क्व्व्क्व्क्क्व्व्क्क्व्व्व्व्व्व्व्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्स्क्क्स्स्स्स्स्व्स्स्< 
अविनाशी चिदात्माञ्य नाशहेतोरसम्भवात्‌ । 

तन्नाशकमद्ट स्यान्ना$55त्मनो5कमेजत्वतः ॥ ३१९ ॥ 


“SN, 


FINED erm» 
है, वह कूटस्थ होनेसे अन्यदर्शी नहीं है, जो अन्यदर्शी प्रमाता था, वह उस. 
अवस्थामे है नहीं, क्योंकि उसका हेतु व्यक्त अज्ञान वहाँ दै नहीं, अतएव “न तु 
तदृद्वितीयस्‌' इत्यादि श्रुति सुसिम द्वितीयका निषेध-बोधन कराती है । कूटस्थ 
स्वप्रकाश चिदेकरस आत्माका द्वितीय सामास अज्ञान कहा जाता दै, उसका निषेध 
सुषुसिमें उक्त श्रुति करती है । 

शङ्का--साभास अज्ञानको यदि द्वितीय कहते हो, तो उसका सुषुसिमें निषेध 
असङ्गत है, वह तो उक्त कालमें रहता ही है, अन्यथा पुनरुत्थान कैसे होगा ! 

समाधान--'अहमज्ञः' इस प्रतीतिसे जिस अज्ञानका विभाग भासित होता 
है, वह यद्यपि परमाथतः असत्‌ है, तथापि प्रतीतितः उसका स्वप्न और जागरणमें 
व्यवहार होता दै। सुषु्िमें उसका विभागसे ज्ञान नहीं होता, अतः वह उस 
समय नहीं है, यही कहा जाता है । 

शङ्का- स्वापम यदि द्रष्टाका निषेध करते हो, तो वह निषेध आत्माका ही 
समझा जायगा । 

प्रश्न_क्यों ! 

उत्तर--ान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इस श्रतिसे आमा ही द्रष्टा कहा गया है। 

समाधान --श्रोत्रादिकरणोपेत साभास अन्तःकरण परिणामिरूपसे इगातमाके 
शब्दादिदर्शनमै हेतु है, अक्षर कूटस्थ दर्दनादिका हेतु नहीं दै, क्योंकि वह 
कूटस्थ नित्यदष्टिसवरूप होनेसे इष्टि आदिका कती नहीं दै । उक्त श्रुति चक्षु आदिके 
द्वारा रूपायाकारमनोविक्रारसाक्षितामात्रका बोधन करती है, अतः उसके साथ 
विरोध नहीं है, विशेष अन्यत्र देखिये ॥ ३१८ ॥ 

अविनाशी' इत्यादि । 

शक्का-दष्टिगे उप्यते, अविनाशित्वात? अविनाशी होनेसे इष्टिका लोप नहीं 
होता, एतदर्थक उक्त अनुमान है, परन्तु इस अनुमानमें साध्याविशिष्टत्व दोष दै, 
हेतु और साध्यमें कोई अन्तर नहीं है, जिसका विनाश न हो, वह अविनाशी है, 
चिसा ढोप न हो, वह अलोपी है, इन दोनोंमें अचमेद नहीं है । जब पक्षमें साध्य 
अज्ञात हो और हेतु ज्ञात हो, तब ज्ञात हेतुसे अज्ञात साध्यका अनुमान होता है। 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवांदसहित । २१९५ 


दाइच्छेदादिहेतूनां ष्टानामप्यसम्भवः । 

- अच्छेद्योऽयमदाद्योऽयमङ्के्योऽशोष्य एव च ॥ ३२० ॥ 
नित्यः सवगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः । 
अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्ताः शरीरिणः ॥ 
अनाशिनोऽप्रमेयस्येत्येवं कृष्णेन भाषितम्‌ ॥ ३२१ ॥ 


यदि साध्यके समान हेतु अज्ञात रहे, तो उसके समान हेतु भी साध्य होनेसे 
साध्यसम हेत्वामास होता है । हेत्वाभास अनुमितिकरणताका विरोधी है, अतः 
अलोपित्वका साधक अविनाशित्व नहीं हो सकता । 

समाधान--अविनाशित्वका अथ विनाशायोगत्व है, अतः अर्थमेद होनेसे उक्त 
दोष नहीं दै । 

शङ्का- बिनाशायोग्यत्वकी सिद्धि पक्षमें केसे है ! 

समाधान--विनाशहेत्वसमवहितत्व विनाशायोग्यत्व है । विनाशहेतु दो हैँ 
एक इंष्ट और दूसरा अदृष्ट । इष्ट दो प्रकारका होता है--समवायी कारणका नाश 
अथवा असमवायी कारणका नाश । अकारण और अकारक प्रत्यगातमामें ये दोनों 
नहीं रह सकते । द्वितीय अदृष्ट कमेजन्यका नाशक होता है। आत्मा कज 
नहीं है, अतः वह भी नाशक नहीं है । इस प्रकार नाशहेतुके अमावसे 
चिदात्माका लोप नहीं है॥ २१९ ॥ 

'दाहच्छेदादि०' इत्यादि । दाह, छेदन आदिमें हेतु अग्नि और कुठारं 
आदिका संयोग जो दृष्ट है, वह भी प्रकृतमें कारण नहीं है, इसमें भगवद्वाक्यका 
प्रमाण रूपसे उद्धरण करते हें-अच्छेथः । आत्मा किसीसे छेदन करने योग्य 
नहीं है, अवयवविमागफलक छेदन होता है । आत्मा आकाशके समान निरवयव है। 
आकाशका जैसे किसीसे छेदन नहीं हो सकता, वैसे ही आत्माका भी छेदन नहीं 
हो सकता, अतएव आकाशके समान अदाह्य है, तथा अशोष्य एवे अक्लेद्य 
मी उसे समझना चाहिए, ये सत्र सावयवमें ही होते हैं । आत्मा निरवयव है, 
अतः उक्त कार्य आत्मामे नहीं हो सकते हैं ॥ ३२० ॥ 

“नित्य? इत्यादि । श्रीमद्भगवदूगीतामें भगवानले अजुनके प्रति कहा है 
कि यह आमा नित्य, स्वव्यापक, स्थाणु, क्रियारहित और सनातन दै, अप्रमेय 
अविनाशी शरीरी आत्माके ये देह ही विनाशी हैं ॥ ३२१ ॥ 
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२१९६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
नन्वेनाशी चिदात्माऽयं पर्यत्ञास्ते यदा तदा । 
न पयतीति लोकाश्च तार्किकाः कथमूचिरे ॥ ३२२ ॥ 
अव्युत्पन्नाञ्रिति प्राहुखिपुव्यास्तत्र लोपनात्‌ । 
चितोऽन्यद्यज्ञड तत्त दरट्टादि त्रितय नहि ॥ ३२३ ॥ 
द्रष्ट्दशनदृद्यकाः । 
प्रसिद्धा जागरे तस्मात्‌ तद्व्युत्पत्तिनणां स्फुटा ॥३२४॥ 


“नन्वनाश्ी' इत्यादि । सुषुसिमें यदि चिदात्माका छोप नहीं होता, तो उक्त 
कालमें चिल्लोपप्रसिद्धिकी क्या गति होगी £ यदि सुपुपतिमें अविनाशी चिदात्मा 
देखता ही रहता है, तो अविवेकी ढोक और -तार्किक नहीं देखता है, यह केसे 
कहते हैं । तार्किकमते तो आत्ममनःसंयोगसे ज्ञानगुणकत्वरूप चैतन्य 
उत्पन्न होता है । उक्त कारमें पुरीतत्‌ .नाड़ीमें मनके जानेसे ताइश गुणकी 
उत्पत्ति नहीं होती, अतः “न प्यति’ यह उनका कहना उनके मतके अनुसार 
है । अविवेकी लौकिक पुरुष “न पश्यति! यह कहते हैं, उनका कारण अग्रिम 
छोकसे कहंगे ॥ ३२२ ॥ 

अव्युत्पन्ना०” इत्यादि । सुषुसिमें त्रिपुटी ( त्रयाणां पुटानां समाद्दारख्निपुटी ) 
थानी तीत पुट--माता, मेय और मान- नका लोप होनेसे चितिको ही ठप 
मानकर “न पश्यति! यह प्रयोग करते हें । जागर आदि अवस्थामै “घटमहं 
पर्यामि? ऐसा ज्ञान होता है | इसमें माता आदिका भान होता है, इसलिए 
अहमथ साभास अन्तःकरणको द्रष्टा समझते हैं, उसका उक्त कालमें लोप होता 
ही दै; अतः उनको अम होता है कि चितिका ही छोप हो गया। अन्यथा 
जागर आदिके समान यहाँ भी उसका भान होता, परन्तु वेदान्तविचारसे यह 
निष्कर्ष निकला है कि उक्त द्रष्टा आदि तीन द्रष्टां नहीं हैं, कारण कि उक्त तीन 
चिते अतिरिक्त हैं, जो जो उससे अतिरिक्त हैं, वे सब जड़ हैं, जड़ प्रकाशक स्वतः 
नहीं होता, अन्तःकरण चितिच्छायापन्न होनेसे प्रकाशक होता है, जैसे जागरादिमें । 
उक्त कामें उसका ल्य होनेसे केवळ स्वयंप्रकाश आत्मा ही रहता है ॥ ३२३॥ 

बुद्धितद्वृत्ति०' इत्यादि । बुद्धि दरष्टा, उसकी वृत्ति दशन और उसके 
विषय घटादि जागरमें स्फुट भासित होते हैं--'अहं. घटं जानामि’ इत्यादि । इससे 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्रामण ] भाषाजुवादसहित २१९७ 


नस्न्न्न्न्स्स्स्स्स्स्स्ख्व््स्व्स्ख्व््व्व््वव््व््ल्ल्व्ख््ख्क्व्व््व्वव्व्व्व्व्व््ट 


बुद्धिजेडा$पि चिच्छायावशतो द्रष्टृतां बंजेत्‌ । 
पश्यतीत्येष शब्दो5तस्तस्मिन्षव प्रयुज्यते ॥ २२५ ॥ 
ननु मा भूत्पश्यतीति सुषुप्तौ द्रष्ट्गोचरः । 
साक्षिणि द्रष्ट्रताउध्यासात्पश्यतीति प्रयुज्यताम्‌ ॥ ३२६॥ 


उन छोगोंकी व्युत्पत्ति उक्त अर्थमें स्फुट है, जिसमें जिसकी व्युत्पत्ति होती है, 
वही उसके लिए सदर प्रतीत होता है, यह स्पष्ट है, पर आगमके अनुकूल 
विचारसे यह अर्थ ठीक नहीं जँचता, क्योंकि बुद्धि आदि घटादिके समान स्वयं 
जड़ हैं, अतः वे स्वयंप्रकाशक नहीं हैं, किन्तु स्वयंज्योति आत्माके सम्बन्धसे 
उनमें प्रकाशकत्व आता है ॥ ३२४ ॥ 


'बुद्धिर्जडा5पि' इत्यादि । बुद्धि जड़ है सही, किन्तु चितिच्छायापन्न होकर 
जागर आदिमें द्रष्टा होती है; अतः बुद्धि आदिके तात्पर्यसे 'देवदत्तः घटं 
प्यति? यह व्यवहार छोकमें होता है । 'पश्यति” का मुख्य प्रयोग बुद्धिसे लेकर 
देहपर्यन्तमें पाया जाता है, उसमें जैसे परिणामित्वरूपसे दर्शनक्रियाकतृत्व वास्तविक 
है, वैसे आत्मस्वरूपभूतचैतन्य तत्कियासम्बन्धनिमित्तक द्रष्टा नहीं कहा जा सकता । 
ष्टिसम्बन्धनिमित्तक द्रष्टत्वके अमावके तात्पयसे 'न द्रष्टा’ यह प्रयोग सुपुसिमे 
होता है । स्वरूपभूत नित्यदृष्टिका अभाव बोधन करनेके लिए उक्त प्रयोग नहीं है, 
अन्यथा “न पञ्यति’ यह व्यवहार उक्त कालमें नहीं होगा । भाववत्‌ अभाव भी 
साक्षिगम्य है, क्योंकि “न किञ्चिदवेदिषम्‌! यह सुप्तोस्थितको अनुसन्धान होता दै । 
यदि नित्यदष्टि आत्मा न रहेगा, तो अनुभवामावसे स्मरण नहीं हो सकेगा । 
अतः बुद्धयादिके तात्पयसे 'न पश्यति’ और स्वरूपचैतन्यके तात्पयेसे “पञ्यति' इन 
दो प्रयोगोंका उछेख श्रुतिमें आया है ॥ ३२५ ॥ 


“नु मा भूत्‌’ इत्यादि । 

शङ्का--सुषुसिमिं बुद्धिका नाश होनेपर भी साक्षीको तो मानते ही हो, उसीमे 
दृष्टताका अध्यास कर “पश्यति! यही प्रयोग होना चाहिए, “न पश्यति! यह 
प्रयोग कैसे £ अ्थीत्‌ उक्त काउमें बुद्धि रहती, तो 'पश्यति” यह द्रष्टुगोचर प्रत्यक्ष 
होता, पर वह है नहीं, तो भी उसके घमैका साक्षीमें अध्यास कर पुनः उसके 
प्रयोगकी प्रसक्ति दुर्निवार है ॥ ३२६ ॥ 
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भेव द्वितीयं द्रष्टव्यं साक्षिणोचञ्त्र न विद्यते । 
कथं सकर्मको धातु! कर्मामावे प्रयुज्यताम्‌ ॥ ३२७ ॥ 
जागरे तु चितोञ्न्यद्यजड त्रेधा विभज्यते । 
तद्नुच्यवसायस्य त्रितयं कर्मकारकम्‌ ॥ ३२८ ॥ 
तत्कमकारकं सुप्तौ द्वितीयं नेव विद्यते । 
अतो न पदयतीत्येवमाहुर्लोकिकतार्किकाः ॥ २२९ ॥ 
यो बुदृध्युपाधिको दरष्टा सुप्तत्वात्स न पश्यति । 
चिदात्माऽपि द्वितीयस्याऽभावाद्त्र न पश्यति ॥३३०॥ 


समाधान--“मेवम्‌? इत्यादि । साक्षीका द्रष्टव्य स्वातिरिक्त विषय उस समय 
नहीं है, अतः दरीनकमेका अभाव होनेसे सकमक 'पश्यति' का प्रयोग उस 
समय कैसे किया जाय £ भाव यह. है कि जागरादिमें श्रोत्रादिप्रयुक्त धमीदि- 
कारणकत्वरूप मातृत्व जो था, वह सुघुसिमें निवृत्त हो गया । करण और कर्म भी 
जब नहीं हैं, तब 'पश्यति' का प्रयोग केसे होगा ! 

शङ्का- द्वितीय तम तो उक्त कालमें है, अतः द्वितीयाभाव कैसे ! 

समाधान--व्यक्त द्वितीय नहीं है यानी उस कालमें व्यक्त तम नहीं दै, 
।अहमज्ञः? इत्यादि प्रतीतियोग्य तम व्यक्त तम विवक्षित है, वह उस समयमें है 
नहीं । बुद्धयादिकी उत्पत्तिमें धमीदि कारण हैं। सुषुसिमें अन्तःकरणका ध्यंस होनेपर 
सुतरां तदाश्रय घमीदिका अमाव है । अभिब्यक्तिनिमित्तके ध्यंससे प्रथक्‌ बुद्धघादि 
नहीं रह सकते, अतः बुद्धि आदि अज्ञात आस्मामें चळे जाते हैं॥ ३२७ ॥ 

“जागरे तु' इत्यादि । जागर आदिमें चेतन्यसे अतिरिक्त जड़ अज्ञान व्यक्त 
है, जो ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे त्रिधा विभक्त होता है। ज्ञाता आदि ही 
अनुव्यवसायके कमै होते हैं--जैसे “घटमहं प्यामि? | यहां सामास अज्ञान ज्ञाता है, 
घटादि विपयाकारबुद्विपरिणाम वृत्तिरूप ज्ञान है और घट आदि विषय है, इसलिए 
वहाँ दृष्टत्वकी प्रतीति होती है और “पश्यति यह प्रयोग होता हे । सुषुसिमें 
उक्त कारक नहीं है, अतः “पञ्यति'के बदले 'न प्यति! यह प्रयोग होता है । 
इसीसे ळौकिक एवं तार्किक “न पश्यति'का प्रयोग करते हैं ॥ ३२८ ॥ 

“यो बुद्ष्युपाधिको' इत्यादि । बुद्धयुपाधिक जो वस्तुतः द्रष्टा है, वह सुप्त 
होनेसे नहीं देखता और चिदात्मा स्वातिरिक्त हृहयके अभावसे नहीं देखता । 
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चिछोपामावतः he सन साक्षी पद्यन्नवेत्युदीर्यंते । 
अकर्तर्यपि करेत्वारोपेणेतदुदीरणम्‌ ॥ ३३१ ॥ 
मढेप्रपश्चस्त्वाहाञस्ति वस्तुत! कर्तृता55त्मनि । 
दाहशक्तियथा वह्देः कतृशक्तिस्तथा चिति ॥ ३३२ ॥ 


“पश्यतिः यह सकमक है, कमीभावसे उक्त प्रयोग नहीं होता । चिदात्मा असुप्त 
है, परन्तु तदतिरिक्त दृश्य नहीं है । जब दृश्य नहीं है, तब वह किसको देखेगा ! 
द्रष्टा, दर्शन, दृश्य--ये सब अविद्याकल्पित हैं । मोहका ध्वंस होनेपर द्रष्टा 
आदि है नहीं ॥ ३३० ॥ 


*चिछ्लोपा०' इत्यादि । चैतन्य नित्य है, उसका लोप होता नहीं, इसलिए 
साक्षी 'पश्यन्नेव' कहा जाता है। यद्यपि कूटस्थ होनेसे दर्शनक्रियाका कती नहीं 
हे, तथापि अकतोगें कतृत्वका आरोप कर वह कती कहा जाता है । जैसे 
“आकाशो उस्तिः यहाँ “अस्तिः क्रियाका कती आकाश नहीं है, फिर भी उसमें 
कतृत्वके आरोपसे 'आकाशो 5स्ति! यह प्रयोग होता है, वैसे ही प्रकृतमें भी 
समझना चाहिए ॥३३१॥ 


“अतेप्रपश्व ०? इत्यादि । वस्तुतः वहिमें जैसे दाहशक्ति है, वैसे चितिमें 
कतृत्वशक्ति है, यह भतृप्रपश्च कहते हैं । संक्षेपमें भाव यह है कि जैसे अभिमें दाह- 
शक्ति यावदग्निमावी है यानी जबतक अग्नि रहती है, तबतक दाहशक्ति रहती 
हे । अग्नि रहनेपर दाहशक्ति कमी नष्ट नहीं होती, इसी प्रकार आत्मामें इकू- 
शक्ति यावदात्ममावी है यानी जबतक आत्मा रहेगा, तबतक उक्त शक्ति भी 
रहेगी । बुद्धि आदि जड़ होनेके कारण द्रष्टा नहीं हो सकते, सुषुप्तिमें आत्मा है, 
अतः द्रष्ट्त्वशक्ति भी है, इसी प्रकार ज्ञानगुणस्वरूप नित्यदृष्टि भी आत्मामें है । 
यह दृष्टि भी यावदात्मभाविनी है, आत्माके रहनेपर उस दृष्टिका छोप नहीं होता, 
अतएव श्रुति है- “न हि द्रष्टदृष्टेर्विपरिळोपो विद्यते!। गुणीका नाश होनेपर 
गुणका नाश हो सकता है । जब गुणी नित्य है, तब उसका गुण भी नित्य ही 
होना चाहिए ॥३३२॥ 


शङ्का द्रष्टा अविनाशी दै यह कथन तो इष्टिनित्यत्वपरक है । 
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ज्ञानगुणा इष्टिरस्त्यतोऽस्य चिदात्मनः । 
अ ता पइ्यन्नेवेत्यपि समञ्जसम्‌ ३३३ ॥ 
न पयतीति तस्योक्तिद्वितीयामावतो भवेत्‌ । 
ज्वलन्नपि यथा वहिदाह्याभावात्र दाहकः ॥ २३४ ॥ 
तमाघान--नित्या ज्ञान०' इत्यादि । इसीसे दोनेंमे नित्यत्व सिद्ध होता 
ह । गुणी यदि नित्य नहीं होगा, तो उसका गुण केसे नित्य होगा ! अन्यत्र 
तो गुणकी स्थिति नहीं है। गुण होनेसे स्वतन्त्र भी नहीं रह सकता, धर्मिपर- 
तन्त्र ही गुण रहता है और अनेक श्रुति, स्मृति तथा तदनुकूल युक्तियोंसे आत्म- 
नित्यत्वका प्रतिपादन पूर्वेमै हो चुका है और इसमें अद्वैतत्व सर्वोत्मत्व आदि भी हेतु 
है । आत्मनाशकी शङ्का स्वतः है या परतः ¦ “स्मासवामूतं तत्केन’ इत्यादि श्रुतिसे 
परका अभाव होनेसे परतः शङ्का ही नहीं हो सकती, क्योंकि जिस नाशकसे उक्त 
शङ्का हो, वह आत्मासे अतिरिक्त नहीं दै । प्रथम पक्ष भी अयुक्त है, क्योंकि अपनेसे 
अपना नाश कहीं दृष्टचर नहीं है, नाइय और नाशकभाव अभि, इन्धन आदि 
भिन्नमें ही देखा जाता दै । इन्धन इन्धनका और अमि अमिका नाशक नहीं होता, 
अतः स्वतः पक्ष भी असङ्गत ही है । दृष्टि और द्रष्टा दोनों अविनाशी हैं 
नित्यदृष्टिसे नित्य आत्मा सुषुपतिमें भी 'परयन्नेवास्ते” यह विवक्षित है ॥ ३३३॥ 
शङ्का--यदि ऐसा ही विवक्षित है, तो श्रृतिने “न पश्यति' यह कैसे कहा ! 
समाधान- “न पश्यतीति' इत्यादि । सुषुप्तिमें “न तु तदृद्वितीयमस्ति' इस 
श्रुतिके अनुसार द्वितीयामावनिबन्धन “न पश्यति' यह भी व्यवहार होता 
है । प्रदीप्यमान अभिके होनेपर मी दाह्यके अभावसे “न दहति’ इस प्रकारका 
असे व्यवहार होता है, वैसे ही सुषुत्तिमं भी तथा व्यवहार उपपन्न होता है । 
जागरके समान विशेष बुद्धथाद्यभिव्यक्ति सुषुसिमें नहीं होती, यह प्रसिद्ध ही है । 
शक्का--भिज्ञाभित्नवादर्मे द्रष्टासे व्यतिरिक्त द्रष्टव्य जगत्‌ हो नहीं 
सकता, क्योंकि जागरमें जैसे विभक्त जगत्‌ रहता है, . वैसे उक्त कालमें 
अविमक्तात्मना जगतूके रहनेपर मी विभक्तात्मना अवस्थित नहीं है । यदि 
जागर आदिके समान उस समय जगत्‌ विमक्त होता तो, अवश्य दीखता । 
समाधान- उनका वह व्याख्यान स्थूलदर्शियोंके लिए आदरणीय हो 


सकता है, किन्तु जो अत्यक्षरानुसारी अथ चाहते हैं, उनके लिए वह सर्वथा 
उपेक्ष्य ही है ॥ ३३४ ॥ हो दी. आ 
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नेतद्युक्तं तरववादिवहु्वुतिविरोधतः । 
केवलो निर्गुणोऽसङ्गो नेति नेत्यादिका थुतिः ॥ ३३५ ॥ 


नेत्युक्तम्‌? इत्यादि । उनकी उक्त कल्पना ठीक नहीं है, कारण कि 
उसमें अनेक श्रुतियोंके साथ विरोध दै । 

शङ्का-कौन अनेक थ्रुतियाँ हैं, जो प्रकृतमें विरुद्ध होती हैं ! 

समाधान--साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च, 'असङ्गो हयं पुरुषः, 'असज्ञो नहि 
सजते, "नेति नेति? इत्यादि । कहांतक गिनावे, “एकमेवाद्वितीयम्‌! इस प्रक्रमसे 
लेकर 'ऐतदात्म्यमिदे सवस! इस उपसंहारतक सब अ्रुतियाँ विरुद्ध हैं । इसी 
प्रकार उनका उक्त व्याख्यान भी असंगत है; क्योंकि उसमें प्रश्न यह होता है कि 
क्या 'पर्यन्नाऽऽस्ते’ इस श्रुतिसे आत्मामें इष्टिरूपता कही गई दै अथवा इष्टिकतृता ! 
यदि 'पञ्यनःसे दष्टिलक्षण आत्मस्वरूप कहा गया है, तो प्रत्यगात्म। दृष्टि- 
स्वभाव होगा, उसका कती नहीं होगा, फिर दृष्टिकतृत्वव्यवस्था क्यों की गई £ 
द्वितीय पक्षमें द्रष्टाके अधीन जो क्रिया होती है, वह यदि इष्टि है, तो उसके 
ढोपका वारण कैसे कर सकते हो ? "क्रिया हि परिप्यते, क्रियात्वादू, गति- 
क्रियावतः इस अनुमानसे उसका लोप ही सिद्ध होता दै, अतः “न हि? इत्यादि- 
से उसका निषेध करना स्पष्ट ही विरुद्ध है । किञ्च, यह मी प्रश्न हो सकता है कि 
आत्मा सती दृष्टिको करता है अथवा असती इष्टिको? द्वितीय पक्षम असती (अभूत) 
क्रियाके प्रति कर्तृत्व होनेसे द्रषटामे द्रष्टृत्व कह सकते हैं, परन्तु 'सती इष्टिके 
प्रति कती नहीं कह सकते, क्योंकि सत्या दृष्टि विद्यमान ही रहेगी, अतः जब उसमें - 
चिकीषीविषयत्वाभाव ही रहेगा, तब तन्निूपित कुत्व कैसे होगा ! दष दृष्टिको 
उत्पन्न करता है, पर वह दृष्टि डस नहीं होती, यह आपका वचन आपके ही 
वचनसे विरुद्ध है । 

शङ्का--उक्त अनुमानसे यद्यपि इष्टिमें अनित्यल सिद्ध होता है, तथापि 
श्रुतिसि उसका बाध हो जायगा । 

समाधान--यदि वचनसे नित्यत्व होगा, तो वचन कारक होनेसे अप्रमाण 
हो जायगा, क्योंकि प्रमाण बोधक होते हैं, कारक नहीं । 

शङ्का--कारक प्रमाण क्यों नहीं हैं ! 

समाधान--सिद्ध वस्तुका बोधक प्रमाण कहा जाता है, वह अपने सम्बन्धसे 


२७५७ 
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२२०२ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 


ज TTT 


=== ादमनसगर्यं यचिर्गुण बन्न वर्षते ` 
तदेव ह्यात्मनस्तत्तमन्यन्मायाविजुम्मितस्‌॥ ३३६ ॥ 

(दन ह्वा व्यजक होता हे, अतएव विदयमान विषयर्मे ही घट दीप आ विषयमे ही घट दीप आदिके 
` सदृश वह व्यञ्जक देखा गया है । 

शङ्का--अच्छा, बोषकमें कारकत्व क्यों नहीं है: 

समाधान- उक्त अनुमानसे विरोध है और श्रुतिविरोध भी है---'तद्ययेह 
कमैचितो ळोकः क्षीयते’ इत्यादि | अतः आत्मासे उत्पन्न इष्टि नष्ट नहीं होती, 
इसका निराकरण हो गया और जो यह कहा था कि दो पदार्थोका यहाँ विधान है, 
वह भी असङ्गत है, क्योंकि 'न पश्यति' यह तो सिद्ध ही है । सिद्धका विधान तो 
कहीं होता ही नहीं दै, अतः उसका अनुवाद कर इष्टिका ही विधान उचित है । 

शहा--प्रकृतमें न प्यति’ इस अनुवादका फल क्या है ! 

समाधान केवळ “पश्यति? कहनेसे ज्ञानकतृत्व प्राप्त हो जायगा, अतः उसका 
निराकरण करनेके लिए “न पश्यति' का अनुवाद है, अ्थीन्तरके विधानके लिए 
नहीं। और जो द्रष्टका इष्टिक्रियाकारी अथे किया गया है, वह भी अयुक्त है, क्योंकि 
आत्मा कूटस्थ नित्य है, यह बारबार निर्णीत हो चुका है, ऐसी स्थितिमें उसे इष्टि- 
क्रियाकारी कहना अनुचित है । दृष्टिशब्दसे दृष्ट्यात्मक वस्तु यदि अभीष्ट है, तो 
बुद्ध्युपारूढ रूपादिदष्टिक्रियाकारी आत्मा है, यह कहना असङ्गत है । इसी 
प्रकार आत्मामें भोक्तु भी चैतन्याभास द्वारा ही दै, साक्षात्‌ नहीं है। बुद्धिवत्तिसे 
ब्याप्त शब्दादि अर्थाका चिदामासाक्रान्तत्वाकारसे आत्मा भोक्ता कहा जाता है; 
अतः धीकतृत्वके समान फलकतृत्व भी उसमें नहीं है । 

शङ्का- शब्द आदि अर्थाको यदि चिदाकार कहते हो, तो चिदात्मा विकारी 
क्यों नहीं है ! 

समाधान--अळक्तकादिसियोगसे स्फटिक मणिके रक्ताकार प्रतीत होनेपर 
भी वस्तुतः उसका रक्ताकार विकार नहीं होता । यद्यपि मणिमें रक्तत्वकी प्रतीतिके 
लिए अळ्क्त आदिका संसग अपेक्षित है, तथापि अरक्तकादि मणिका विकार नहीं 
होता, इसी प्रकार आत्मवस्तु भी दै यानी बुद्धिवृत्तिव्यात झाब्दादिके चिदाकार 
होनेपर भी वह विकारवान्‌ नहीं होती ॥ ३३५ ॥ 

"अवाङ्मन०' इत्यादि । 'यतो वाचो निवसन्ते अप्राप्य मनसा सह? इत्यादि 
ुतियोसे निर्गुण ब्रह्मका वणन किया जाता है । बही ब्रह्म आत्माका ( जीवका ) 
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तीय आक्षण ] भाषालुवादसदित ३२०३ 
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तत्त्व है, उसके सिवा सब मायाविजुभ्मित यानी मायिक हैं। आसनिर्गुणत्बब्यवस्थापक 
उक्त शरुतिके विरोधसे जो नित्यज्ञानयुणरूपा दृष्टि मानी थी यानी गुणीकी स्थितिके अनु- 
रोधसे जो उक्त गुणमूता दृष्टिमें नित्यत्व सिद्ध किया था, वह भी असङ्गत है, क्योंकि 
जबतक गुणीकी स्थिति रहती है, तबतक गुणकी स्थिति रहती है, यह नियम नहीं है। 
पहले केश काले होते हैं, पर वृद्धावस्थामें वे श्वेत हो जाते हैं, यहाँ उक्त नियमका 
स्फुट ही व्यभिचार है । जो पूर्वमे अभि और इन्धनके समान यह दृष्टान्त कहा था, 
वह भी ठीक नहीं है, क्योंकि सत्कार्यवादके अनुसार अरणि और मणिसे अग्नि होती 
है, अतः उसमें अग्नि अवश्य दै, पर दाह औरं प्रकाश नहीं हैं, अतः वह दृष्टान्त 
भी व्यभिचारी हुआ, इसलिए गुण गुणिस्थित्यनुसारी होते हैं, इसमें वह उदाहरण 
नहीं हो सकता । 

अरणि आदिमें जैसे अभि अदृष्ट है, वैसे ही उसके गुण औष्ण्य आदि 
भी अष्ट हैं । गुणीके दृष्ट होनेपर गुण भी इष्ट होते हैं, अदृष्ट गुणीमें गुण 
भी अदृष्ट ही रहते हैं, अतः व्यभिचार न होनेसे उक्त अथमें वह उदाहरण ठीक 
ही है । अस्तु, पर प्रकृतमें उससे क्या आया? इष्टि क्रिया है, गुण नहीं है इसपर 
भी घ्यान दीजिये । 


शक्का--गुणके समान इस दष्टिरूपा क्रियाको भी यावदूदष्ट्भाविनी मानेंगे £ 


समाधान--कारकोंका यह स्वभाव है कि वे कदाचित कारय न करके भी रहते हैं, 
चक्र, चीवर आदिमे यह स्वभाव अनेक बार देखा जा जुका है, इसी प्रकार प्रकृतमें भी 
यदि द्रष्टा इष्टिके बिना भी रहेगा, तो वह नित्यदृष्टि केसे कहा जायगा: कारकस्वरूपके 
पयीळोचनसे क्रिया अनित्य होती है तथा क्रियास्वरूपके पयीलोचनसे भी क्रिया अनित्य 
ही होती दै, जैसे अभूत्वाभवन क्रियाका स्वभाव है, वैसे ही भूवा अभवन भी 
उसका स्वभाव है अथोत्‌ नियमसे क्रिया उत्पतिविनाशशाढिनी होती दै । निष्कर्ष 
यह निकळा कि गुण और क्रियामें यावदूद्व्यमावित्वका नियम ही नहीं है और 
आत्मवस्तुमें जाति, गुण और क्रियाका सर्वथा निषेध ही दै, क्योंकि 'अस्थूछम!, “नेति 
नेति? इत्यादि औत वाक्य हैं । दष्टा नित्य है, यह कहना भी असङ्गत है, क्योंकि 
इशिक्रियाका सम्बन्ध होनेपर दरष्टा होता है, दृशिक्रिया स्वयं अनित्य दै, फिर द्रष्टा 
कारक और नित्य केसे हो सकता है! हॉ, इशिक्रियासे रहित केवल घर्मिमात्रको नित्य 
कह सकते हैं, पर वह तो निर्विशेष होगा, जो आपको विवक्षित नहीं दै ॥२३५॥ 
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२२०४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
| दृष्द्रित्यादिशब्दानामथः पूर्वमुदीरितः । 
तस्मात्‌ सुप्तौ चिददेतं यचद्रू्प परात्मनः ॥ २२७ ॥ 
एतदू द्रढयितुं प्रोक्ताः पर्याया बहवः श्रुतौ । 
यहै न जिघ्रतीत्यादौ योजना इष्टिवाक्यवत्‌। ३२८ ॥ 
अन्धादेरष्खमावेऽपि गन्धादिज्ञानमस्ति हि । 
मा भूत्तथेत्यभिम्रेत्य परोक्तं सवोक्षलोपनम्‌ ॥ २२९ ॥ 


रष्टु०' इत्यादि । द्रष्टु? आदि पोका अर्थ पूरवेमे कह चुके हैं, अतः 
ुषुतिमं जो स्रत चित्‌ है, वह परमात्माका स्वरूप दै। आस्मस्वरूपके निर्णयके लिए 
जागर आदि अवस्थाऐँ दिखलाई गई हैं । जागर आदिमें इन्द्रिय आदि द्वारा घयदि 
अभी उपलब्धि होती है, स्वमममें वासना द्वारा स्वाभिक पदाथेकी उपलब्धि होती है 
और सुषुसिमे इन्द्रिय और मनके न रहनेसे स्वातिरिक्त पदाथेकी उपलब्धि नहीं होती, 
किन्तु अद्वितीय स्वस्वरूपका निर्विकल्पक अनुभव होता दै, जिसके बळसे उत्थितको 
उसका केवळ परामश होता है, झुुसिमें अनुभूत अद्वितीय चिन्मात्र अनौपाधिक 
आत्मस्वरूप है ॥ ३३७॥ 


दवे तन्न जिघ्रति! इत्यादि अनेक पयोयॉके कथनका तात्पर्य कहते हैं-- 
"एतद्‌? इत्यादिसे । 

उक्त अर्थको दृढ़ करनेके लिए श्रुतिमें अनेक पयीयोंका कथन है । 
अभ्यासे बुद्धि दृढ़ होती है, यह लोकमें भी प्रसिद्ध है । जैसे जावो जावो' 
कहनेसे अवश्य जावो, यह अर्थ स्फुट प्रतीत होता है, वैसे ही श्रुतिमें भी द्रष्टू, 
प्रात आदि सबके उपादानसे द्रप्ट्यादि-वाक्यार्थ हढ हो जाता है, इसका सूचन 
करने लिए उसका प्रपञ्च है। उत्तर बाक्योमं श्रुत घ्राता आदिकी योजना द्रष्टूवाक्यकी 
योजनाके समान समझनी चाहिए ॥ ३३८ ॥ 

‘अन्धादे०' इत्यादि । जैसे अन्ध आदिको चाक्षुष ज्ञान नहीं होता, किन्तु 
गन्ध आदिका ज्ञान होता है, वैसे ही सुषुप्त पुरुषको भी गन्धादिका ज्ञान होगा, 
इस शाङ्काकी निवृत्तिके लिए सवीक्षकोप ( सर्वेन्द्रियकोप ) कहा । अन्धादिको गन्धः 
ज्ञानका कारण गन्धे्रियसंसगै है, सुषुसको घ्राणादि कोई इन्द्रियां हैं. नहीं, अतः 
गन्धादिका ज्ञान सुशु पुरुषको नहीं होता ॥ २३९ ॥. 
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रतीय आइन) भाषाबवादसहिल ३२७५ 


मतिचिज्ञातिरित्येते चित्तस्यैव क्रिये उभे । 
संशयो निश्चयत्रेति तयोभेंदोऽवगम्यते ॥ ३४० ॥ 
इदंबुद्धिरहंबुद्धिरिते वा तद्भिदेष्यताम्‌ । 
अनात्मविषयेदंधीरहधीरात्मगोचरा ॥ ३४१॥ 


RPP PRY PCN RRs 5 वी 
` सति०' इत्यादि । 
शङ्का--मति और विज्ञाति--ये दोनों मनकी क्रिया हैं, अतः दोनोंका 
प्रथक्‌-रूपसे उपादान करनेका प्रकृतमें क्या तात्पर्य है! २ 
समाधान--हाँ, वे एकनिष्ठ क्रियाएँ हैं, पर उनमें अवान्तर मेद है । मति 
संशयको कहते दैँ- जैसे “स्थाणुन वा” और विज्ञाति वस्तुतत्त्वावधारणात्मक ज्ञानको 
कहते हैं--जैसे “इदम्‌ इत्थमेव' यानी यह ऐसा ही है । अतः मेद होनेसे 
दोनोंका प्रथक्‌ उपादान किया गया है । अतएव छोकमें व्यवहार होता है कि 
“मनसा मनुते’ और “बुद्ध्या विजानातिः । विकल्पात्मक मन है और अध्यवसा- 
यात्मक बुद्धि है । इस प्रकार अवान्तर मेद होनेके कारण मनकी क्रिया संशय 
है माना गया और बुद्धिकी क्रिया निश्चय । क्रियाका तात्पर्य परिणाममें दै । 
यद्यपि बिना परिणाम नहीं होता, तथापि प्रकृतमें क्रियाकार्यके तात्पर्यसे क्रिया 
गई है । 
झङ्का--चक्षु आदिसे जन्य वृत्तिसे अतिरिक्त वृत्ति मन या बुद्धिकी है नहीं, 
किन्तु तत्साधारण ही है, ऐसी अवस्थामें स्वपर्यीयमें इन वृत्तियोंका अन्तभीव 
हो ही जायगा, फिर “तन्न मनुते, तन्न विजानाति’ इत्यादिसे उन दोनोंका 
प्रथक्‌ निर्देश करना युक्त नहीं है । 
समाघान--अतीतानागत विषयोंमें भी ये वृत्तियां होती हैं । चक्षु आदिसे 
जन्य वृत्तियाँ वर्तमान विषयमै ही हुआ करती हैं, इसलिए उनका प्रथक्‌ उपादान 
` करना युक्तियुक्त दै । स्वपर्यायोपादान द्वारा यह सिद्ध हुआ कि. तत्‌-तत्‌-विषयक 
बुद्धिपरिणामरूप दृष्ट्यादि उपाधिमें साक्षित्वरूपसे स्थित प्रत्यगृदष्टि ही उन पथीयोंमें 
स्थित दष्टिशब्दोंसे कही गई है, इष्टयादि क्रिया नहीं दै, अन्यथा अविनाशित्व- 
कथन ही विरुद्ध हो जायगा । ये क्रियाएँ तो विनाशयुक्त ही हैं ॥ ३४० ॥ 
मति और विज्ञातिका अथीन्तर कहते है---'इदंबुद्धि०* इत्यादिसे । 
मतिसे इद्माकार घी यानी अनास्मघटादिविषयक बृत्ति विवक्षित हे और 
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| 
स्वात्मरूपं तदीयेते ॥ ३४३ ॥ 
थुतिः-यत्र वा अन्यदिव स्याततत्रान्योऽन्यत्पदवेदन्योऽन्यज्जिध्रेदन्योऽ- 
न्यद्रसमेदन्योञ्न्यददेदन्योष्न्यच्छणुयादन्योच्न्यन्मन्तरीतान्योञ्न्यत्सपशेदन्यो७- 
न्यद्विजानीयात्‌ ॥ २१ ॥ 
के ननु सर्वजनैदैत॑ जागरे स्पष्टमीक्ष्यते । 
संद्वैत एव किं न स्यादात्मेत्याशङ्कय वण्येते ॥ २४४ ॥ 


विज्ञातिसे आत्माकार बुद्धि विवक्षित है, इस प्रकारका भी उनका मेद है, क्योंकि 
विषयाकार प्रथम वृत्ति है और आत्मगोचर द्वितीय वृत्ति है, इसलिए उनका 
प्रथगुपादान करना समुचित है ॥ २४१ ॥ 

“घीवृत्तित्वे' इत्यादि । धीवृत्ति होनेपर मी दृष्टि आदि चक्षु आदिसे उत्पन्न 
होते हैं । चक्ष आदि इन्द्रिय और विषयका परस्पर संयोग होनेपर ही बुद्धिका 
विषयाकार परिणाम होता है, अन्यथा नहीं । अतः चक्षु आदि इष्टि आदिमे कारण हैं । 
अहंधी वस्तुस्मृति ( वस्तुकी--आत्मतत्त्वकी--स्मृति ) होनेसे चक्षु आदिसे उत्पन्न 
नहीं होती, किन्तु आत्मज्योति-स्वरूप है, जो सुषुसिमें भी रहती है, अतएव 
अजन्य है, यह सारकारका मत है ॥ २४२ ॥ 

(सबैन्द्रिय०' इत्यादि । सुषुसिमें सम्पृणे इन्द्रियवृत्तियोंका लोप हो जानेसे 
चैतन्यमै अद्वितीयत्व अनुभूत होता है, अतः अद्वितीयत्व आत्मस्वरूप है, यह 
कहते हैं । भाव यह है कि सुषुसिमें किसी अनात्मवस्तुका भान नहीं होता, यह 
वेदान्तियोंका मत है | किसी भी वस्तुका भान नहीं होता, यह तार्किक और लौकिक 
कहते हैं, अतएव वे आत्माको अचेतन मानते हैं । वेदान्ती श्रतिसे नित्यात्मस्वरूप 
ज्योतिको मानकर तदतिरिक्तका लोपकर अनास्मपदाथीमाबप्रयुक्त इतराभानका 
( घयदिके अज्ञानका ) समथन करते हैं, इसी अथेमे “पश्यन्वै तन पश्यति? इस 
श्रुतिका स्वरस कहते हैं॥ ३४३ ॥ 

“यन्न वा अन्यदिव स्यात इत्यादि श्रुति। वार्तिकसारके इलोकोंके व्याख्यानसे 
इस श्रुतिका अथे स्पष्ट हो जायगा ॥३१॥ 

“ननु सर्व०' इत्यादि। जागरमें द्वैतको सब मनुष्य देखते हैं । उसके अनुसार 


स्तुस्पृतिरहघीशच न जन्ये चक्षुरादिभिः २४२ ॥ 
संबैन्द्रियव्यवहतेर्लोपाददैतता चितः 


sy 
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त्रैव जागरे स्वस्मादन्यत्किञ्चिदिति अमः । 
तत्रवाऽन्यः स्वर्यं द्रष्टा इञ्यमन्यदपेक्ष्यते ॥ ३४५ ॥ 

दवैतभ्रमस्य सिद्ध्यथमिवशब्दः प्रयुज्यते । 
बदोक्तिद्भनात्‌ ॥ ३४६ ॥ 

आरुक्षमिव शैलाग्रमद्राक्षमिव काननम्‌ । 

इत्यादिवचसा स्वप्न वर्णयन्ति हि लौकिकाः ॥ ३४७ ॥ 


आत्मा संद्रैत ही क्यों न हो, इस आशङ्कासे आत्माका वर्णन करते हैं ॥ ३४४ ॥ 

“यत्रैच' इत्यादि । जिस जागर आदि अवस्थाओमि स्वसे अतिरिक्त कोई है, 
ऐसा अम होता है, वहींपर अन्य द्रष्टा अन्य इश्यकी अपेक्षा करता है । भाव यह 
है कि अद्वैत आत्मा स्वकीय मोहवश अनेक पदार्थोको देखता है । स्वममे 
आत्मासे अतिरिक्त कोई पदार्थ नहीं है, यह यद्यपि निश्चित है, तथापि वासनावश 
गिरि, नदी, समुद्र आदि पदार्थोको देखता हे । उस प्रकारका देखना यद्यपि उस समय 
अमात्मक नहीं माळम पड़ता, परन्तु जागनेके बाद यह निश्चय होता है कि स्वम्नमे 
जो देखा था, वह नहीं था, अतः वह ज्ञान अम था, इसी प्रकार जागरावस्थ पुरुष भी 
स्वम्नके समान स्वकल्पित भिन्न पदार्थोकों देखता हे और स्वभके समान वर्तमान 
समयमें उन्हें तात्त्विक ही जानता है । परन्तु प्रबोधसमयमें-जागरमे स्वप्तके समान--- 
वे बाधित हो जाते हैं। अतएव श्रुति स्पष्ट ही कहती दै- यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर 
इतरं पश्यति ।' यहाँ 'द्वेत भवति? न कहकर 'द्वैतमिंव” यों इव' शब्दके प्रयोगसे जागर- 
ज्ञान भी अम है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । सुषुसिकालमे ब्रह्मसम्पन्न होकर स्वमात्र 
अवशिष्ट रहता है, अतः स्वान्यपदाथ ही जब नहीं है, तब देखेगा क्या £ इसी 
तात्पयेसे श्रुति कहती दै--“पश्यन्वै तन्न पश्यतिः ॥ ३४५ ॥ 

'हतभ्रमस्य? इत्यादि । द्वेतश्रमकी सिद्धिके छिए 'इव' शब्दका प्रयोग 
उक्त श्रुतिमें है । छोकमें भी स्वमञ्रान्तिके वर्णनके लिए “इव? शब्दका प्रयोग 
किया जाता है ॥ ३४६ ॥ 

(आरुक्षसि इत्यादि । “मैं स्वममें शैलाअपर चढ़ा-सा था, बनको देखता-सा 
था? इत्यादि लौकिक प्रयोगमें “इव? शब्द भ्रमको स्फुट करता है । इसीलिए 
लोग उसका प्रयोग करते हैं । 'शैलाग्रपर आरोहण नहीं कर सकता, फिर भी वैसा 
अपनेको देखा” इस वाक्यमें पदार्थकी वैसी सामथ्य न होनेपर भी वैसी प्रतीति हुई 
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बाध्यते जाग्रति खमः स्वभे जाग्रच न्न स्य स्य सम जग बाष्ते। 1. । 

चिददैेत तु न का$पि बाध्यते वास्तवं तत; ॥ २४८ ॥ 
चितो न बाधकं दैत चित्मसादेन भासनात्‌ । 
अबाध्यत्वाडास्तवत्वं चिददवैतस्य सुस्थितम्‌ ॥ २४९ ॥ 
श्रतिः-सलिल एको द्रष्टाऽदरेतो भवति । 

यदे तदित्युपक्रम्य व्याख्यातं वस्तु विस्तरात्‌ । 
सलिलादिगिरा तस्य क्रियते ह्युपसहतिः ॥ २५० ॥ 
आत्मा सलिलवच्छुढ/ कार्यकारणद्दानतः । 
स्वतोऽवबोधमात्रत्वात्हतोऽविद्यादिसङ्गतिः ॥ २५१ ॥ 


२२०८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ 9 अध्याय 
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अत; अम दै । द्वितीय वाक्यमें कानन सन्निहित न होनेपर भी ज्ञानमें प्रत्यक्षवत्‌ 
प्रतीत हुआ, इस मेदसे दो उदाहरण हैं॥ ३४७ | 

वाध्यते? इत्यादि । जागरं स्वभ बाधित होता है और स्वममें जागर 
बधित होता है, ये दोनों मिथ्या हँ । अद्वैत चित्‌ कहीं भी बाधित नहीं होता, 
अतः वही वास्तवमै पारमार्थिक है, तीनों अवस्थाओंसे अबाध्य तथा उनका साक्षी 

४८ ॥ 

हि | चित-प्रसादसे यानी चित्सम्बन्धसे भासित होता है । 
इसलिए स्वोपजीव्य चित्‌का बाधक नहीं है । अबाध्य होनेसे अद्वैतात्मक चितमें 
वस्तुतत्त्व सुस्थित दै. । अबाध्यत्व ही पारमार्थिकत्व हे । स्व स्वका बाधक 
नहीं होता, इसलिए चित्से चितका बाघ नहीं होता और उससे भिन्न द्वैत 
उक्त कारणसे बाधक नहीँ हो सकता, अतः सर्वथा अबाध्य अद्वैत चित्‌ ही 
परमार्थ सत्‌ है और उससे भिन्न सब बाध्य होनेसे मिथ्या है ॥ ३४९ ॥ 

“सलिल एको द्रष्टा! इत्यादि श्रुति । इस श्रुतिका अर्थ निम्न कोके 
व्याख्यानसे गताथ हो जायगा । ` 

यद तत! इत्यादि । 'यद्वै तत्‌! इत्यादि अन्थसे वस्तुरूप आस्मतत्त्वका विस्तारसे 
व्याख्यान हुआ । अब सलिल आदि वाक्यसे उसका उपसंहार किया जाता है, 
उपक्रमोपसंहारके मेळसे वाक्याथ परिशुद्ध होता है ॥ २५० ॥ 

(आत्मा! इत्यादि। काय और कारणकी हानिसे आत्मा सलिल्वत्‌ शुद्ध दै और 
स्वयं अवबोधस्वरूप है; अतः कार्य (जगत्‌ ) और कारण (मूळ अविद्या) भी वस्तुतः 
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र सम्बन्ध कार्यकाणस्तुना। कार्यकारणवस्तुन! । 
स्वतोञ्नेकात्मर्क तत्‌ स्पादित्याशज्लैकतोच्यते ॥ ३५२ ॥ 


आत्मामें कहां ¦ उल्छ, यदि सूर्येमै अन्धकार माने, तो क्या सूर्यमै वस्तुतः अन्धकार 
रह सकता है ! कमी नहीं । इसी प्रकार यदि संसारी पुरुष अविद्या द्वारा ब्रह्मको 
जगतका कारण मानते हैं, तो क्या उससे वास्तविक अविद्याका सम्बन्ध स्वयंप्रकाश 
आत्मामें हो सकता है ! कभी नहीं । भाव यह है कि सुषुपिदशाम अन्य वस्तुकी उप- 
स्थापक अविद्या शान्त हो जाती है, अतः अविद्याविअक्त कोई वस्तु ही उस समय 
नहीं रहती है, फिर प्रत्यगात्मा किससे किसको देखेगा ! हृश्य, दशन और 
उसके साधन द्वारा ही जागरादि अवस्थाओंमें पुरुष द्रष्टा कहा जाता है । हर्यादिं 
अविद्या द्वारा ही उपस्थित होते हैं। अन्याभावसे स्वयंपरिष्वक्त समस्त उपाधियोंसे 
अनवच्छिन्न अतएव संप्रसन्न सलिलवत्‌ शुद्ध एक ही अद्वितीय आत्मा है, क्योंकि 
द्वितीयोपस्थापक अविद्या ही है, वह उस समय शान्त हो चुकी है । अड्सददष्टि 
दृष्टा है, वही अमृत और अभय है इत्यादि भाष्य है ॥ ३५१ ॥ 

'अन्त्रेणा०' इत्यादि । कार्यं और कारणके सम्बन्धके बिना भी स्वतः ब्रह्म 
अनेकात्मक है, इस आशङ्काकी निवृत्तिके लिए ब्रह्मम एकता कहते हैं। भाव 
यह है कि वहिमें दाह, प्रकाश भौर औष्ण्य आदि अनेक ध्म हैं, चे परस्पर 
भिन्न हैं, परन्तु अमिसे जैसे मित्नामिन्न हैं, वैसे ही क्या आत्मामें विद्यमान 
द्रष्टत्व, भोक्तृत्व आदि धर्म परस्पर भिन्न और धर्मीसे मिज्ञाभित्न हैँ! अथवा 
समान होनेपर भी मेघोदक जैसे नारिकेल, जम्बीर ( नींबू) आदि आश्रयरूप 
उपाधिके भेदसे भिन्न होता है और स्वतः अभिन्न रहता है, वैसे ही क्या आत्मा 
उपाधिसे भिन्न और स्वतः अभिन्न है! इस विषयमें यहाँ विचार किया जाता दै-- 
किसीका मत यह है कि सब वस्तुएँ मिन्नामिन्न हैं, अतः ब्रह्म भी वस्तु होनेसे 
भिन्नामिन्न ही होना चाहिए। शर्म भिन्नामिन्नम्‌ , वस्तुत्वादू , गवादिवत यह 
अनुमान मी उक्त अर्थका साधक है-। आत्मामें एकरसत्व साधक प्रत्यनुमान नहीं 
कह सकते, क्योंकि आत्मातिरिक्तको अनेकरस आप भी मानते हैं, अतः आपके 
प्रत्यनुमानमें कोई दृष्टान्त नहीं है । 

शङ्का--आम्मा भिन्नाभिन्नः, वस्तुत्वातः इस अनुमानमें भी इष्टान्तक्ा अभाव 
तुल्य ही है, कारण कि भिन्नामिन वस्तु नहीं मानी जाती । 


२७८ 
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समाधान गोमे गोत्वसामान्य, जो सकल गोव्यक्तिमें हे, एक 5 ताम जो सकळ गोमके है, एककको 


विशेषके ( सास्नादिमद्विशेषके ) साथ भिन्नामिन्न है । यद्यपि विशेष परस्पर भिन्न 
हैं, तथापि गोत्वेन अभिन्न हैं, अतः एकमें सामान्यविशेषभाव अथवा मिन्नामिन्नलका 
विरोध नहीं है । सामान्यबुद्धिसे विशेषबुद्धिकी निवृत्ति नहीं होती, इसलिए जैसे 
सामान्यविशेषबुद्धियोंमें बाघ्यबाधकभाव नहीं होता, वैसे ही मेदामेदबुद्धिमें भी परस्पर 
बाध्यबाधकमाव नहीं होता । 
शहा--स्थूळ गऊ आदिमें जेसे भिन्नामिनरतवबुद्धि होती है, वैसे अतिसूक्ष्म 
आकाश आदिमें वह बुद्धि कैसे होगी ! 
समाधान--जैसे वस्तु होनेसे स्थूलमें भिन्राभिन्नात्मकत्व दृष्ट है, वैसे ही 
वस्तुत्वरूपसे अतिसूक्ष्म आत्मा आदिमें अनुमान द्वारा उसको समझो, इस प्रकार 
कोई विद्वान, वस्तुमात्र मिन्नामिन्नात्मक हैं, ऐसी ब्यवस्था करते हैं । 
परन्तु भिन्नामिन्नवादियोंका मत असङ्गत है । श्रेयोर्थियोंको वेदान्त-प्रतिपादित 
वस्तुका ही परिज्ञान करना चाहिए। भिन्नामिन्रवादियोंके प्रति यह कहते हैं कि मेदके 
सिद्ध होनेपर भित्नत्व आदि सिद्ध हो सकते हैं, परन्तु विचार करनेपर मेद्‌ ही सिद्ध 
नहीं होता, फिर तन्मूरक उक्त धर्म कैसे सिद्ध हो सकते हैं £ संसार भरमें वस्तु- 
स्वरूपको छोड़कर मेदका ग्रहण करनेवाला प्रमाण है नहीं, अतः उसका प्रमेय मेद 
कहाँ ! वस्तुस्वस्वरूपको ही यदि भेद कहते हो, तो प्रश्न यह होता है कि स्वरूपसे ही 
स्वरूपमें मेद कहते हो या वस्त्वम्तरापेक्षासे ? प्रथम कल्पमें वस्तुके अमावकी 
प्रसक्ति हो जायगी £ द्वितीयमें मेद प्रमाणामासगोचर यानी अप्रामाणिक है । 
एवं मेद वस्तुस्वरूपसे अतिरिक्त हे या तदात्मक £ प्रथम पक्षमें अनवस्था है 
और द्वितीयमें प्रतियोग्यसापेक्षत्वादि अनेक दोष हैं, जो खण्डनादिमें विस्तृत- 
रूपसे कहे गये हैं। यदि यहाँ उनका निरूपण किया जाय, तो अतिविस्तार 
हो जायगा, अतः उपरति ही ठीक है। तथा सामान्य और विशेष परस्पर 
मिन्न हैं अथवा अभिन्न! असाधारण स्वस्वरूपसे जैसे विशेष परस्पर भित्र 
है, वैसे सामान्य भी विरोषसे भिन्न हैं। यदि विशेष भी सामान्यमात्र ही 
है, तो विरोषाभावसे सामान्य भी सिद्ध नहीं होगा। एकके बिना अपरकी 
भी सिद्धि नहीं होगी | एवं विशेष यदि सामान्यात्मक है, तो विशेषसे अतिरिक्त 
सामान्य ही नहीं, फिर सामान्य और विशेषका भेदकथन ही व्याहृत हो 
जायगा; तथा सामान्य विशेषसे भिन्न है अथवा अभिन्न १ भिन्न दै, तो खण्ड, 
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सुण्ड आदिके समान विशेष ही होगा, सामान्य कैसे हुआ ! खण्डसे मुण्ड 
भिन्न है, तो सण्डके समान झुण्ड भी विशेष ही है, सामान्य नहीं । तथा 
सामान्यत्वरूपसे अभिप्रेत पदाथ यदि विशेषसे भिन्न है, तो विशेष ही होगा, 
सामान्य नहीं हो सकता । यदि अभेद मानियेगा, तो सुतराम बही दोष है । 
अभेदपक्षम तो कण्ठसे ही सामान्यको विशेषात्मक कहते हो, फिर सामान्यविरेष- 
भाव किसका ! किञ्च, जो यह कहा था कि दृष्ठ्यादि द्रष्टासे भिन्नाभिन्न हैं और मिथः 
दहनदाहवत्‌ भिन्न हैं, इसमें अभेदांशको लेकर दोष यह है कि आत्माके घर्मरूप 
विशेष यदि आत्मस्वरूप ही हैं, तो इष्ट्यादिका आत्मासे अभेद होनेपर परस्पर 
भेद भी सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि आस्मस्वरूपका किसीसे मेद है नहीं । 

शक्का--आतमस्वरूपका किसीसे भेद क्यों नहीं £ अनातमका मेद आत्मामें 
प्रसिद्ध ही है । 

समाधान--“इदं सर्वे यद्यमात्माः इत्यादि श्रुतिसे आत्मव्यतिरिक्त अनास्म- 
पदाथ ही नहीं है । 

शङ्का--आतमामें अनात्ममेदकी प्रतीति क्यों होती है ! 


समाधान- वह अविद्यातजन्यप्रयुक्त आन्ति है । अमसे पदार्थसत्ता सिद्ध नहीं 
होती, अन्यथा झुक्तिरूप्यसत्ताका भी स्वीकार करना पड़ेगा । अमेदांशपक्षमें दोष 
दिखलाकर भेदांश पक्षमें दोष कहते हैं । यदि द्रष्टासे इष्टि आदि भिन्न हैं, तो 
प्रश्न यह होता है कि वे स्वतन्त्र हैं या परतन्त्र ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि 
धर्मत्वकथन विरुद्ध होगा, क्योंकि जो स्वतन्त्र हैं, उनमें घमैधर्मिमाव नहीं माना 
जाता जैसे कि काळ और आकाशमें । द्वितीयमें धम्येन्तर है या नहीं ! द्वितीयं 
पक्षमें धम्यैन्तराभाव होनेपर आत्मभिन्न परतन्त्र नहीं हो सकते । प्रथम पक्षमें 
प्रतिज्ञासिद्धि नहीं हो सकती, समस्तब्यस्ततारूप आत्मा एक है, यही प्रतिज्ञात 
हे । धम्येन्तर माननेसे एकत्व व्याहृत है । त्रझको यदि समस्तव्यस्तस्वरूप मानते 
हो, तो 'नेति नेति? इत्यादि श्रुतिविरोध स्पष्ट दै । 

शङ्का- प्रमाणसिद्ध मेदका युक्तिसे अपव नहीं हो सकता £ 

समाधान--क्या मेद अन्योन्यामावस्वरूप है अथवा एथक्त्वस्वरूप £ प्रथम 
पक्षमें प्रमाण भेदमात्रका अहण करता है अथवा वस्तुका भी अहण करता 
डवै? प्रथम पक्ष तो असम्भव ही है, क्योंकि धमिप्रतियोगीके अहणके बिना उक्त भेदका 
ग्रहण होता ही नहीं । द्वितीय पक्षमे भेदअहपूवैक वस्तुमह होता है अथवा 
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। है अथवा युगपदुभयग्रह होता है ¦ प्रथम पक्ष 
नो प्रतियोगीका अह मेदअहसें कारण है; अतः वस्तु- 
अहसे पूर्व मेदमह हो ही नहीं सकता । द्वितीय पक्षमें अन्योन्याश्रय दोष है-- 
ग्रह होनेपर अन्यव्यावृत्त-वस्तुस्वरूपावधारण और वस्तुस्वरूपावधारणसे भेदअह, 
अतः वस्तुअहपूर्वक भी मेद नहीं हो सकता । तृतीय कल्प भी असङ्गत ही है, 
बरी आदिका ज्ञान मेदज्ञानमें कारण दै, अतः कार्य और कारणका एक समयमें उत्पाद 
माननेसे कार्यकारणभावका ही बाघ हो जायगा; कार्यकारणभाव पूर्वोचरकाकनियत है। 
एवं प्रथकृस्वपक्ष भी अयुक्त है--पएरथकत्व घर्मीसे एथक्‌ होकर धर्मीमे रहता है, 
अथवा अप्रथक्‌ होकर ! प्रथम पक्षमें पृथक्स्वमें भी एथवत्वान्तरकी कल्पनासे अन- 
वस्था होगी । द्वितीय पक्षमें यदि अप्रथक्‌ (अभिन्न) है, तो धर्मधर्मिभाव ही व्याहत 
है। एवं अप्रथक्‍्तमे भी समझना चाहिए । एथक्त्वमें यदि स्वापेक्षया अएथक्‍्तव 
है और अन्यापेक्षया एथक्‌त दै, तो रज्जुसर्पवत्‌ वह कल्पित हुआ पारमार्थिक नहीं 
हुआ। कल्पित धर्म पारमार्थिक मेदका साधक नहीं हो सकता और स्वापेक्षया अन्त- 
रङ्ग अप्रथक्ख बहिरङ्ग एथकत्वका बाधक होनेसे एथक्‍्त्वकी सिद्धि ही दुघेट होगी । 
शङ्का- दुर्घट क्यों! 'घटः पटात्‌ प्रथक्‌' इस अनुभवसे प्रथकूल्वकी 
सिद्धि होगी । 
समाधान- क्या केवळ यानी बाधिताबाधितसाधारण अनुभवसे ही वस्तुकी 
सिद्धि मानते हो या अबाधित अनुभवसे £ प्रथम कल्पमें शुक्तिरजत आदि भी 
सिद्ध हो जायेगे । द्वितीय करपमें क्या घटानुभव प्रथकृत्वका साधक है अथवा 
उससे भिन्न दूसरा अनुभव : द्वितीय पक्षमें पटानुभव भी घटके एथकूत्वका साधक 
होगा। प्रथम पक्षमें क्या केवळ यानी शुद्ध घटानुभव प्रथकृत्वका साधक है या अनुभवा- 
न्तरसहित घटानुभव प्रथक्‍्त्वका साधक हे? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि केवळ 
घटानुमव घटमात्रका साधक होता है, प्रथकृत्वका नहीं । अनुभवान्तरसहित घट- 
नुभव भी प्रथकृत्वका साधक नहीं हो सकता, क्योंकि कहींपर भी भिन्न भिन्न अनुभव 
परस्पर मिलकर एकार्थके साधक नहीं होते और अनुभूतिका मेद माननेसे अपसिद्धान्त 
भी हो जायगा । तार्किकके समान वेदान्ती लोग अनुभूतियोंको अछूग अलग नहीं 
भानते । किश्च, मिन्नामिन्नलमें जो आपने अनुमान प्रमाण बतलाया है, वह भी 
असंगत है, क्योंकि प्रतिज्ञा, हेतु आदिका मेद होनेपर ही अनुमान. होता है, 
अभेदमें नहीं | जब आप सबमें भेदामेद मानते हैं, तन अनुमान भी कैसे होगा ! 
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शङ्का--अच्छा, तो आगमको ही इस अभमें प्रमाण कहेंगे और वह है-- 
सृष्ठ्यादिबोधक । 
समाधान--'नेति नेति? इत्यादि श्रुतिविरुद्ध भिन्नाभिन्नं सृष्ट्यादि श्रुति प्रमाण 
नहीं हो सकती, अवान्तर वाक्य प्रधानवाक्यविरुद्ध अमे प्रमाण नहीं माने जाते । 
शङ्का--यदि भिन्नामिन्नत्वका प्रतिपादक उक्त वाक्य नहीं है, तो फिर 
किसका प्रतिपादक दै ! 
समाधान--काम, कमे आदिके समान चैतन्य भी स्वाभाविक नहीं है, क्योंकि 
सुपुसिमें चैतन्यका भी अदशन है, इस आशङ्काकी निवृत्तिके छिए लोकप्रसिद्ध 
इष्टि आदिके भेदका अनुवाद कर इष्टिमें अविनाशित्वका वह प्रतिपादन करता है 
अर्थोत्‌ स्वप्नप्रबोधमें प्रमाता आदिकी विक्रियाकी साक्षिणी आत्माकी जो दृष्टि है, वह 
अविनश्वरी है, इस अर्थमें उक्त वाक्यका तात्पर्य है । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि 
श्रुति दृष्टिनित्यत्वमें प्रमाण है । सब वस्तुएँ भिन्नामिन्न होती हैं, आत्मा भी वस्तु 
है, अतः वह भी भिन्नाभिन्न है, इस मतका संक्षेपसे निराकरण किया गया और 
साथ-साथ यह भी दिखलाया गया कि भिन्नाभिन्नत्व अथे श्रौत नहीं है। जो आपने 
यह क्रहा है कि पर पक्षमें दृष्टान्त नहीं है, उसमें प्रश्न यह है कि एकका अनेक- 
रूपसे भान आन्त है, इसमें दृष्टान्त नहीं है, ऐसा आप कहते हैं अथवा वस्तु एक- 
रूप है, इसमें दृष्टान्त नहीं है, ऐसा कहते हैं! प्रथम पक्षमें स्फटिकमणि स्वतः 
स्वच्छ है, अरुण कुसुम आदिके संनिधानसे अरुण आदि प्रतीत होता है । द्वितीय 
क्षमे ब्रह्मतिरिक्त वस्तु नहीं है, अतः दृष्टान्त नहीं है, इसका उत्तर यह है कि 
दृष्टान्त तो आपके ढिए ही अपेक्षित है । आप भिन्नाभिन्न मानते ही हो, उसमें 
मिन्नांशको लेकर दृष्टान्त समझ छो । 
शङ्का--आत्मा यदि कूटस्थदृष्टिस्वरूप है, तो “दरष्टा ओता' इत्यादिसे उसमें 
नानात्वदृष्टि क्यों ! 
समाधान- जैसे स्वच्छस्वमाव स्फटिक मणि जपाकुसम आदिके सन्निघानसे 
लोहित आदि अनेकरूपसे प्रतीत होती है, वैसे ही यद्यपि आत्मा ज्योतिःस्वरूपसे 
अविशिष्ट है, तथापि स्वमोहोत्थ उपाधिके सम्बन्धसे द्रष्टा, ओता आदि रूपसे 
नानात्वको प्राप्त करता है और अनेकरूपसे भासित होता है । 
अथवा जैसे प्रकाशक प्रदीप यद्यपि शुह्ृस्वरूप दै, तथापि नील, पीत आदि 
सीसेके सम्बन्धसे अनेकस्वरूप प्रतीत होता है, वैसे ही आत्मा भी मास्य, 
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न कपित्यादिवत्तत््तं स्वतोऽनेकस्वभावकम्‌ । 
अखण्डेकरसे तस्मिन्‌ कुतः स्यात्स्वगता भिदा॥ २५३ ॥ 
सजातीयनिषेधो वा ह्वेकशब्देन भण्यते । | 
सलिलोक्त्या बिजातीयसम्बन्धो विनिवारितः ॥ २५४ ॥ 


रव्य आदिके मेदसे ब्रा, श्रोता इत्यादि अनेकरूपसे भासित होता है । 
परमाथ तो यह है कि स्थूलमें अनेक अंश हैं, इसलिए उनमें मिन्नामिन्नस्व कथश्चित 
कह भी सकते हैं, परन्तु निरंश आत्मामें तो उसके कहनेमें ईश्वर भी अशक्त है 
फिर मनुष्यकी क्या सामथ्ये £ आत्मामें दृष्टि आदिके मेदामेदके निरासके न्यायसे 
हगादिशक्ति चक्षु आदिसे या रूपादिसे परिणत होती है, यह कल्पना भी निरस्त हो 
गई । किञ्च, शक्ति कार्यगम्य है, ब्रह्म किसीका कारण ही जब नहीं है, तब 
उसमें शक्तिकी क्या संभावना ! 

शङ्का क्या आप ब्रह्मशक्ति नहीं मानते ? 

समाधान--अवइ्य मानते हैं, किन्तु वह शक्ति अविद्यास्वरूप है, उसीसे 
सबकी सृष्टि होती है, उससे अतिरिक्त शक्ति नहीं है इत्यादि विस्तृत विचार 
अन्यत्र देखिये ॥ ३५२ ॥ 

“न कपित्थादि०' इत्यादि। जैसे कपित्थ (केथ ) वृक्ष अथवा उसका फल 
अनेकावयवरचित होनेसे स्वतः अनेकात्मक है वैसे निरवयव ब्रह्म अनेकात्मक नहीं 
है। सहिंळ यानी जल, उसके समान शुद्ध आत्माको कहकर फिर 'एक' पदका श्रुतिने 
प्रयोग किया उसका तात्पर्य एकरसमें है यानी ब्रह्म एकरस है, इसमें तात्पर्य दै । 
अन्यथा "एक? विशेषण व्यर्थे हो जायगा ॥ ३५३ ॥ 

एकशब्दका अर्थान्तर कहते हैं--'सजातीय ०” इत्यादि । 

सजातीयनिषेष एकशब्दसे विवक्षित है । जैसे कि छोकमें प्रयोग देखा 
जाता दै- इस गॉवमें यह एक ही पुरुष है। गॉव एक पुरुषका नहीं होता, 
अन्य पुरुष भी उसमें अवश्य हैं, किन्तु उसका सजातीय इस गॉवमें दूसरा पुरुष 
नहीं है, इस प्रकार जैसे सजातीय द्वितीयके निषेधमें एकशब्दका तात्पयै है, वैसे 
बहा भी एकशज्द सजातीय द्वितीयके निषेधके' लिए है । 'नान्योऽतो ऽस्ति 
द्र श्रोता' इत्यादि अतिसे द्वितीय चेतनका प्रतिषेध है । अतः एकशब्द्से उसका 
अनुवाद युक्त ही हे। 
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एकशब्दो न संख्यार्थः संख्येयासम्भवादिह । 
अद्वितीयत्वमेवाऽर्थो द्वितीयाथैनिषेधतः ॥ ३५५॥ 
सदेवेत्यादिना चाऽस्य तथा सत्यविरुद्भता । 
प्रत्य्षात्रावसायित्व प्रत्यरदष्टः प्रसिध्यति ॥३५६ ॥ 


एकोऽन्यार्थे प्रधाने च प्रथमे केवले तथा । 
साधारणे समानेऽस्पे संख्यायां च प्रयुज्यते ॥ 

इस कोशसे एकशब्दसे सजातीयको भी कह सकते हैं, इसको स्फुट. करनेके 
लिए छोकमें ही एकशब्दका उपादान किया गया है । 

शक्का--'एक' पदमें ही सकळ मेदोंके निवारणकी शक्ति है, फिर सजातीय 
ही का उक्त पदसे निषेध क्यों कहते हो ? आपको तो मेदमात्रका निषेध इष्ट हे । 

समाधान- “सबै सलिळाद्यात्मकस्‌? इससे विजातीयसम्बन्धका निषेध सकिल- 
शब्दसे ही सिद्ध हो चुका, अतः सजातीय सम्बन्धका निषेध करनेवाला एकपद है। 
यहां सढिङशब्द आत्मपरक है, जळ अर्थमें सिल शब्द नपुंसक है, अतः एकपद 
आत्मभेदका निरास करनेके लिए दै ॥ २५४ ॥ 

'एकशब्दो' इत्यादि । 

शङ्का-एकशब्द संख्यावाची भी होता है, वही गुणगुणिसम्बन्धपरत्वेन 
यहां विवक्षित है, अतः सजातीयाथक नहीं है, ऐसा भी तो कह सकते हैं ! 

समाधान--नहीं, “साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च' इत्यादि श्रुतिसे एकत्वसंख्यारूप 
गुणका आत्मामें निषेध है । प्रशन- यदि एक गुण ही आत्मामें नहीं है, तो उसके 
सम्बन्धका बोधक एकशब्द केसे हो सकता है ! उत्तर--संख्याका असम्भब होनेसे 
“एक? शब्दका द्वितीयाथैनिषेघ द्वारा अद्वितीयत्व ही अर्थ है ॥ ३५५ ॥ 

'सदेवेत्यादिना' इत्यादि । 

शङ्का--वृद्धब्यवहारमें एकशब्द संख्याका वाचक प्रसिद्ध दै, अतः इसका 
अद्वितीयत्व अर्थ नहीं हो सकता £ 

समाधान--ऐसा माननेपर अन्य श्रुतिके साथ विरोध होगा । “सदेव सोम्येद- 
मग्न आसीत्‌? (उत्पत्तिसे पहले यह प्रपञ्च सदात्मक ही था और कुछ भी नहीं 
था) इस श्रुतिमें अद्वितीयत्व स्फुट प्रतीत 'होता है। एकशब्दका भी यदि 
अद्वितीयत्व अर्थ मानते हैं, तो उक्त श्रुतिके साथ विरोध नहीं होता । अन्य श्रुतिसे 
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यत्र हि दैतमित्युक्तेयेत्र त्वस्येति चेरणात्‌ ॥ २५७ ॥ 
स्वतः पूर्णात्मकं ज्योतिर्यदद्ष्टेति चोच्यते । 
अविद्याकार्यराहित्याददवैतोऽयं भवेत्स्वतः ॥ ३५८ ॥ 
द्विभेतं ढीतमित्याहुस्तद्भावो द्वैतश्चुच्यते । 
तन्निषेषेन चाऽद्वेतं प्रत्यग्वस्त्वभिधीयते ॥ ३५९ ॥ 


अनिरुद्ध अर्थ हो सके, तो. विरुद्ध अर्थ मानना सर्वथा अनुचित है, अतः प्रत्यग- 
दृष्टि प्रत्यगू-मात्रावसायी है । आत्मदृष्टि आत्मस्वरूपा ही है, उससे अतिरिक्त नहीं 
है। “सदेव? इत्यादि श्रुतिमें एवकार स्वगतमेदका निराकरण करनेके लिए है ॥२५६॥ 

हेतृक्तिपूर्वक 'अद्रष्टा' शब्दका अथे कहते हैं---अकारक ० इत्यादिसे । 

अकारकस्वभाव होनेसे अद्रा कहा जाता है । इष्टिक्रियाका कती 
अविक्रिय आत्मा नहीं दै, इसका विस्तारसे पूर्वेमै निरूपण हो चुका है । “यत्र 
हि द्वैतमिव भवति’ इत्यादि वाक्यसे जागरादिदशामें स्वमोहोत्थ अन्तःकरणादि- 
गत दृष्टिकतृत्वका आत्मामै आरोप कर आत्मा द्रष्टा कहा जाता है । सुषुप्ति, 
मोक्ष आदि कालमें 'यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ तत्केन क॑ पर्येत्‌? इत्यादिसे पारमार्थिक 
स्वरूपका निरूपण 'अद्रष्टा, अश्रोता” इत्यादि है ॥ ३५७ ॥ 

“स्वतः? इत्यादि । स्वतः पूणीत्मक ज्योति, जो अद्रष्टा इत्यादिसे कही जाती 
है, वह अविद्याकार्य रहित होनेसे स्वतः अद्वैत है । अतः प्रत्यगात्मा सजातीय, 
विजातीय और स्वगत मेदसे रहित दै, अतएव अद्वैत है । यद्यपि प्रत्यगात्मा स्वतः 
अद्वैत है, तथापि परतः दवेत प्रतीत होता है । परतः प्रतीयमान रूप कल्पित होता है। 
अविवेकी इसीसे आन्त होकर उसके वास्तविक स्वरूपके निर्णयमें असम होते है, 
अतः संसारानथेरूप फलके भागी होते हैं | श्रुति दयापूर्वक जागरादि अवस्थाके 
निर्देश द्वारा सद्वैत आत्मस्वरूपका स्फुट निर्देश करती है, फिर भी ईश्वरकी कृपाके 
बिना यह अविद्याग्रन्थि सुलझती नहीं है ॥ ३५८ ॥ 

'दविचेतम्‌? इत्यादि । 

शङ्का- वाक्याथबोधमै पदार्थज्ञान कारण है । प्रकृत वाक्यमें तीन पद 
हैं, नन्‌ , द्वि और इत- इन तीनोंका अर्थ क्या है ! 

समाधान-द्विघा इत द्वीत यानी द्विप्रकारको प्राप्त, तस्य भावः इस अर्थमें तद्धित 
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प्रत्यग्दष्ट्यव्यवहितेः प्रत्यक्षादात्मवस्तुनः । 
एषः इत्यात्मनिर्देशो यत्साक्षादिति च श्रुते! ३६० ॥ 
— Ss समा 

'अण्‌' प्रत्यय हुआ । प्रकृत्यथमें प्रकार भावका अर्थ है । प्रकृति है--द्वीत, उसके 
अथेमें प्रकार है। दो प्रकार यह द्वैतका अथ हुआ । नन है--निषेध यानी 
अभाव | दो प्रकारका जिसमें विषेध है वह अद्वैत है अर्थात्‌ एकरस ही है, 
दूसरा कुछ नहीं है । आस्मस्थित अविद्यारूप कारण द्विधा, त्रिधा, बहुधा द्वैत 
होता है, उसका अत्यन्त निषेध करनेसे अंद्वेत आत्मा सिद्ध होता है । मेदसंसरीके 
निषेधके लिए इस प्रकार प्रयत्न करनेवाली श्रुतिका अनादर कर भिन्नाभिन्न- 
त्ववादियोंने अन्यथाग्याख्यान किया है, अतः उनकी विद्या महती है, जिसके 
वशवर्ती होकर वे तत्त्वाथसे पराङ्मुख हुए । 

शङ्का- दृष्टि आदि आत्मासे न भिन्न ही हैं और न अभिन्न ही हैं, अन्यथा 
घमेधर्मिभाव ही नहीं होगा, अतः मिन्नाभिन्न हैं, यह पक्ष टीक ही है । 

समाधान-रूप, घट आदि द्रष्टासे दृश्य हैं, इसलिए उनमें द्रशकी अपेक्षा 
दश्यत्व है, इसीसे रूप, घट आदिमें घर्मधर्मिमाव होता है । आत्मा दृश्य है 
नहीं, अतः उसके धर्ममें भी इऱ्यत्व नहीं है, धर्मिहञ्यत्वके बिना उसके धर्ममें 
इञ्यत्व नहीं होता है। स्वसे स्वका दशन होता नहीं और अनवस्था आदिके भयसे 
अन्य द्रष्टाकी कल्पना हो नहीं सकती । द्रष्टा सलिलूवत्‌ शुद्ध दै, अतएव असंग 
और अद्वय है, यही श्रुसयुक्त अर्थ है । इससे विरुद्ध भिन्‍नामिन्नत्व आदिकी 
कल्पना अनुचित है । जैसे तम प्रकाशका अंश नहीं है, असत्‌ सतका अंश नहीं है, 
मूते आकाशका अंश नहीं है, वैसे ही आत्मामें भिन्नामिन्नत्व अंश नहीं है ॥३५९॥ 

“एष ब्रह्मलोकः' इस श्रुतिमें स्थित 'एघ' शब्दका व्याख्यान करते हैं-- 
'ग्रत्यगू०' इत्यादिसे । ` 

आत्मा “एतत्‌? शब्दके योग्य है, इसमें प्रत्यक्षत्व हेतु है । लोक और वेदे 
एतत्शब्द प्रत्यक्ष अथैका वाची प्रसिद्ध है । प्रत्यग्दृष्टि आसमदृष्टिसे अव्यवहित 
(अभिन्न) है, भनःप्रभृति पदार्थ बुद्धि आदिसे व्यवहित (भिन्न) हैं । यतः आत्मा स्व- 
इष्टिसे अव्यवहित दै, अतः सबको स्वात्मा प्रत्यक्ष है और 'यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रहम 
इत्यादि श्रुति भी उसके अपरोक्षत्वमें मान है, अतः “एष' शब्दसे आत्माका निर्देश 
अुतिमें किया गया है । अव्यावृत्ताननुगत सामान्यविशेषरहित ब्रह्मका स्वरूप पूर्वमे 

२७५९ 
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२२१८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 


Co र र कि 


थुतिः--एष ब्रह्मलोकः सम्राडिति हेनमलुशशास याज्ञवल्क्य एषास्य 
परमा गतिरेषास्य परमा संपत्‌ | 
अव्यावृत्ताननुगतं निःसामान्यविशेषवत्‌ । 
त्रह्लेति मुख्यवृद्येह वस्तु श्रुत्याऽभिधीयते ॥ ३६१ ॥ 
तथा लोकयतेर्धातोर्दशनार्थत्वहेतुतत । 
प्रकृतत्वाचथा इष्टेलोकन लोक उच्यते ॥ ३६२ ॥ 
कर्मधारय एवाऽतः समासोऽत्रोपपद्यते । 
न तु षष्ठीसमासोऽत्र विमागस्याऽप्रसिद्धितः ॥ ३६३ ॥ 


कह चुके है । यद्यपि अक्षशब्द कमलासनादिका (बरहा आदिका) भी वाचक है, 
तथापि मुख्य वृत्तिसे उक्त ब्रह्मा ही वाचक दै । सम्भव होनेपर मुख्य अथैको 
ही श्रत्यथ मानना चाहिए ॥ ३६० ॥ 
एप ब्रह्मलोकः सम्राडिति’ इत्यादि । अत्यर्थ वातिकसारछोकार्थोे स्पष्ट है । 
अव्यावृत्ता० इत्यादि । इस छोकका व्याख्यान पूर्वमें कर चुके हैं ॥३६१॥ 
'होकस्तु भुवने जने? इस कोषसे प्रसिद्ध भुवन आदि अधैकी व्यावृत्तिके लिए 
प्रकरण आदिसे प्राप्त छोकशब्दके विवक्षित अथैको कहते हैं--“तथा इत्यादिसे । 
“होइ दर्शने! घातुसे “होकनं लोक? इस व्युत्पत्तिसे निष्पन्न छोकशब्द 
दशैनार्थक है । इसमें हेतु धातुका दशनार्थत्व और प्रक्नतत्व है यानी पूर्वप्रकरणसे 
प्राप्त दृष्टि है ॥ ३६२ ॥ 
अवयवाथे कहकर जह्मळोकशब्दका समास कहते हैं--'कर्मधारय०' 
इत्यादिसे । 
जह्मशब्दसे तत्पदाथ और लोकशब्दसे त्वंपदार्थका प्रक्रतमें अभिधान है, 
अतः जल चाऽसौ ढोकश्व' ऐसा कर्मघारयसमास है, षष्ठीसमास नही है । 
शङ्का क्यो ! 
समाषान--निषादस्थपर्ति याजयेतः इस श्रुतिमें जैसे मीमांसकोने षष्ठी 
आदि समासका निराकरण कर कर्मघारयसमासका ही सिद्धान्त किया ह्ढै 
वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । वहांका विचार यह है कि निषादस्थ- 
तिमे तीन समास हो सकते हैं--बहुजीहि, पही और कर्तधारय । “निषाद: 
ब्राह्मणादे: स ऐसा समास माननेपर निषादस्थपति ब्राह्मण आदि 
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तृतीय त्राण ] भाषाचुबादस हित ररत 


अणो लोक इत्युक्ते भाति ब्रह्मचितोभिदा । 
ज्ञानघन इत्यादिवाक्यैस्तत्र विरृध्यते || ३६४ हन इत्यादिवाक्येस्तत्र विरुष्यते ॥ २६४॥ ___ 

भी हो सकते हैं। निषादके राज्यमें ब्राह्मण आदि भी रहते ही हैं। इसमें 
दोष यह दिखलाया कि उत्तरपदकी स्वसम्बन्धीमें लक्षणा मांननी पड़ेगी, यह 
गौरव है । 'निषादस्य स्थपतिः? इस षष्ठी समासमें निषादका स्थपति द्विजाति हो 
सकता है, परन्तु उसमें भी पूर्वपदकी सम्बन्धीमें लक्षणा माननी पड़ेगी । निषाद- 
सम्बन्धी स्थपति यह विवक्षित होगा, इसलिए यह भी टीक नहीं है, 
किन्तु कर्मधारयसमास है, निषादश्वाऽसौ स्थपतिश्च यानी निषाद हो और स्थपति भी 
दो, तो उसको यज्ञ कराना चाहिए, इसमें यह दोष है कि वह संकरजाति- 
विशेष है, उसको यज्ञका अधिकार नहीं है, यज्ञका अधिकार उन्हींको है, जिनको 
वेद पढ़नेमें और अग्न्याधान करनेमें अधिकार है। 'अष्टव ब्राह्मणमुपनयीत 
तमध्यापयीत” इत्यादि वेदाध्ययनविधिमे ब्राह्मणपद द्विजोपलक्षक है । शूद्वको 
वेदाध्ययनका अधिकार नहीं है, प्रत्युत प्रतिषेध दै--“खीगूद्रौ नाघीयातास्‌?, पद्म हृ 
वा एतच्छमशान यच्छूदस्तस्माच्छूद्रसमीपे नाध्येतव्यम! इत्यादि | अन्याधानके विषयमै 
भी 'वसन्ते त्राझ्मणोञभीनादघीत ग्रीष्मे राजन्यः शरदि वैश्यः” इत्यादि स्पष्ट ह्ै। 
अतः समासमें छाघव होनेपर पश्चाद्‌ वेदाध्ययनाधिकारकी कल्पना करनी पड़ेगी, अतः 
इसमें भी दोष है फिर उक्त शरुतिमें कौन समास मानना चाहिए £ ऐसा सन्देह करं 
सिद्धान्त किया कि कमैधारयसमास उभयपदार्थप्रधान होनेसे रक्षणा आदिका अभाव 
होनेके कारण युक्त है । पश्चादू वेदाध्ययनकी कल्पना फढमुख गौरवसे दूषित नहीं 
है, एवं यहाँ भी लाघवसे जह्मळोकमें कर्मधारयसमास ही समुचित दै । षष्ठीसमास 
माननेमें मेदाथेक षष्ठी कहनी होगी । पूर्मं भेदका निराकरण हो चुका है, अतः 
विभुगमेद अप्रसिद्ध है, इसलिए षष्ठीसमास ठीक नहीं है ॥ ३६३ ॥ 

` ब्रह्मणो' इत्यादि । पष्ठीसमासका स्वीकार करनेसे '्रह्मणो लोक!” ऐसा 
विअर॑ आवश्यक होगा, इसमें ब्रह्म और ढोकका मेद मानना पड़ेगा, ऐसी स्थितिमे 
लोक चित्‌ है, इस अमे 'प्रजञानधन' इत्यादि वाक्य विरुद्ध होता है। भाव यह है कि 
शुतिमें छोकशब्द प्रथमान्त श्रुत है, उससे सममिव्याहत ब्रह्मशब्द छुप्तविभक्तिक 
होनेसे समासान्तर्गत विभक्तिकी अपेक्षा करता है। एवंच सन्निहित लोकशब्दवश यहां 
मी प्रथमान्त ही उचित है । प्रथमान्तत्वकर्पनाका कल्पक छोकशब्द है और उक्त 
न्यायसे लाघव मी है । अक्षशब्दमें पष्ठ्यन्तत्व कहना ठीक नहीं है, एक तो कल्पक 
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२२२० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
अक्षेव लोक इत्युक्ते प्रज्ञानघनता स्फुटा । 
एतच्छब्दनह्मलोकशब्दावेकात्म्यमासकौ ॥ ३६५ ॥ 

न प्रत्यगव्यतिरेकेण बह्त्वम्मुपपद्यते । 
ब्रह्मणो व्यतिरेकेण प्रत्यकत्वं न चितस्तथा ॥ २६६ ॥ 

. अनयोरेक्यसंमोहात्‌ परोक्षद्र्‍यकर्पने | 
. संसारोध्यमतो मोहसञ्चुच्छिचौ विमुक्तता ॥ ३६७ ॥ 


नहीं है, दूसरा गौरव है और तीसरा अग्रुत षष्ठीकरपनामें प्रकरणविरोध भी है । 
'्रह्मळोक? शब्दका श्रवण होनेपर समासविशेषाकांक्षासे प्रथमोपस्थित प्रथमाविभक्तिसे 
उसका शमन होनेपर षष्ठीकल्पनासे उसका शमन उचित नहीं है | षष्ठीकल्पनानिरासके 
समान ब्रह्मणे लोकः? इत्यादि चतुर्थीकल्पना भी निरस्तप्राय समझनी चाहिए॥३६४॥ 

'अक्षेव छोक०' इत्यादि । समासान्तरत्यागपूर्वक कमेधारयसमास माननेमें 
गुण भी है । कमधारयसमासमें आत्मामें प्रज्ञाधनत्व स्फुट होता है, समासका 
व्यवस्थापन करके “एष ब्रह्मलोकः” इन पदोंका “तत्त्वमसि? इत्यादिके समान अखण्डाथ- 
कत्व लब्ध होता है अथीत्‌ दोनों शब्द मिलकर अखण्ड एक अर्थको कहते है । 
ब्रह्मछोकपदके सामानाधिकरण्यसे तद्वाच्य अर्थोमें विशेषणविशेष्यमाव और उन्हींके 
लक्ष्य एवं वाच्य अर्थमें ढक्ष्यलक्षणसम्बन्ध 'तत्त्वमसिः इस वाक्यके समान होता है । 

शङ्का-त्रक्षशब्दसे अनात्मा और छोकशब्दसे अब्रह्म लक्ष्य है, तो 
असण्डाथे कैसे ? अन्यथा पदान्तर व्यथ हो जायगा £ 

समाधान--त्रह्मकी आत्मयाथाल्यमें लक्षणा है और लोकशब्दकी ब्रह्मस्ो- 
पलक्षित आत्मामं ढक्षणा है, अतः अखण्डार्थत्वकी उपपत्ति होती है, व्यावत्य- 
भेदसे वैयथ्येशङ्का मी नहीं है, यह अन्यत्र स्पष्ट है ॥ ३६५ ॥ 

न अत्यग्‌०' इत्यादि । प्रत्यक्‌ वस्तुसे अतिरिक्त वस्तुमें बरह्मत्वकी 
उपपत्ति नहीं हो सकती और चिदृबृत्तिप्रत्यकृत्त ब्रहमव्यतिरिक्त वस्तुमँ नहीं 
उपपन्न हो सकता है । यद्यपि आत्मासे अतिरिक्त ब्रह्म नहीं है और ब्रहझसे 
अतिरिक्त आमा नहीं है, किन्तु ब्रहम ही आत्मा और आत्मा ही ब्रह्म है, तथापि 
संसारी उसको नहीं समझता, इसीसे वह सांसारिक विविध कृष्टोंका उपभोग करता 
है, इसी युक्तिसे मुख्य ऐक्य सिद्ध होता है ॥ ३६६ ॥ 

“अनयो०' इत्यादि । 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषाचुवादसहित २२२१ 
स्स्स्स्व््व्व््स्स्स्््क््स्क्क्््व्व््व्व्व्व्व्व्व्व्व्व््स्य्य्य्य्य्ट 
इत्यादिवाक्योक्तिः सम्यग्दशनजन्मने ॥ ३६८ | 
इतिशब्दो यथोक्तार्थपरामशै करोति हि। ( 
ऐतिद्यार्थस्तथा हेति सम्राडित्यभिमन्त्रणम्‌ ॥ ३६९ ॥ 
इत्युक्तेन प्रकारेण मुग्रु्ख जनक मुनि! । 
अन्वशात्‌ सकलानथहेत्वविद्यापनुत्ते ॥ ३७० ॥ 


शक्का-त्रह्म और आत्माका यदि ऐक्य है, तो संसारकी प्रतीति कैसे होगी £ 
रमं संसार मानते नहीं और आत्माको उससे अतिरिक्त कहते नहीं, ऐसी 
अवस्थामें यह अनुभूयमान संसार होगा किसको £ यदि प्रतीतिके अनुसार संसार 
है, तो विमुक्ति नहीं होगी । ब्रहस्वरूपप्रासि ही तो मुक्ति है, उसके 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेपर भी ब्रह्मगत संसार जीवको उपलब्ध ही होगा, तो 
मुक्ति कैसे होगी ! 

समाधान--आत्मा और ब्रह्मके ऐक्यमें संमोह होनेसे पुरुष दो परोक्ष 
पदार्थ मानता है । अतः आत्मा भिन्न है और ब्रह्म भिन्न है, ऐसा माननेपर ही 
यह अनुभूयमान संसार होता है, इस मोहका समुच्छेद होनेपर विमुक्ति होती है 
अर्थीत्‌ वास्तविक संसार नहीं है, किन्तु अनादि मोहवश संसारकी कल्पनासे 
पुरुष दुःखी होता है । काल्पनिक रज्जुसप मी भयदायक ढोकमे प्रसिद्ध ही 
हे । उक्त ऐक्यसाक्षातकारसे मोह और तजन्य संसारकी निबृत्तिसे मोक्ष अभिव्यक्त 
होता है, यही सार है ॥ ३६७ ॥ 

“अतो&शेष०? इत्यादि । यतः मोह ही संसारका निदान है, अतः अशेष 
( संपूर्ण ) महान्‌ अनर्थोके हेतु मोहकी हानिके लिए समीचीन-ज्ञानोत्पत्तिके लिए 
“एष? इत्यादि श्रुतिवाक्योक्ति दै । यद्यपि वार्तिकसारकी आदरीप्रतिमे 'जन्मना? 
यह पाठ उपलब्ध होता है, तथापि वार्तिकमें विद्यमान 'जन्मने' यह पाठ ही 
ठीक है । अतः तृतीयान्त प्रामादिक पाठ प्रतीत होता है । झोक भी वार्तिकका 
हीहै॥३६८॥ | 

“इति शब्दो०› इत्यादि । 'इति' शब्द उक्ताथका परामश करता है । ६? 
शब्द ऐतिद्या्थक है और 'सम्राट” यह अभिमन्त्रण है यानी संबोधन है ॥३६९॥ 

“इत्युक्तेन? इत्यादि । मुनि श्रीयाज्वल्क्यजीने उक्त प्रकारसे सकळ अनर्थासे 
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२१२२ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
व्युत्याया55ख्यायिकातो न! श्रुतिरेवेदमत्रवीत्‌ । 
अस्माकमादरस्तेन स्यादद्वैतै इगात्मनि ॥ ३७१ ॥ 
पुनराख्यानरूपेण गुनिर्भूत्ता इगात्मनः । 
परमानन्दरूपत्व॑ प्रतिपादयति श्रुति! ॥ २७२ ॥ 
विज्ञानपुरुषस्या5स्य ग्रोक्ता ब्रह्मात्मता पुरा । 
नेष्ठिकी गतिरेषाऽत्र गत्यन्तरसमापितः ॥ ३७३ ॥ 
इतोऽन्यगतयः सर्वाः क्षयिसाधनसंश्रयात्‌ । 
क्षयिण्योञ्तो हि परमा गतिरेषेव नाउपरा ॥ ३७४ ॥ 


जनित दुःखकी मूल अविद्याकी निवृत्तिके लिए मुमुक्ष जनकके प्रति अनुशासन 
किया ॥ ३७० ॥ 

“व्युत्थाया०” इत्यादि । 

शङ्का--आख्यायिकामेँ जनक और याज्ञवल्क्य इन दोनोंका ही वाक्य होना 
चाहिए । प्रष्ट जनक हैं और उत्तरदाता श्रीयाज्वल्क्य हैं । 'हैनमनुशशास याज्ञ- 
बल्क्य' यह न राजाका ही वाक्य हो सकता है और न याज्ञवल्क्यका ही हो सकता 
है, अतः आस्यायिकामें यह वाक्य असङ्गत-सा प्रतीत होता है । 

समाधान- आख्यायिकासे उपरत होकर श्रुतिने ही स्वयं यह हम छोगोंसे कहा 
है, जिससे हगात्मा स्वयंज्योतिःस्वरूप अद्वेतमें हम छोगोंका आदर हो ॥ ३७१ ॥ 

'पुनरा०” इत्यादि । श्रति मुनि श्रीयाजञवसत्रय होकर अर्थीत्‌ याज्ञवल्क्यके 
अन्तःकरणमें आविभूत होकर फिर आर्यायिकारूपसे इष्टिस्वरूप आत्मामं 
परमानन्दरूपताका प्रतिपादन करती है । आख्यायिका द्वारा उपदेश देनेका प्रयोजन 
पूर्वमे कह चुके हैं ॥ ३७२ ॥ 

विज्ञान०' इत्यादि | इस विज्ञानात्मा संसारी पुरुषम जो ब्रहमत्मता यानी 
रहस्वरूपता पूर्वमें कही गई है, वह गत्यन्तरकी समाप्ति होनेसे परमा यानी 
भरवोत्कृष्टा गति है । बुद्धयुपाधिक जीवकी जो अतिच्छन्दादिवाक्यसे गति कही 
गई है, वह यही नेष्ठिकी गति हे, इसीमें सब गतियोंकी समाप्ति है ॥ ३७३॥ 

'इतोउन्य ०” इत्यादि । ज्ञानमाप्य इस गतिसे अतिरिक्त जो गतियां हैं, 
वे सब विनाशी साधनके अधीन होनेसे अपरमा हैं ॥ कमौनुष्ठान आदिसे 
प्राप्य स्वग आदि गतियोंके साधन कमीदिके विनाशी होनेसे वे गतियां भी 
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तृतीय ब्राह्मण ] ` २२२३ 


गतयोऽपरमाः सर्वा मायास्वभगती यथा ॥ ३७५ ॥ 
ri bn । ` 
१ सम श्वेति भण्यते ३७६ ॥ 
श्चतिः-एषोऽस्य प्रमो लोक एषोऽस्य परम आनन्दः | 
एतस्यवानन्द्स्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति ॥ 
वा०-एपोऽस्य परमो लोको लोकास्त्वन्ये क्षयिष्णवः । र 
क्षयिष्णुसाधनोपेता न त्वेषोऽसाधनाश्रयात्‌ ॥ ३७७ ॥ 


क्षयी हैं यानी तथेह कर्मचितो छोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो ढोकः 
>. $ य मत्यंछोके विशन्ति? इत्यादि बचनोंसे कियत्कालिक होनेसे 
अपरमा गतिया हँ । ज्ञान अविनाशी है, अतः उससे 
लकात ससे प्राप्त होनेवाली गति परमा 
'अविद्या०' इत्यादि। काम, कर्म आदि साधन कर्मकाण्डोक्त 
है; अतः वे सब गतियां अपरमा हैं। म र ps 
[या और स्वम्नगति जैसे 
वैसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिए । ० 
'सम्पञ्च' इत्यादि । 'किंज्योतिरयं पुरुषः? 

१ इस उपक्रमसे पूर्ववाक्य 
जीवका जो कैवल्य कहा गया है, वही परमा गति है, कर्मफल नहीं है, नश 
कहा है । संप्रति बही उसकी परमा सम्पद्‌ है | 

शक्का--परमगतिसे अतिरिक्त परमा संपत्‌ क्या है ! 

समाधान- उत्कर्ष, इतरापेक्षया यही परम उत्कर्ष है, इससे अतिरिक्त दूसरा 
उत्कषे नहीं है, क अथ उक्र है, उत्कृष्ट गति परमा गति है, अतः पुनरुक्तकी 
आशङ्का नहीं हो सकती। उत्कर्षको ही विभूति भी कहते हैं, अन्य सम्पत्तिमा 
मोहोत्थ यानी अविद्योपन्न हैं ॥ ३७६ ॥ हं 

'एषो$स्य परमो लोक? इत्यादि श्रुति । श्रुत्यथ छोकब्याख्यानसे स्पष्ट 
हो जायगा ॥ ३२ ॥ 

“एषोऽस्य परमो छोकः इसका अर्थ कहते हैं--'एषोऽस्य' इत्यादिसे । 

इसका यही परम छोक है, अन्य ढोक विनाशी है । 

शङ्का--क्यों । 
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ख््््ल्व््व््व्व्व्ल्व्ल्व्क्क््व्््््क्व््व्व्व्स् क्व ्क्व् ल्क ्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्ख्स्त्् 


रह्मि सन्स्वतो यस्माह्याप्येत्यवबोधतः । 
तदविद्याविरोधेन गुक्तिर्नाञ्तोञ्न्यसाधनात्‌ ॥ २७८ ॥ 
लोकशब्दस्य मुख्यार्थ आत्मेवेह यतस्तत; । 
कर्मादिहेतुसाध्येषु गौणी लोकार्थता भवेत्‌ ॥ ३७९ ॥ 
न कमणा कनीयस्ता वृद्धिर्वा नाऽन्तरात्मनः । 
इति बाहुमिवोदूधत्य वेदान्तैरघोषणा कृता ॥ २८० ॥ 


समाधान--उसके साधन कर्मके क्षयी होनेके कारण उससे साध्य छोक भी 
क्षयी है । मोक्ष असाधन है, अतः क्षयी नहीं है । मोक्ष तो परमानन्दोदासीन, 
स्वयंप्रकाश नित्यशुद्धबुद्धमुक्तत्रक्नत्वभाव है; अतः इसमें क्षयित्वकी सम्भावना ही 
नहीं है ॥ ३७७ ॥ 

'बह्षेव? इत्यादि । 

शङ्का- मोक्ष साधनानपेक्ष क्यों ! इसमें भी ज्ञान और कमेकी अपेक्षा है । 

समाधान--वह तो स्वयं बरह्म है ही, अज्ञानावृत होनेसे अपनेको उससे भिन्न 
समझता थी, ज्ञानप्रतिबन्धकीमूत अविद्याध्वंसके लिए ज्ञानकी अपेक्षा होनेपर 
भी कर्मकी अपेक्षा कहाँ £ ज्ञानकी भी अपेक्षा प्रतिबन्धकध्वंसके लिए ही 
अपेक्षित है, मोक्षके लिए वह भी अपेक्षित नहीं है, अतएव श्रुतिमें स्पष्ट है कि 
र्व सन्‌ ब्रह्माप्येति’ ्रह्म ही होता हुआ ब्रहम प्राप्त करता है ॥ ३७८ ॥ 

“होकशब्दस्य? इत्यादि । 

शक्का--मोक्ष भी तो त्रझलोकशब्दवाच्य है, अतः छोकत्वात्‌ स्वरीलोकके 
समान कमसाध्य क्यों नहीं है? 

समाधान- ढोकशब्दका मुख्य अथे ब्रह्म ही है, कर्मका हेतु मत्यैलोक 
आदि और उससे साध्य स्वग आदिमं ढोकशब्द गौण है ! 

शङ्का- इनमे भी मुख्य क्यों नहीं ! 

समाधान--एका्थेत्वका सम्भव होनेपर अनेका्थत्वकी कल्पना अन्याय्य है, ऐसा 
विद्वानोंका सिद्धान्त दै, अतएव 'अभिर्माणवक?” इत्यादिमें अभिशब्दु गौण माना 
जाता दै । केवळ प्रयोगदर्शनसे ही मुख्यार्थक नहीं मान सकते, अन्यथा रुक्षणाका 
उच्छेद ही हो जायगा, इसलिए उक्त व्यवस्था ही समुचित दै ॥ ३७९ ॥ 

“न कर्मणा? इत्यादि । 
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न्ह शरद भाषानुवादसहित २२२५ 


आनन्दः परमो ह्येषः सुखोत्कर्पसमाप्तित 
| 
अको म तथा चेतत्मवक्ष्यते ॥ ३८१ ॥ 
। साधनानुविधानतः । 
आधन्तवत्तवस्वाभाव्याद्‌ दुःखयोनय एव ते ॥ ३८२ ॥ 


न कर्मसाध्य है, यह होकमें प्रति 
हनन प्रसिद्ध है। यदि आत्मा भी छोक 
समाधान- श्रुति हाथ उठाकर उच्चस्वरसे यह घोषणा | 
र करती है कि आत्मा 
क यानी निषिद्धकर्मानुष्ठानसे छोटा नहीं होता और विहितकर्मानुष्ठानसे बड़ा भी 
नहीं होता, इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि वह कर्मका विषय नहीं है ॥ ३८०॥ | 
“एषो स्य परमानन्दः इसका अथ कहते है आनन्द इत्यादिसे । 
परमानन्दत्वमें हेतु है--सुखोत्कर्षकी समाति । संसारसुखसे लेकर हिरण्य- 
गर्भके सुख तक जितने सुख हैं, वे सब उत्कषे-अपकर्रूप तारतम्यसे अस्त हैं। किसी 
सुखसे कोई सुख छोटा है और कोई बड़ा है; परन्तु इस सुखसे कोई सुख बड़ा 
नहीं है, सुखतारतम्यकी काष्ठा इसी सुखमें समाप्त हो जाती है, अतः यही 
पा । सर्वानन्दातिशायित्व परमानन्दं हेतु है--यतः यह सवोनन्दा- 
तशायी हे, अतः परमानन्द है, इसको “स यो मनुष्याणाम्‌? ग्रन्थ | 
आगे कहेंगे ॥ ३८१ ॥ be 
'विषय्‌०' इत्यादि । 
शङ्का- हिरण्यगमका विषयानन्द भी परम है, अतः 
न है, अतः उसकी अपेक्षा इसमें 
समाधान--विषयानन्द॒ विषय और उसके उपभोगके साधनके अधीन होनेसे 
परम नहीं हो सकता । पहले तो विषय ही उत्कृष्ट और अपक्ृष्ट होते हैं, फिर उनके 
उपभोगसाधन इन्द्रियौँ भी देश, काळ, अवस्था आदिवश उत्कृष्ट और अपदृष्ट होती हैं । 
जैसे युवावस्थामें जो इश्ुदण्ड आनन्ददायक होता है, वही बृद्धावस्थामें दन्तदौबल्यसे 
आनन्ददायक नहीं होता एवं शीतळ जल ऑष्ममें आनन्ददायक होता है, पूर 
शिशिरमें नहीं होता | और विषयानन्दके निकषेका सबसे बड़ा कारण यहहै कि 
विषय और उसके उपभोगके साधन आदयन्तवान्‌ हैं यानी उत्पादविनाशशाली हैं, 
अतः उनकी अनुत्पत्ति और नाश दशामें उनके आनन्दका सम्भव ही नहीं है । 


१८० 
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झ्च्च्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्स्स्स्स्स्ज्ख्य्त्स्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्य 


कूटस्थात्मस्वमावत्वात्‌ सर्वसाधननिस्पृहः । 
सर्वानन्दातिवतित्वादानन्दः परमो मतः! ॥ ३८३ ॥ 
आनन्दः परमोऽस्यैष इप्युक्ताथप्रसिद्धये । 
एतस्यैवेति वचसामथाऽथों हेतुरुच्यते ॥ ३८४ ॥ 
एतस्यैव यथोक्तस्य सर्वानन्दातिवतिनः । 
उपजीवन्ति भूतानि ब्रह्मानन्दस्य विप्छुषः ॥ २८५ ॥ 
एष एवंविधो यस्मादानन्दः परमः स्मृत! । 
आनन्दानतिशेतेऽन्यान्‌ सर्वानस्यैव कृत्स्नतः ॥ ३८६ ॥ 
उपभोगवेछामें भी “ये विनश्वर हैं, अतः उनके अभावमें यह आनद कैसे होगा ? 
यह परिताप तात्कालिक सुखको भी नीरस कर देता दै और अजन और रक्षण 
आदिकी चिन्तासे मिश्रित होनेके कारण उसमें परमत्वकी सम्भावना कैसे हो 
सकती है ! ॥ ३८२ ॥ 
कूटस्थात्म०' इत्यादि । 
शङ्का- तो आत्मसुख भी सुखविरेष होनेसे परमानन्दस्वरूप नहीं हो 
सकता, 'आत्मानम्दो न परमः, सुखत्वात्‌ , विषयसुखवत्‌? इस अनुमानसे भी उसमें 
परमत्वका आक्षेप हो सकता है । 
समाधान- नहीं, आत्मा कूटस्थ नित्य है । उसका स्वरूपसुख भी नित्य 
है, अतएव वह सर्वसाधननिर्प्रह है, उसके लिए किसी साधनकी अपेक्षा नहीं है । 
बह स्वभावतः सर्वीनन्दातिशायी है, अतः उसमें परमानन्दता दै ॥ ३८३ ॥ 
“आनन्द? इत्यादि । आत्माका यही परमानन्द है, इस उक्तार्थकी सिद्धिके 
लिए 'पतस्यैव' इत्यादि वक्ष्यमाण वचनके अर्थको ही हेतु कहते हैं। हेतुके 
बिना प्रतिज्ञात अथेकी सिद्धि नहीं होती, अतः उक्त अरथमें श्रौत वाक्याथ ही 
हेतु है ॥ २८४॥ | 
“एतस्यैव इत्यादि । उसी आनन्दके एक लेशका अन्य भूत अनुभव 
करते हैं उक्त आनन्द सर्वीनन्दातिशायी दै, अतः भौतिक आनन्दोंका मूल है.। 
उसकी अपेक्षा भूतोंका आनन्द बिन्दुके समान है; इससे आत्मानन्दमें आनन्द- 
सागरत्व ध्वनित होता है ॥ ३८५ ॥ 
“एष एवम्‌) इत्यादि । यतः इस प्रकारका यह आनन्द परम है, 
पूण आत्माका आनन्द सब आनन्दोंकी अपेक्षा सर्वोकृष्ट है ॥ ३८६ ॥ 
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तृतीय ब्राह्मणं | 
] भाषानुवादसहित 2 य ह 


कृत्स्नोषपि चैष आनन्दस्तदविद्यैकहेतु 
तः। 
बद्याद्युपाध्यवच्छेदान्मात्रेति व्यपदिश्यते ॥ ३८७ ॥ 
अ्तिः--स यो मनुष्याणां राद्धः समृद्धी भवत्यन्येषामंधिपति 
न भोंगे % & भ 
सर्वेर्मानुष्यकैभोंगे! संपन्नतमः स मचुष्याणां परम आनन्द; । 
तन्मात्रावस्मनैवैन बुबोधयिषते मुनि! । 
लवणाब्धियेथा नद्यां बुध्यते लवणोदकात्‌ ॥ ३८८ ॥ 
यावद्यावत्समीपस्था लपणाब्धेर्महानदी । 
भासते लवणाधिक्य तावत्तावन्नदीजले ॥ ३८९ ॥ 


OO oS Ee SS ७ ? 
के कोनी इत्यादि । आस्मानन्द यदि पूर्ण है, तो उसको मात्रारूप 
समाधान--यद्यपि आनन्द पूर्ण है, तथापि अविद्योत्पन्न 
सम्बन्धसे वह मात्राशळ्दसे व्यवहृत होता हे ॥ ३८७ ॥ ल 
स यो मनुष्याणाम्‌? इत्यादि श्रुति 
रोके बार र हे ति। इस श्रुतिका अर्थ वार्तिकसारके 
'स यो मनुष्याणाम्‌? इत्यादि वाक्यका तात्पय कहते है-_'तन्मात्रा? इत्यादिसे। 
जैसे कलकत्ता आदिमें स्थित गङ्गा आदि नदियोंमें उपलब्ध लूवणके अंश 
द्वारा समुद्रजङका बोधन कराया जाता है--समुद्रजछके संपर्कसे इस जढ्मै भी 
खारापन आ गया है; अतः इसमें समुद्र जळ अवश्य है, वैसे ही ब्रह्मा नन्दमात्रा 
रार ब्रह्मानन्द॒का बोधन श्रुति कराती है । मुनिजीको जद्मानन्दमात्रा द्वारा आत्माका 
जनकके प्रति योध कराना अभीष्ट था । जैसे यदि नदीमें ल्वणाव्धिका बोध कराना 
अभीष्ट हो, तो नदीमें समुद्रजल द्वारा समुद्रका बोध कराया जाताता है, वैसे ही 
जीवात्मामें परमानन्दमात्रा द्वारा परमानन्दका बोध होता है। यद्यपि वार्तिकिमे 
'बुबोधयिषुरादरातः ऐसा पाठ है, तथापि 'नद्याम! इस उपमानको स्फुट करनेके 
ठिए वार्तिकसारका उक्त पाठ अनुचित नहीं है, अभमें अधिक मेद नहीं; 
केवल वाक्ययोजनामात्रका भेद है ॥ ३८८ ॥ 
'यावद्‌’ इत्यादि । जैसे जैसे महानदी ढवणसमुद्रके समीप जाती है, वैसे 
वैसे नदीके जल्में नीमकका आधिक्य हो जाता है ॥ ३८९ ॥ 
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२२२८ बहदारण्यकवातिकसार. [ ४ अध्याय 
क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्स्स्य्क्क्स्स्स््स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्य्य्य्य्र 
एवं च दुरग्रामस्थ। स्वादयद्‌ लवण जले 
नदीतीरे क्रमाहच्छेछ्वणाब्धि स पश्यति ॥ ३९० ॥ 
तथव मानुषानन्दमारभ्योत्तरइृद्धितः । 
बुध्वा हेरण्यगर्भान्तं परानन्दं प्रबुध्यते ॥ २९१ ॥ 
मनुष्यमध्ये यः कोऽपि संसिद्धोज्वयवैदेह! । 
कुंत्सनसाधनसंपत््या ससृद्धो$पि मवेद्सौ ॥ २९२ ॥ 
बाक्षिराव्यात्मिकेरेबे साधनेरन्वितः पुमान्‌ । 
सर्वेषामधिपो भूत्वा क्काऽप्यन्यैने विहन्यते ॥ ३९३ ॥ 
भानुष्यकेण भोगेन संपन्नानां नृणामिह | 
संपन्नोऽतिशयेनाऽतः संपन्नतम उच्यते ॥ ३९४ ॥ 


. एव च इत्यादि । समुद्रेसे अत्यन्त दूरवर्ती गौँवमें रहनेवाले पुरुषको समुद्र- 
दंशनेच्छासे नदीजलका स्वाद लेते हुए जैसे जैसे लवणाधिक्य अनुभूत होता है, 
वैसे वैसे क्रमशः आगे बढ़ते-बढ़ते समुद्रका दर्शन उसको हो जाता है ॥ ३९० | 

“तथैव' इत्यादि । उसी प्रकार अक्षवित्‌ मनुष्यानन्दसे लेकर उत्तरोंत्तर वृद्धिसे 
हिरण्यगभेका आनन्द इतर संसारी पुरुषोंकी अपेक्षा उत्कृष्ट समझकर ब्रह्मानम्दको 
परमानन्द समझता है ॥ ३९१ ॥ 

विकलाङ्गं दरिद्र मनुष्योको आनन्द ही क्या है, इसलिए मनुष्यानन्द कैसा 
विवक्षित है ! उसको स्फुट करते हैं--'मजुष्यमध्ये' इत्यादिसे । कि 

मनुष्यॉमें जो कोई सुहृढवयवसंयुक्त, समृद्ध भोगसाधनसम्पन्न संपूर्णावयवोंसे 
भी संपन्न तथा अविकछाज्ञ होता है, उसको छोकमें सुखी मानते हैं ॥ ३९२ ॥ 

'बोह्येरा ० इत्यादि । श्रुतम राद्ध और समृद्ध दोनों शब्द आये हैं । भोग- 
क्षम राद्ध है और कृत्नसाधनसंपत्न समृद्ध कहलता है, अतः पुनक्त शङ्का नहीं है, 
बाह्य और आध्यात्मिक साधनोंसे संयुक्त जो सबका अधिपति नियन्ता होकर 
दूसरोंसे बाधित न हो अर्थात्‌ स्वतन्त्र हो निव्याधि युवा अतिसुन्दर स्वतन्त्र सकङ- 
साधनसम्पन्न Pe जो सुख है, वह मनुष्योका परमानन्द है ॥ ३९३ ॥ 

माबुष्यके०' इत्यादि । मानुष्यक भोगसे सम्पन्न मनुष्यों जो सबसे अधिक 
सम्पन्न है, वह सम्पन्नतम कहा जाता है ॥ ३९४ ॥ 
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तृतीय त्राल्मण ] भांषानुवादसहित २२२९ 


सर्वैर्भाजुष्यकैमोगैः संपन्नो न तु देविकेः । 

श्रतिः न श्र अनार र | 

शाते मानन्दाः 1 - 
कानामानन्दोऽथ ये शत पिदृणां जिफोकतन be 

` आनन्दोञ्य ये शतं गन्धर्वकोक आनन्दाः स एकः कर्देवानामानन्दो 
ये कमणा देवत्वमभिसपद्यन्ते । अथ ये शत कर्मदेवानामानन्दाः स एक 
आजानदेवानामानन्दो यश्च शोत्रियोऽब्जिनोऽकामहतोऽथ ये शतमाजान- 
स स एकः er आनन्दो यश्च श्रोत्रियोञ्वृजिनो5- 
कामहतोऽथ ये शतं प्रजापतिलोक आनन्दा! 
श्रोत्रियोऽब्जिनोऽक्कामहतः । bres 
शतङ्ृत्वो भचुष्याणामानन्दो गणितस्तु यः | 
पितृणामेक आनन्दः सोऽयं तुल्यप्रमाणतः ॥ ३९६ ॥ 
तारतम्याटुपायानां शुद्विस्तरतमा धियः । 
____ धु्ेस्तरतमत्वेन सुखं तरतमं भवेत्‌ ॥ ३९७॥ _ शुद्धेस्तरतमत्वेन सुखं तरतमं भवेत्‌ ॥ ३९७ ॥ 
सर्वे ०? इत्यादि । जो सब मानुष भोगोंसे सम्पन्न तथा दैविक भोगसे रहित 
हो, उस पुरुषरलका जो आनन्द है, वही यहां मनुष्यका परमानन्द विवक्षित दै, 
. जैसे मनुष्यभोगभोगी युधिष्ठिर आदिका आनन्द परमानन्द था ॥ ३९५ ॥ 

'अथ ये इत्यादि श्रुति । वार्तिक छोकोके व्याख्यानसे इस अुतिका अभ 
स्पष्ट हो जायगा । 

“शतदत्वो' इत्यादि । मनुष्यानन्दसे शतगुणित परिमाण पितरोंका आनन्द 
है, मनुष्यानन्दसे सौ गुना अधिक पितृगणका आनन्द श्रुतिरूप प्रमाणसे माना 
जाता है ॥ ३९६ ॥ 

'तारतम्या०' इत्यादि । उपायोंके तारतम्यसे शुद्धिमें तारतम्य होतां है । 
और शुद्धिके ,तारतम्यसे सुखमें तारतम्य होता है । सुख आत्मत्वरूप है; आत्मा 
एकरस है, उसमें जब अतिशयादिकी सम्भावना ही नहीं है, तब मनुष्य, देव आदिकै 
सुखमें तारतम्य कैसे ! यह आक्षेप भी निरस्त हो गया! उक्त सुख यद्यपि 
तरतमोपेत नहीं है, तथापि तदमिव्यक्ति अवश्य तरपमोपेत है । शुद्ध चित्तमें पूण 
सुखामिव्यक्ति होती है । चित्तशुद्धि भी उपायसे होती है । उपांयशक्ति विद्याधीन 
है, सबका उपायानुष्ठान सम महीं है, अतः सुखतारतम्य आंवर््यक है ॥ ३९७ ॥ 
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२२३० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


याबद्यावन्मलोऽप्येति बुद्धेर्धर्मादिसंचयात्‌॒ । 
तावत्तावदूघियः स्वाच्छ्यात्तावत्तावत्सुखोन्नाति! ॥ ३९८॥। 
याबद्यावद्धनीथूतो मलः पापादिसङ्गतेः । 
तावत्तावद्वियोऽस्वाच्छचाद्‌ दुःखोद्भूतिस्तथा तथा ३९९ 
पिहलोको जितो ये! स्यात्पितयज्ञादिकर्मभि। । 
जितलोकास्त उच्यन्ते पितरो दिव्यभोगिनः ॥ ४०० ॥ 
य एव दक्षिण! पन्थाः पितृलोकः स उच्यते । 
_ म्ुष्यानन्दतः सोऽय गणित; स्याच्छताधिकः। ४०१॥ ॥ ४०१॥ 
“यावद्यात्रच्‌' इत्यादि. धर्मोचयनुष्ठानसे ज्यो-ज्यों मल नष्ट होता जाता है, 
त्यों-त्यों बुद्धिमे स्वच्छता होती जाती है । और ज्यो-ज्यो बुद्धि स्वच्छ होती जाती 
है, त्यॉ-तयों युखकी उन्नति होती जाती है, अथीत्‌ सुख यद्यपि एकरस हे, तथापि 
तदभिव्यक्षक बुद्धि अनेकविध है, अतः सांसारिक सुख भी बहुविध होता हे, 
प्रदीप एक ही है, पर मलिन और शुद्ध सीसेके द्वारा उसकी दीपि उत्कृष्ट और 
अपक्ृष्ट होती है । मळने, पोंछने आदि उपायसे सीसेके निम होनेपर समान (तार- 
तम्यरहित) दीसि होती दै, एव बुद्धिशुद्धिके तारतम्यसे विविध यानी उत्कृष्ट और 
ह 5 होता है । ee 0 आदि साधनोंके अनुष्ठानसे निःशेष मळनिवृत्ति 
बुद्धिपकाश एकविध ही होता है, अतः अभिः 
सुख भी एक ही है ॥ ३९८ ॥ i 
“यावद्‌” इत्यादि। निषिद्ध कर्मके अनुष्ठानसे जैसे-जैसे मल घनीभूत होता है 
वैसे-वैसे बुद्धिकी अस्वच्छतासे ( स्वच्छत से ) दुःखोद्ू न गा 
२0117 ता ( के अभावसे ) दुःखोद्धति ( दुःखाभि- 
'पिदरीको' इत्यादि । मनुष्यके आनन्दसे लेकर हिरण्यग$के आनन्द तक 
आचन्दकै तारतम्यमे हेतु कहते हुए 'स एक; पितृणाम्‌? यहाँ तकका सन्दर्भ व्याख्यात 
. हुआ । अब 'जितलोक!नाम इस वाक्यका अर्थ कहा जाता है पिण्डपितृयज्ञादिके 
oF यो पितृकोकको जीत लिया हे, वे ही पुरुष जितळोक कहे 
॥ पितर दिव्यभोगी होते हें, अतः 
छा ने हे "गौ होते हैं; अतः वे भी पितर होकर दिव्यसुखभोगी 
स एव इत्यादि । जो दक्षिण पन्धा है, वही पितृलोक 
वह मनुष्यानन्दकी अपेक्षा सौगुना अधिक आनन्दवान्‌ है ॥ ४०१ रा ह 
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तृतीय ब्राह्मण ] 


उत्तरेष्वपि वाक्येषु यथोक्तञ्चुपपाद्येत्‌ । 
शताधिकोऽयमानन्द्‌ः पूर्वस्मादुत्तरकमात ॥ ४०२ ॥ 
पितरोऽग्निष्वाचष्ुर्या गन्धर्वा देवगायकाः । 
स स्व॒गंग्राप्ताः स्युः कर्मदेवता! ४०३ ॥ 
सृ देवत्वं ये प्रपेदिरे । ; 
आजानदेवास्ते5त्र ,स्थुः पूर्वेभ्य! सक्ष्ममूतेयः ॥ ४०४ ॥ 
नानाइन्द्ोपघाताथहेतुनां. बहुलत्वतः । 
“दूर र गगानयोऽयषिको मतः ॥ ४०५॥ एतेषामानन्दोऽभ्यथिको मतः ॥ ४०५ ॥ 
“अथ ये शतम्‌? इत्यादि वाक्योमै उक्त न्याय जिला 
'उत्तरेष्वापि' इत्यादिसे । ब 
उत्तर वाक्योंमें भी यथोक्तका (कथित न 
अर्थात्‌ पूर्वेसे pe आनन्द र क त ॥ म्य वाः 
चार पयायॉसे प्रतिपादित पितर, गन्धर्व, कर्मदेव और आजान विभाग 
कहते हैं--'पितर इत्यादिसे । रश 
| अभिष्वात्त आदि पितर कहलाते हैं। देवताओंके गायक गन्धव हैं। 
ज्योतिष्टोम आदि यज्ञ द्वारा जो स्वर्गको प्राप्त होते हैं; वे कमैदेव हैं ॥ ४०३ ॥ 
सृष्टे०' इत्यादि सृष्टिके आदिमे जो देवता उत्पन्न हुए वे आजान देव 
कहे जाते हैं । वे पूर्व-पुर्वसे उत्तर-उत्तर सूक्ष्म शरीरवाले है, अतः पूर्वे पूर्वी 
अपेक्षा उत्तरोत्तका आनन्द सौगुना अधिक है । शरीरसूक्ष्मल ही आनन्दा- 
धिक्यमै हेतु है ॥ ४०४ ॥ 
“नाना? इत्यादि । 
शह्ठा--करमेदेवोमे भी देहमें व्यापिव और सूक्षमत्व तुल्य ही है, फिर कर्म- 
देवताओंकी अपेक्षया आजानदेवोंमें आनन्दाधिक्य क्यों है ! 
समाधान--नानाविध द्वन्द्रशब्दित जो दुःखरूप उपघातके हेतु हैं, उनके 
बाहुल्यसे आजानदेवोंकी अपेक्षा उनमें आनन्द कम है । 
शङ्का--आजान देव भी तो आखिर संसारी ही हैं, अतः उनमें भी दुःखो- 
पघाताथे हेतुओंका बाहुल्य है, फिर उनमें आनन्दका आधिक्य क्यों £ 
समाधान--श्रुतिप्रामाण्यसे कमेदेवापेक्षया उनके दुःखोपघातमें अल्पत्व है, 
अतः आनन्दाधिक्य युक्त ही है ॥ ४०५ ॥ 
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२२३२: बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


सूकषमभूतारब्धतया सृक्ष्मत्व न त्विहाइल्पता । 

शीतोष्णादि न देहेडस्ति सक्ष्मे स्पूलशरीरवत्‌ ॥ ४०६ ॥ 
शरोग्रियो वेदशासत्रज्ञो निष्पापो त्रह्मवित्ततः । 
भोग्यदोषान्विविच्या55स्ते नाऽतः कामेन हन्यते ॥ ४०७ ॥ 
आजानदेवानन्देन सम स्याच्छोत्रिये सुखम्‌ । 
ग्रजापतिर्विराद्‌ ब्रह्मा द्रत्रात्मेत्यनयोमिंदा ॥ ४०८ ॥ 


सूक्ष्म कहे गये हैं, यहाँ सूइमसे अइपत्व विवक्षित नहीं है । 

शङ्का-सूहषम होनेपर भी दुःखाभाव कैसे ! आखिर शारीर तो है ही । 

समाधान- शीत) उष्ण आदि दुःख स्थूल शरीरके समान सूक्ष्म शरीरमें 
महीं होते, इसमें प्रमाण यह श्रुति दै ॥ ४०६ ॥ 

ओत्रियपदकी ब्याख्या करते हैँ-श्रोत्रिय०' इत्यादिसे । 

श्षोत्रियच्छन्दो ऽधीते’ इसके अनुसार वेदशाख्रका [ वेद ही शाख्न वेदशास्र, 
“शास्ति हितं येन तच्छाखम्‌ इस व्युतपतिसे सर्वापेक्षा हिततम मोक्षका शासन वेद 
ही करता है, इसलिए वेद शास्त्र है ] अध्येता तथा ज्ञाता । शाख्र शब्दसे ज्ञात 
अथैकी सूचना होती है; क्योंकि अर्भज्ञानके बिना शासन नहीं हो सकता; केवळ 
अध्ययनमात्रसे मोक्षोपयोगी ज्ञान भी नहीं हो सकता, इसलिए प्रकृतशाखका 
उपादान किया है । तात्पर्य यह निकला कि जिसने वेदका अध्ययन और उसके 
अर्थको जान ल्या है, ऐसा विद्वान्‌ प्रकृतमें श्रोत्रिय विवक्षित हे । 'अब्रृजिन’ 
शब्दका अथ कहते हँ--वृजिनका अथे पाप है, न बृजिने यस्य सः अवृजिनः” 
यानी निष्पाप अथे हुआ, इसमें हेतु है--अक्मवित्तत्तः | अनादि परंपरा जिंत 
सब पापोंकी निवृत्ति अरद्मज्ञानके बिना नहीं हो सकती । 'क्षीयन्ते चास्य कमीणि 
तस्मिन्‌ दष्टे परावरे” इत्यादि शरुतिसे सकल पापका निवर्यक आत्मज्ञान ही है! 
भोगादि तत्‌ःतत्‌ पापके निवतेक माने जाते हैं; सामान्य पापके निवर्तक नहीं 
ह जाते । ‘a है जो कि भोग्यदोषोंका विवेककर त्रह्मका चिन्तन करता 

| आत्मानन्दसे अवोचीन आनन्दोमे विराग है 
तेला कर ए SE छ र „ अतएव कामसे प्रतिहृत 

आजानद्‌० इत्यादि । “एकः प्रजापतिलोक आनन्दः! और 'स एको ब्रह्म 

लोक आनन्द इन दोनोंका एक ही अ है, ऐसी स्का कर स्थूळ एवं सूक्ष्म 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित क य 
सर्वत्र ee 
योजनायैष श्रोत्रियः पुनरूच्य क 
सावेभौमादिद्त्रान्तानन्दा ब्रह्मविदि क | ४०९ ॥ 
सुख तृपिरकामत्वमित्येकार्था इमा गिर! । 
सवेकामविहीने5तः सुखं सर्व व्यवस्थितम्‌ ॥ ४१० ॥ 
पूर्व कामहतत्वेन सार्वभौमादयोऽखिलाः । 
दुःखिनोऽथ पदं प्राप्य निष्कामाः सुखिनोऽमवन्‌॥४११।। 


शरीरोपाविके मेदसे दोनेमि मेद कहते हें । आ 
४ जान देवोंके आनन्दके 
ही आनन्द श्रोत्रियको होता हे । विराट्‌ प्रजापति है, उसकी अपेक्षा सूक्ष्म ह 


रूप उपाधिवाला सूत्रात्मा जह्मा हे । इस प्रकार 
दोनोंमें 
शङ्का नहीं हो सकती ॥ ४०८ ॥ हि स 


सर्वत्र इत्यादि । 

कक रती यह पुनरुक्ति क्यों है ! 

समाधान---सबंत्र योजना करनेके लिए श्रोत्रियकी 
लेकर सूत्रपर्यन्त जितने आनन्द हैं, वे सब अब्नवेत्तामें कीर का हल 
उक्ति इतर पर्यायकी उपल्क्षण है ॥ ४०९ ॥ 

“सुखम्‌? इत्यादि । 

शङ्का श्रोत्रिय द्वारा अनुभूत त्रहमनन्दमें विषयसुखका मी अन्तभीव क्यों होत है! 

समाधान- सुख, तृप्ति और अकामत्व--ये तीनों शब्द एकाक हैं यानी 
घट, कलश और कुम्म के समान एक दूसरेके पयीय है । 

शझह्ा--उससे प्रकृतमें क्या आया ! 

समाधान--समूर्ण कामनाओंसे रहित पुरुषमें पूर्णरूपसे सब सुख रहता 
है । ऐहिक और आमुष्मिक भोगसमुदायसे विरक्तका ही त्रझविद्यामँ अधिकार हे, 
अतः श्रवण आदिसे जन्य तदीयज्ञानसे अभिव्यक्त अनतिशय सुखमें सम्पूर्ण विषय- 
सुखोंका अन्तमीव हो सकता है, यह सारांश है ॥ ४१०॥ 

पूर्वमा इत्यादि । पहले सार्वभौम आदि, कामनाओसे उपहत होनेके कारण, 
दुःखी हुए, क्योंकि “न जातु कामः कामानासुपभोगेन शाम्यति! इस न्यायसे पहले 
मनोरथकी सिद्धि होनेपर अन्य मनोरथ आविभूत होते जाते हैं । 'मनोरथानामतट- 
प्रपात/के अनुसार ऐसे भी मनोरथ होते हैं, जो साधनके अभावसे सिद्ध नहीं हो 


२८१ 
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न्ट्ट्ट्ल््््ल््ल्ल्ल्ल्ल्व्ल्व्ल््् ल ््व््व््व््््््क््क्ल्त्््व्त््््् ्ल््््ल् क ््ल्व्ल्व्ल्व्््््् >... 


पुंमेदाव कालमेदाद्वा तत्तत्साधनतो भवेत्‌ । 
कामात्तत्तत्पदप्राप्तिनंकरिमनेकदा क्कचित्‌ ॥ ४१२ ॥ 
श्रोत्रिये कामराहित्यात्सर्वानन्दाः सह स्थिताः । 

सोऽश्नुते सकलान्‌ कामान्‌ स हेति प्राह तित्तिरिः ॥ ४१३ ॥ 


सकते, अतएव (उनकी) असिद्धिसे दुःख उत्पन्न होता दै; इस कारण वे पूर्ण 
सुखी नहीं होते । भगवत्पदको प्राप्त होकर जो निष्काम होते हैं, वे ही परम 
सुखी होते हैं, उस कालमें दूसरा एष्टव्य नहीं रहता है, इसीसे आप्तकाम 
होकर परम सुखी होते हैं ॥ ४११॥ 

“वुभेदात्‌? इत्यादि । 

शङ्का- तत्‌-तत्‌ पदकी प्राप्ति होनेपर उनकी भी कामना निवृत्त हो जाती 
है, फिर वह सुख सातिशय क्यों ! 

समाधान--तत्‌-तत्‌ पदकी प्राप्ति होनेपर भी उससे उत्कृष्ट अन्य पदकी 
छिप्सा फिर हो जाती है, क्योंकि उनकी सब कामनाएँ निवृत्त नहीं हुई 
हैं। पदप्रापिसे होनेवाला सुख निरतिशय नहीं है, किन्तु सातिशय ही है । 
ईप्सित पदकी मापिके अनन्तर उत्कृष्ट अन्य पदके ज्ञानसे उसी क्षणमें उसको 
प्राप्त करनेकी इच्छा हो जाती है, और किसीको कुछ कारके अनन्तर, इस 
तात्प्यसे पुरुषमेद और काढमेदका उपादान किया गया है; क्योंकि एक कालमें 
एक पुरुषको अनेक पदोंकी प्रापि नहीं हो सकती । 

शङ्का- क्यों ! 

समाधान- “तत्‌ तव्‌' इत्यादि । तत्‌-तत्‌ पदकी प्राप्तिके हेतुका अनुष्ठान 
मिन्न भिन्न है। एक समयमै अनेकफलक अनुष्ठान नहीं हो सकते, किन्तु 
कारुमेदसे ही हो सकते हैं, या पुरुषमेदसे हो सकते हैं; एक कालम एक पुरुषका 
तत्‌-तत्‌ पदपापिफक्क अनेक कर्मोंका अनुष्ठान नहीं हो सकता, अतः एक 
पुरुषको एक समयमें अनेक पदोंकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 

सप्रमाण उक्त अथेका उपसंहार करते हैं--श्रत्रिये! इत्यादिसे । 
- गोत रहित ह सम्पूण आनन्द एक साथ ही रहते 
, अतः एक साथ ही सब कामोंका उप भय 
तित्तिरि आचार्य कहते हैं ॥ ४१३ ॥ ET 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मणे ] माषानुवादसहितं २२३५ 

C9 0007 
क्षतिः--अथेष एव परम आनन्द 

प्स्व न्द्‌ एष ब्रह्मलोकः सम्राडिति होवाच 


छज्ात्परमनन्तत्वाद्गणितं विनिवर्ते । 
यतो वाचो निवर्तन्ते इति श्रुत्यन्तरं जगौ ॥ ४१४॥ 


ओत्रियेनाऽनुभूतो यो ब्रह्ानन्दोऽस्य विपरुषः । 
सार्वभौमा दिसत्रान्ता। ग्राणिनोऽचुभवन्त्यमी ॥ ४१५ ॥ 


Mn SS ती 
'अथेष एव परम आनन्द! इत्यादि अति । 
अति । इस श्रुतिका 
दिशासे वार्तिकसारके रछोकोंके व्याख्यानसे स्पष्ट दै । fos 
'अेष' इत्यादि आनन्दमें परमत्वको सिद्ध करते हुए उक्त वाक्यका अव- 
तरण करते हैं--'सत्नात! इत्यादिसे । 


जु सन्ने पर परमात्मा अनन्त है, अतः वहां गणनाकी निवृत्ति हो जाती है । 
चूकि उसमें सम्पूर्ण विषयसुखोंका अन्तर्भाव हो जाता है, अतः वह आनन्द परम 
हे । 'यतो वाचो निवन्ते’ इत्यादि अन्य शुतिने भी ब्रह्मानन्दको अनन्त 
कहा है ॥ ४१४ ॥ 


श्ोत्रियेना०' इत्यादि । शओत्रिय द्वारा अनुभूत जो ब्रह्मानन्द है, उसके विन्दुओं- 
का सार्वभौमसे लेकर सूत्र पर्यन्त प्राणी अनुभव करते हैं। भाव यह है कि ऐहिक 
और आमुष्मिक सारे आनन्द जिस परमानन्दमें समाप्त हो जाते हैं, वह आनन्द 
परम है । "एषोऽस्य? इत्यादिसे जिस आनन्दमें परमत्वकी प्रतिज्ञा की गई थी, 
उसकी सिद्धि परमास्मामें अनुमानसे की गई है । इसमें उत्तरोत्तर बृद्धिका हेतु 
कहा गया है । जैसे उत्तरोत्तर वृद्धिसे परिमाणतारतम्यकी समासि आकाशादि 
परिमाणमें होनेसे आकाश आदिका परममहत्परिमाण माना जाता है, वैसे ही 
्रझनन्दमें आनन्दतारतम्यकी विश्रान्ति पायी जाती है, अतः वही आनन्द 
परम है । अज्ञोंके प्रति यह अनुमान है । उनको इसका साक्षाद्‌ अनुभव नहीं 
हो सकता, जो आत्मज्ञ हैं, उनके प्रति अनुमान अनावश्यक है; उनको उक्त 
अर्थका साक्षात्‌ प्रत्यक्ष दै । परमात्मामें जो अकामहतधीगम्य आनन्द है, वही 
आनन्दॉसे पर है, यह निष्कर्षं है ॥ ४१५ ॥ | 
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तस्मादप्येष परम आनन्द इति वक्त्यसौ 
जूते च भगवान्‌ व्यासः सर्ववेदार्थतत्तावित्‌ ॥ ४१६ ॥ 
यञ्च कामसुखं लोके यच्च दिव्यं महत्सुखम्‌ । 
दष्णाक्षयसुखस्यैते ना$हतः षोडशीं कलाम्‌ ॥ ४१७॥ 
यतो यतो निवर्तेत ततस्ततो विपुच्यते । 
निवर्तनाद्धि सर्वतो न वेति दुःखमण्वपि ॥ ४१८ ॥ 
सलिलादिगिरा योऽथः प्रत्यज्ञापि पुराऽखिलः। 
्ह्मरीकान्तवाक्येन तस्येयश्ुपसंहृतिः ॥ ४१९ ॥ 


'तस्माद्‌०' इत्यादि । सम्पूर्ण वेदार्थके तत्त्वको जाननेवाले भगवान्‌ श्री- 
ब्यासजी भी इसी आनन्दको परम कहते हैं। अज्ञोंके लिए उक्त श्रुति परोक्ष 
प्रमाण है । आत्मञोके प्रति उनका साक्षात्‌ अनुभव ही प्रमाण है, यह पूवमें कहा 
है । यतो वाचो निवतन्ते' यह श्रुति उक्त अर्थम प्रमाण है । आत्मज्ञोंके प्रत्यक्षका 
उदाहरण व्यासोक्ति है । उनका अनुभव तन्मूलक तदूवाक्यसे जाना 
जाता दै ॥ ४१६ ॥ 

'यन्च काम०' इत्यादि । छोक़में जो काम-सुख है और जो दिव्य 
स्वगादि महासुख है, वे दोनों इसके पोडशांशके योग्य न हैं र 
1. हीं हैं। अर्थात्‌ उससे 

“यतो यतो' इत्यादि । जिन-जिन विषयोंसे पुरुष निवृत्त होता है, उन उन 
विषयोंसे जायमान बन्धनोंसे वह विमुक्त होता जाता हे । इस प्रकार क्रमशः 
सब विषयोंसे निवृत्ति हो जानेपर थोड़ा भी दुःख अनुभूत नहीं होता । भाव यह 
हि लक है, किन्तु वह विषयकी तृष्णा, विषय सेवन आदिसे 

 दु'ख-मासिक हेतु विषके तृष्णा आदिय निवृत्त होनेपर संसारदः 
पुरुष विमुक्त हो जाता है ॥ ४१८ ॥ Ce 

“एष! इत्यादि वाक्यका तात्पर्य कहते हैं—'सलिलादि०' 

र ०' इत्यादिसे । 

१4 त्रझलोकपदस्‌ अन्ते मध्ये यस्य अस्ति तच्च वाक्य तेन इति अल्मलोक्षान्तवाक्येन! । 
कल्क मध्याथैके तात्यर्यसे प्रयुक्त हुआ है । 'सलिळ एको द्रष्टा! इसका 
व्वा पालीका यहाँ तकके वाक्यसे कार्यकारणरहित अनतिशया- 

त्मा परिपूर्ण प्रतिज्ञात हुआ है, वही फिर यो मनुष्याणाम! 
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नि ता यी 20 
युतिः--सोवहं भगवते सहस्रं ददाम्यत ऊष विमोक्षायैव ब्रूहीत्यत्र 


ह याज्ञवल्क्यो विभयांचकार मेधावी राजा उद्‌ 
कि राजा सर्वेभ्यो मां तेभ्य उद- 
वक्तव्याथै समाप्तेऽपि राजा पप्रच्छ पूर्ववत्‌ । 
भीतो यनिर्भये हेतुमैधावीत्यादि देनोक्तवान्‌ ॥ ४२० ॥ 
सर्वेभ्यो निणेयेभ्यो मामरौत्सीन्न तु मुश्वति। 
क जस द 7 ¬  पानबबोषनय_॥ ४२१॥ अयमेव भये हेतुनोत्तरानवबोधनम॒ ॥ ४२१ ॥ 
यह्दासं आरम्भ कर “अथेष एव” यहाँ तकके वाक्यसे प्रतिपादित हुआ । 
य इत्यादि वाक्यसे उपसंहार किया गया है ॥ ४१९ आ 
ऽहं भगवते सहस्र ददाम्यत' इत्यादि अति । 
व्याख्यानसे श्रुत्यथ स्पष्ट हे ॥ ३३ ॥ 0 स 
'बक्तव्यार्थ' इत्यादि । वक्तव्याथ समाप्त हुआ । अब उस विषयमें वक्तव्य 
नहीं होना ् चाहिए । कुछ वक्तव्य अवशिष्ट रहनेपर ही प्रश्न होता है। 
निइशेष निर्णय होनेपर भी यदि प्रश्न होता रहे, तो कथावसान ही नहीं होगां, 
अनुपयुक्त और आहार्य संशय कहाँ नहीं होता £ परन्तु राजाने पूर्ववत्‌ पुनः 
मुनिजीसे प्रश्न किया । इस बारके प्रश्नसे मुनिजी भयभीत हो गये। | 
शङ्का--क्यों ! 
समाधान--युनिजीके भयका कारण “मेधावी? इत्यादि वाक्यसे स्वयं श्र॒तिने 
बतलाया है, जो अग्रिम छोकमें स्पष्ट है ॥ ४२० ॥ ह 
'सर्वेभ्यो' इत्यादि। राजाने सब निर्णयोसे मुझको रोका, क्योंकि “अत ऊधम? 
इत्यादि वाक्यका उच्चारण, अवान्तर अथेका निर्णय और मुख्य अर्थका निर्णय 
आदि सब निर्णयोमें समान है । कथासमापिका अवरोध उक्त वाक्य द्वारा किया 


गया । अब भी मेरा पिण्ड नहीं छोड़ते, यही भयमें हेतु है, प्रश्ना 
त लत र तु है, प्रश्नाथेका अज्ञान 


शक्का--क्या ! 

समाधान--मुनिजी सर्वज्ञ थे, इस कारण अज्ञानजन्य भयका संभव नहीं है, 
अतएव असामर्थ्यप्रयुक्त भी भय नहीं है । औयाज्ञवस्क्यजी सर्वज्ञ अतएव नह्मी- 
भूत थे और सर्वशक्तिसम्पन्त थे, अतः उनके प्रश्नोत्तराथके अज्ञानसे जनित उत्तर 
देनेकी असामथ्येसे भयकी संभावना नहीं हो सकती, किन्तु पूर्वोक्त ही कारण है । 
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स्वप्न) सुपिश्र इष्टान्तौ परलोकविमोक्षयोः । 
तावेव मुनिना प्रोक्तो शिष्ट दाष्टांतिकद॒यम्‌ ॥ ४२२ ॥ 


“Ww 


२२३८ बृहदारण्यंकवांतिकसार [ ४ अध्याय 


नहीं देना चाहिए, क्योंकि मार्गमे कृत अमौनत्रतका अकस्मात्‌ भङ्ग होना भी 
ठीक नहीं है । 

समाधान- ठीक है, परन्तु सत्यका संरक्षण भी आवश्यक है । 

शङ्का- तो राजप्रश्नका निरशेष निर्णय करना था। | 

समाधान--स्वयंज्योतिष्ठका निइरोष निर्णय हो चुका । 

शङ्का--निइरोष निर्णय करनेपर भी भय क्यों हुआ ! 

समाधान--निर्णय होनेपर भी पुनः पुनः “विमोक्षाय ब्रूहि’ यह इच्छा 
निर्णयको रोकती है। | 

शङ्का- तब तो राजा अविवेकी ज्ञात होते हैं, अतः विद्यापात्र नहीं । 

समाधान-_कामप्र्नाङ्करसे मुझको राजा अपने वशमें कर मंदीय निःशेष 
ज्ञानको लेना चाहते हैं, क्योंकि राजा अतिमेधावी हैं, अतः ज्ञानसर्वीपहारनिमित्तक 
ही भय श्रीमुनिजीको हुआ | 

शङ्का- विद्याग्हणयोग्य राजा मुनिगत संपूर्ण ज्ञानको लेना चाहते हैं, तो 
उनको देनेके लिए मुनिजी भयभीत क्यों हुए ! दूसरेको देनेसे विद्या तो अपनेमें 
कम होती नहीं । देयान्तरमें यह भय हो सकता दै, पर विद्याविषयमें यह भय 
नहीं हो सकता, इस प्रकार तो विद्याकी उत्तरोत्तर बृद्धि ही होती है । 

समाधान--ठीक है, पर प्रष्ट वस्तुका अनेक बार अशेष निर्णय हो चुका, 
परन्तु फिर भी मेघावी राजा प्रश्न करते हैं ब्रा्मणका धन ब्रह्मविद्या ही है, मोक्ष- 
फटक ज्ञान उक्त विद्या है । उक्त विद्याके परिपालनकी इच्छासे राजा जनकसे 
मुनिको भीत होना समुचित ही है ब्राह्मणका घन तो विद्या ही है अपने-अपने 
घनकी रक्षा करना सबका कतव्य दै । 

शक्का-- योग्य पात्रमे विद्यादान आवश्यक है, फिर भय क्यों ! 
C5 दै; परन्तु मोक्षफलक ज्ञानका सहसा उपदेश नहीं देना 

(खम। इत्यादि । 

शङ्का वक्तव्य अथैका निःरोष निर्णय मुनिजी कर चुके हैं, फिर प्रश्न क्यों 
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दर RRR 
स्वभाजागरण यददद्देहाह्णोकान्तरं तथा । 
र इत्यभिप्रेत्य ञुनिना . स्वभाद्वोधोःमिधीयते ॥ ४२३ ॥ 
श्र bm एष एतस्मिन्स्वभान्ते रत्वा चरित्वा इन पुण्यं च पापं 
च पुन; म्रतिन्याय प्रतिन्योन्याद्रवति बुद्धान्तायैव ॥ ३४ ॥ ii 


समाधान--स्वम परळोकमें दृष्टान्त है, और सुपुति मोक्षमे दृष्टान्त है । इन 
दोनों अवस्थाओंका निरूपण मुनिजीने किया है; किन्तु दो दाष्टीन्तिक (स्वर्ग 
और मोक्ष ) अवशिष्ट हैं। उनका पूरा निरूपण अभी तक नहीं हुआ । 
दाष्टीन्तिक अर्थे जबतक नहीं कहा जाता, तबतक इष्टान्तका कथन असम्बद्ध प्रतीत 
होता है, दाष्टीन्तिक असे मोक्षप्रकरण आयेगा । दाष्टीन्तिक अ कह चुकनेपर 
संपूण प्रश्नाथ परिसमा्त हो जाता है । अतः दाष्टीन्तिक अको इस समय 
कहते हैं ॥ ४२२ ॥ 

'स्वभा०? इत्यादि । जैसे जीव स्वमावस्थासे जागरावस्थामें आता है, वैसे 
ही इस छोकसे परछोकमें भी जाता है, इस अभिप्रायसे मुनिजीने स्वमसे जागर 
कहा है ॥ ४२३ ॥ 

स वा एष एतस्मिन्‌? इत्यादि श्रुति | स्वप्रमें स्वयंज्योति विज्ञानमय 
आत्मा है, ऐसा “अत्रायं पुरुषः स्वयंज्योतिः इत्यादि श्रुतिवाक्यसे कहा गया 
है । तथा स्वमान्तबुद्धान्तसंचार द्वारा वह शरीर, इन्द्रिय आदिसे व्यतिरिक्त है, 
यह भी समझाया गया । असङ्ग होनेसे महामत्त्यदृष्टान्त द्वारा कामकमीदिविवेक 
भी दिखलाया गया। स्वममें ही 'पन्तीव” इत्यादिसे अविद्याकार्गको फिर दिखलाया । 
जो घर्म जिसमें नहीं है; वह धर्म अविद्यासे उसमें आरोपित प्रतीत होता है । अतः 
अतद्धर्मारोपणत्व, अनात्मधर्मत्व ही अविद्याका तत्त्व है, ऐसा निधीरित किया गया 
है । तथा विद्याकार्य सर्वात्मभावका भी स्वम्रमें ही प्रत्यक्ष है, जिससे कि 'सर्वोड्स्मि! 
यों देखता है, वही उसका परम छोक दै । उसमें सर्वात्ममाव आत्माका स्वभाव यानी 
पारमार्थिक स्वरूप है। एवं अविद्या, काम, कम आदि सम्पूर्ण धर्मोंस रहित आत्म 
स्वरूप साक्षात्‌ सुषुप्तमें ग्रहीत होता है, यह भी 'स्वयंज्योतिरात्मा ऐष परम आनन्दः? 

इत्यादि वाक्यसे स्पष्ट किया गया है । “यह विद्याविषय है, यही परम संप्रसाद है 
सुखकी पराकाष्ठा है? इत्यादि अन्तिम अन्थसे व्याख्यात हुआ | यह सब विमोक्ष- 
पदार्थका दृष्टान्तभूत अथ है तथा बन्धनका भी । ये दोनों मोक्ष और बन्धन सहेतुक 
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स्य््व्व्व्व्य्य्क्य्स्क्व्य्स्स्व्क्व्स्स्स्स्य्स्व्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ट 


प 
तद्यथाऽनः सुसमाहितमुत्सर्जद्यायादेवमेवाय४ शारीर आत्मा प्राज्ञेना- 
त्मनाऽन्वारूढ उत्सर्जन्याति यत्रैतद्ध्वोच्छासी भवति ॥ २५॥ 


mano ooo ` 
विस्तारसे निर्दिष्ट किये गये हैं, जो विद्या और अविद्याके कार्य हैं वे सब दृष्टान्त 
भूत ही हैं, अतः उक्त दाष्टीन्तिकमूत सहेतुक मोक्ष और बन्धन आपको कहना 
चाहिए, इस अभिप्रायसे राजा जनक फिर आग्रहसे पूछते हैं कि विमोक्षके लिए 
कहिए, उसमें महामत्स्यके समान स्वमान्त और बुद्धान्तमें असङ्ग एक ही आत्माका 
संचार होता हैः जिस प्रकार यह आत्मा मृत्युरूप कार्यकरणका त्याग और उपादान 
करता हुआ महामत्स्यके समान स्वभान्त और बुद्धान्त दोनोंमें संचरण करता है, उस 
प्रकार जायमान और म्रियमाण भी उन्ही मृत्युरूपोंसे संयुक्त और वियुक्त होता रहता 
है । 'उमौ छोकावनुसंचरति’ इत्यादिसे सूचित संचरण स्वमबुद्धान्तान्तसञ्चरणका 
दाष्टीन्तिक है । अतः यहाँ विस्तारसे सनिमित्त सञ्चरणका वर्णन अपेक्षित है; उसीके 
लिए यह आरम्म है, यहॉपर बुद्धान्तसे स्वमान्तमें यह आत्मा प्रवेशित किया गया 
है; अतः संभ्रसादावस्थान मोक्षका दृष्टान्त है, उससे प्रच्युत करा कर संसारव्यवहार 
दिखलाना चाहिए । यही उसके साथ इसका संबन्ध है, वह आत्मा बुद्धान्तसे 
स्वभान्तक्रमसे संप्रसन्न इस संप्रसादमें स्थित होकर फिर थोड़ा प्रच्युत होकर 
स्वभान्तमें रमणकर पूर्वके समान बुद्धान्तमें आता है ॥ ३४ ॥ 

“तद्यथाऽनः सुसमाहितम्‌? इत्यादि श्रुति। यहाँसे संसारका वर्णन किया 
जाता दै । जैसे यह आत्मा स्वमान्तसे बुद्धान्तमें आया है, वैसे ही इस देहसे 
देहान्तरमें जायगा । इसमें दृष्टान्त यह है--जैसे छोकमें दूर जानेके समय यात्रामें 
अपेक्षित शरीरयात्रानिवीहोपयोगी अन्न, ओखरी, मूसर, सूप, कलश, थाली, 
होटा आदि आवश्यक वस्तुजातके भारसे समाक्रान्त बैलगाड़ी शब्द करती हुई 
चरुती है तथा गाड़ीवान्‌से अधिष्ठित होती है, वैसे ही शारीर लिज्ञोपाधि आत्मा, 
जो स्वम्नबुद्धान्तके समान पापसंसगवियोगलक्षण जन्म और मरणसे इस ढोक और 
परळोकमें अनुसंचरण करता है और जिसके उत्कमणको देखकर प्राणोंका उत्कमण 
होता है, प्राज्ञ सवयंज्योतिःस्वभाव परआत्मासे अधिष्ठित होकर जाता है, यह पूर्वमें 
कहा गया है--आत्मज्योतिसे ही रहता है, जाता है इत्यादि । चैतन्यात्मज्योतिसे 
भासित होनेवाका रिङ्ग जो प्राणघन है, वही जाता है अतः, तदुपाधिक 
आत्मा भी जाता दै, ऐसा कहा जाता है । वस्तुतः आत्मा आकाशके समान 


“NN 
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य नाव । 


त अवर. त कक्कय्या 
शकटं वम्र्यो 


क मै गुरुभारतः | 
कुवेञ्छब्दान्बहून्‌ याति चेतनेन प्रचोदितम्‌ ॥ ४२४ ॥ 
शरीरस्थोऽपि लिङ्गात्मा स्वन्वारूढश्रिदात्मना । 
शनदान कुरव न्हिकिकादीन्‌ मैत्यष्श्वासपूर्वकम्‌ ॥ ४२५ ॥ 


ब्यापक है, अतएव उसमें गतिकी सम्भावना ५ 

गच्छतीव' जैसा व्यवहार होता है, वैसा र 0211 न pe oe 

इसन्तरमे ऐसा ही है-“कसिन्नुकान्ते' इत्यादि तथा “ध्यायतीव लेलायतीव 

इत्यादि । अतः छिज्ञोपाधि आत्मा सशब्द परछोक़में जाता है। मर्मस्थानमें 

पीडपीडा होनेसे दुःखवेद्ना होती है, इसीसे आर्त होकर शब्द करता है। 
शङ्का--किस कालमें £ 

समाधान--जिस समय पुरुष उद्धेश्वास लेता है । 

शङ्का-यह तो संसारमै अनेक बार देखा जाता ही है, अतः उसको 
कराहनेका क्या लाभ है ! - 

'समाधान--यह दृष्टानुवांद संसारसे वैराग्य होनेके लिए किया गया 
हे । संसार इस प्रकार कष्टसे परिपूर्ण हे । उल्लान्तिकाङमें मरमस्थानगे निष्पीड़ित 
होनेसे पराधीनचित्त होता है; अतएव पुरुषार्थसाधनकी प्रतिपत्तिके स्मरणका 
रोप तथा उसकी असामर्थ्य हो जाती है, अतः जबतक यह अवस्था नहीं 
आती, तबतक ही पुरुषा्थसाधनकतेन्यतामें अप्रमत्त होना चाहिए, यह दयासे 
श्रुति कहती है॥ ४२३ ॥ 

“शकटम्‌? इत्यादि । यात्रोपयोगी अन्नोपकरण आदि अनेक द्रव्योसे 
भरी अतएव अधिक बोझसे दबी गाड़ीवानसे युक्त बैल गाड़ी जैसे सशब्द 
चलती है वैसे ही इस छोकसे परळोक आदिम आत्मा जाता है ॥ ४२४ ॥ 

शरीरस्थोऽपि’ इत्यादि । भोग-क्षय होनेपर भुक्तक्मफडक देहसे भोगा 
उल्लान्त ढिङ्गात्मा कमैविद्याविशिष्ट देहान्तरमें जाता है । 

शक्का- ढिङ्गातमा भुक्तदेहसे निकलकर देहान्तरमें क्यों जाता है ! आदि- 
त्यादिसे अनुगृहीत इसी देहमें क्यों नहीं रहता, क्योंकि उसकी गतिमें कारण 
या फल श्रुत नहीं है। 
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उपाघ्यारोहमन्वात्मा रूढवप्रतिभासते । 
भानोरिवोदपात्रादावारोहों नाऽऽत्मनः स्वतः ॥ ४२६ ॥ 
मर्मसत्कुष्यमाणेषु वायुनोदानरूपिणा । 
युमूर्षोरत्र यद्‌ दुःखं स्मर्यतां तन्युयुक्षुमिः ॥ ४२७ ॥ 


समाधान- पूव देह आदित्यादि करणदेवता और भोग्य कर्मसे शून्य हो 
जाता है, अतः उक्त दो प्रयोजकोंसे विशिष्ट अन्य शरीरमें जाता है । 

शड्डा--भुतिमें आत्मा निर्दिष्ट है, फिर व्याख्यामें ढिङ्गात्मा क्यों कहते हो ! 

समाधान--असंग मुख्य आत्मामें गतिका सम्भव नहीं है, अतः गति- 
योग्य छिज्ञात्मा ही उक्त वाक्‍्यमें विवक्षित है । शारीर विशेषण भी इसी 
अभिप्रायके लिए है ॥ ४२५ ॥ 

उपाध्या ०? इत्यादि । चिदाभासका आरोह (अन्तःकरणमें व्याप्ति) होनेके 
अनन्तर आत्मा भी आभास द्वारा व्याप्तवत्‌ अन्तःकरणमें रहता है, अतः आत्मासे 
अन्वारूढ़ (अधिष्ठित) अन्तःकरण इस वाक्यमें कहा गया है । 

शङ्का आमास द्वारा व्याप्ति क्यों कहते हो ! स्वतः आत्मासे ब्याप्त 
होनेमें क्या आपत्ति है £ 

समाधान--पात्रस्थ जल्में आलोक द्वारा जैसे सूर्यप्रतिबिम्बन्याप्ति होती 
है वैसे ही अन्तःकरणमें आभास द्वारा ही व्याति होती है, स्वतः नहीं होती, 
कारण कि आत्मा असङ्ग है, यह बार बार कहा गया है । 

शङ्का- भाज्चाषिष्ठित ढिङ्गकी गति क्यों होती है! क्या स्वतः ढिङ्गमे 
गति नहीं हो सकती ! 

समाधान--नहीं, अन्तःकरण आदिका व्यापार आत्माके अधीन है, स्वतः 
नहीं है, इसको स्फुट करनेके लिए ज्ञेन अन्वारूढः! कहा गया दै । कार्य- 
1 अ वित का ही ध्यापारवान्‌ होता है । इसमें काठक 

ण है--आत्मान रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु! इत्यादि ॥ 9२६ ॥ 
'ममब्रत्कु०/ इत्यादि । के 
बा गर 423 निर्देशका क्या प्रयोजन है ! 
-म्रत्युकाळ त होनेपर मर्मस्थानॉमें पीडा होनेसे उसकी 

वेदनासे अति दुःखी होकर जीव हिचकीके साथ वर्तमान शरीरको छोडता है, 
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gs बोदुम्बरं वा पिप्पल वा चन्धनास्रमुच्यत एवमेवायं 
पु $ सम्रमुच्य $ प्रति न्याय , ग्रतियोर 
उ पुनः प्रतिन्यायं याद्रवति प्राणा- 
रोगेण जरया वाऽयं देहः काश्य 
स यदाऽऽप्नुयात्‌ । 
तदाऽ इन्तादिवाऽङ्गेभ्यः प्रग॒च्यते ॥ ४२८ ॥ 


यह सर्वोनुभव सिद्ध है । इसका अ है 
तक इसका अपूर्व अभिधान नहीं है, किन्तु बैराग्योत्पादनके 

शङ्का यह संसारगति प्रत्यक्ष है, इससे यदि वैराग्य न होगा, तो. उसके 
अनुवादमात्रसे वह कैसे होगा ! कू 

समाधान--ठीक है, मुमूर्षुके दुःखका अनुवाद कर सहृदय शति यह 
समझाती है कि स्वस्थावस्था में उक्त दुःखकी स्मृति कर तद्विरोधिसम्याधीकी 
सिद्धिके लिए उसके उपायमें पूर्ण यल करना चाहिए । 

शशा--किस कालमें और किस निमित्तसे यह सब हो सकता है £ 

समाधान--प्रथम प्रश्नका उत्तर यह हे कि मृत्युकालमें मुमूर्घु प्राणीका जब 
उदानवायु प्रबळ होता है तब वह प्राणी उद्ध्ासी होता है और उस समयमे 
हा, हा! इत्यादि शब्दपूर्वक छिज्ञात्माका प्रस्थान होता है, अतः मरणसे पूर्व 
ही यत्न करना चाहिए । उस समय परवश जीव अपने हितके लिए कुछ भी नहीं 
कर सकता ॥ ४२७ ॥ 

स यत्रा०' इत्यादि श्रुति | इसका अर्थ छोकव्याख्यानसे गतार्थ है ॥३६॥ 

'रोगेण? इत्यादि । द्वितीय प्रश्नका उत्तर देते हैं, रोगसे अथवा जरासे जब 
देह अतिकृश हो जाती है, तब प्राणी उद्धूधासी होता है। भाव यह है कि 
बृद्धावस्थासे अथवा रोगसे अभिवैषम्य होता है, उसीसे मुक्त आदिका समीचीन 
परिपाक नहीं होता । अन्नरसकी कमीसे देह कृश होती जाती है । अति निवळ 
होनेसे पुराने घरके तुल्य गिर जाती है, देहका भृमिमें गिरना प्रत्यक्ष है । बृन्तसे 
फलके समान देहसे लिज्ञात्मा अळग हो जाता है । इसमें दृष्टान्त विवक्षित है । भाव 
यह है कि जैसे आमका फल कची अवस्थामें जिस दृढ़रससे स्ववृन्तमें बंधा रहता 
है, परिपाझावस्थामें वह रस स्वयं परिपक होनेसे अहढ़ हो जाता है, इसीसे 
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२२४४ बृहृदारण्यकवातिकेसार [ 9 अध्याय 

IIIT 
आश्रयाअविसम्बन्धहेतुरन्नसो भवेत 
स्थूलब्रक्ष्माख्यवपुषोरन्नं दामेत्युदीरणात्‌॥ ४२९ ॥ 
रसबन्धनशैथिल्ये जरारीगादिहेतुतः । 
गोलकेभ्यश्रक्षुराद्या युक्ता इन्तात्फर यथा ॥ ४३० ॥ 
अपक्कमप्याम्र॒फक दण्डघातात्‌ पतेत्तथा । 
इढक़ायोऽपि पुरुषो ग्रियते शख्रघाततः ॥ ४३१ ॥ 


बुन्तसे फलका पतन होता है, वैसे ही अन्नरसकी कमजोरीसे लिज्ञात्मा देहसे पथक्‌ 
हो जाता है । जिस कचे रससे बृन्तमें फल लगा रहता है, वह रस अथवा वृन्त 
बन्धन कहलाता है । कचे फलकी अवस्थामें जिस प्रकार वृन्तके साथ अपरि- 
पकरस फढका इढ सम्बन्ध होता है, वैसा पकरस फछका नहीं होता, कारण कि रस 
जब अतिक्षित्न हो जाता है तब स्वयं निवळ हो जाता है, अतएव आम्रादि फलका 
धारण नहीं कर सकता, यही प्रकार अन्नरस और लिझत्माके विषयमें 
समझना चाहिए ॥ ४२८ ॥ 

आश्रया०” इत्यादि । अन्नरस ही आश्रय शरीर और आश्रयी लिङ्ग 
शरीर इनके सम्बन्धमें हेतु है । स्थूळ, सूक्ष्म शरीर इन दोनों शरीरोंका अन्न 
बन्चनाथ दाम है, ( रस्सी है) जैसे रस्सीसे कीलमें वछड़ा बाँधा जाता है, वैसे ही 
अने स्थूळ्शरीरमें सूक्ष्म शरीर बँधा रहता है, श्रुतिमें अन्नको 'दाम' इसी 
कारण कहा है। श्रोत्र, वागू आदि नाड़ियाँ यहाँ अङ्गसे विवक्षित हैं; अर्थात्‌ 
इन्द्रियाषिष्ठान चक्ुर्गोइक आदि अन्नशब्दार्थ है। अङ्गका ( कृष्णसारका ) आधार 
करणमूत चष इनके आश्रयाश्रयिभाव सम्बन्धका हेतु अन्नरस है ॥ ४२९ ॥ 

'रसबन्धन०' इत्यादि । अन्नरस उक्त दो देहोंके सम्बन्धका हेतु है, इस 
कथनसे अज्ञरसका नाश उक्त सम्बन्धके नाशका हेतु है, यह अर्थात्‌ सिद्ध होता है; 
अतः जरा रोग आदि कारणवश रसात्मक उक्त दोनों शरीर बन्धके शिथिल 
अथवा नाश होनेसे स्थूळ शरीर शिथिल तथा क्रमशः नष्ट हो जाता है, इसी 
अको अन्य शब्दसे कहते हैं, इन्तसे जैसे फर पथक्‌ हो जाता है वैसे ही 
पिना पति मुक्त हो जाते हैं ॥ ४३० ॥ 

° इत्यादि । अपक (कच्चा) भी आमका फल जैसे 

गिरता है बैसे ही दृ़काय भी शस्र आदिसे मरता है ॥ ४३१ ॥ आ 
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पड २३५ 
पक्मौदुम्बर 
बनन घन्थशैथिल्येन भवेद्यथा । 
गा मातशाथिस्यं प्रियते स्वयमेव हि॥ ४३२॥ 
३ पघातेन यथा$इवत्यात्फठ॑ तथा | 
STS म्रियते पुरुषः क्कचित्‌ ॥ ४३३ ॥ 
निगेत Mee जागरम्‌ । 
आपोःतर बेपरीत्येन नाडीमार्गाद्‌ हृदि बजेत्‌ ॥ ४३४ ॥ 
जग्रत्समादिसिञ्यर्थं गमनागमने पुरा । 
ड इदानीं त्वन्यदेहेऽसौ प्राण धारयितुं ब्रजेत्‌ ॥ ४३५ ॥ 
आविः--तद्यथा राजानमायान्तमुग्राः प्रत्येनसः सतग्रामण्योञ्नैः पानैः 
रावसथेः प्रतिकरपन्तेऽयमायात्ययमागच्छतीति | 


पकन इलारि। के! क सल कक कक कर इत्यादि। जैसे पक औदुम्बर फळ गूलर ) बन्धशैथि 
गिरता है, वैसे ही जरासे शिथिल शरीर स्वयमेव मरता है | pa, 
शरीरके साथ जो बन्धन है, उसके शिथिढ होनेसे स्थूरशरीरसे लिङ्गशरीर 
अलग 2000 है ला ह कहा जाता है ॥ ४३२ ॥ 

पतेद्वा' इत्यादि । जैसे अश्वत्थ (पिप्पलवृक्ष) से उसका घकेसे 
गिरता 094. ही pes अशनिपातसे कहीं पुरुष प hs 

” इत्यादिसे उक्त अथ __'निर्गत्यः 
ह थका फिर स्मरण कराते हैं--“निर्गत्य 

सवमावस्थामें स्वमनाडीस्थ जीव स्वप्नशोगम्रद कर्मका क्षय होनेपर हृदय- 
स्थानसे नाडीमा द्वारा विपरीत क्रमसे हृदयदेशमें जागरावस्थ होता है ॥ ४३४ | 

भ्राणायैव' इसका अर्थ कहते हैं--'जाग्रत्वन्नादि०' इत्यादिसे । 

जैसे जीवित अवस्थामै जाग्रद्भोगप्रद कर्मके समाप्त होनेपर नाडीमार्गसे 
स्वम या सुषुति अवस्थामे जीव जाता है और पुनः जागर अवस्थामें आता है, 
वैसे ही इस देहके भोगप्रद कोके क्षीण होनेपर देहान्तरमें प्राणधारणके लिए 
इन्द्रियोंका उपसंहार कर वर्तमान देहसे देहान्तरमें जाता है और देहान्तरग्रदण 
करनेके लिए ही संसारी प्राणियोंका मरण होता है, अतएव श्रृतिमें भरणाय? 
ऐसा निर्देश हुआ है ॥४३५॥ 


'तद्यथा राजानम' इत्यादि श्रुति । 
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नन्‌पादित्सिते देहे भोगाय .प्राणधारणम्‌ । 
भोग्यसम्पादने नास्ति शक्तिरस्येति चेच्छुणु ॥ ४३६ ॥ 
तत्कर्मोपाजितैरन्यैभोग्यि सम्पादयेत्पुरा । 
इत्येतद्विशदीकत्तुं राजदृष्टान्त उच्यते ॥ ४२७ ॥ 
राज्ञ आगमनात्पूवं भृत्या राजप्रचोदिताः । 
कृत्वाऽन्नपानस्थानानि प्रतीक्षन्ते नप तदा ॥ ४२८ ॥ 
योजनेऽयं समायाति क्रोशाद्‌ द्वारेषपि चा55गतः । 
इत्थं परस्परं प्राहुरुग्राद्या राजमन्त्रिणः ॥ ४३९ ॥ 
लन्‌पादित्सिते' इत्यादि । 
शक्का--जिस देहका अहण करना इष्ट है, उसमें प्राणोंका धारण भोगके 
लिए है । किन्तु तत्सम्पादनमें इसकी शक्ति ही नहीं है, अतः देहान्तरमें प्राणोंका 
धारण व्यथ है ॥ ४३६ ॥ 
“तत्कर्मो ०? इत्यादि । 
शङ्का-त्यक्तपूवेदेह जीव अशरीरी है; अतः स्वमोगयोग्य शरीरका स्वयं 
निर्माण नहीं कर सकता, दूसरा कोई निर्माता श्रुत नहीं है, अतः देहान्तर सिद्ध 
ही नहीं होता फिर उसमें भोगार्थ प्राणधारणोक्ति ही असंगत प्रतीत होती है । 
समाधान--सुनो, संपूण जगत्‌ पुरुषमोगके लिए ही उसके कमै द्वारा रचित 
है अतः करणादि देवता आदित्यादि और तत्‌-तत्‌ परथिव्यादि भूत स्वयं उसके शुभ 
और अशुभ कर्माके फछोंके उपभोगयोग्य शरीरादिका निर्माण कर उसमें भोक्ता 
जीवकी प्रतीक्षा करते हैं। अतएव “कृतं लोकं पुरुषोऽभिजायते’ यह श्रुति संगत 
होती है । इसका तात्पर्याथे यह है कि त्यक्तवर्तमानदेह जीव भूतपश्चक्रादिसे निर्मित 
देहान्तरमें उत्पन्न होता है । जैसे स्वम्नसे जागरितमें जीवका प्रवेश होता है वैसे ही 
देहे देहान्तरमें जीवका प्रवेश होता है, इसीमें राजहष्टान्त कहते हैं ॥ ४२७ ॥ 
'राज्ञ' इत्यादि । जैसे राजाके निर्दिष्ट स्थानमें पहुँचनेके पूर्व ही राजा 
वारा प्रेरित उसके अमात्य, भृत्य आदि अन्नपानयोग्य उपवेशनादि स्थानका 
निमीण कर राजाके आगमनकी प्रतीक्षा रहते हैं वैसे ही जीवके अदृष्टसे प्रेरित 
आदित्य आदि करणानुम्राहक देवता और तत्‌-तत्‌ भूत तदष्टानुसारी सकलाङ्ग या 
बिकढाङ्ग शरीरका निमीण कर तदागमनकी प्रतीक्षा करते रहते है ॥ ४३८ ॥ 
“योजनेऽयम्‌? इत्यादि । केवल प्रतीक्षामात्न ही नहीं करते हैं, किन्तु उसके 
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उग्रशब्देन कथ्यन्ते याष्टिका भटभत्सकाः । 

प्रत्येनस; शिक्षकाः स्युथौयादौ तत्तदेनसि ॥ ४४० ॥ 

सूता रथप्रेरकाः स्युग्रामण्यो ग्रामचिन्तका! । 

राज्ञा जीवितदानेन उग्रादय उपाजिता। ॥ ४४१ ॥ 

श्रुतिः--एव* हैवंबिद< सर्वाणि भूतानि प्रतिकर्पन्त इदं ब्रह्मायाती- 

दमागच्छतीति ॥ ३७ ॥ 

मुमूपुणा भाविदेहबन्धवः$ कमेणा$जिताः । 

एनं पुत्रादिभावाय प्रतीक्षन्तेऽखिलाः सदा ॥ ४४२ ॥ 
आगमनके लिए उत्सुक होकर महाराज चार कोशपर आ चुके हैं, अब केवल एक ही 
कोश माग शेष है, अब द्वारपर पहुँच गये इत्यादि परस्पर उग्रादि वातीळाप भी 
करते हैं और अपने-अपने कार्यके सम्पादनमें सावधान रहते हैं ॥ ४३९ ॥ 

'उग्रशब्देन' इत्यादि । उम्रकर्ममें जो राजासे नियुक्त होते हैं, वे उम्र 
कहलाते हैं, अथवा जिनकी उम्र जाति है, वे उम्र कहे जाते हैं, उग्रशब्दकी 
उभयवृत्ति मानी जाती है । प्रत्येनस वे कहलाते हैं, जो पापक्मकारीचोर आदिके 
शिक्षणमें राजा द्वारा नियुक्त होते हैं। उम्र और प्रत्येनस ये दोनों शब्द मिन्नाथक 
हैं। इनका कार्य भी मिन्न-मित्त है ॥ ४४० ॥ 

“दूताः? इत्यादि । रथ चलानेवालेको सूत कहते हैं, आमका नेता (अधिपति) 
“ग्रामणी! कहलाता है । ये जीवननिर्वाहोपयोगी द्रव्यदान द्वारा राजाधीन 
होते हैं। राजाज्ञापालनमें सदा तत्पर रहते हैं । ये सब राजागमनसे पूर्वे यथा 
राजाधीन हैं, अतएव अन्नपान आदिके अनुकूल आवसथका निमाण कर राजागमनकी 
प्रतीक्षामै रहते हैं, वैसे ही सब भूत भोक्ताके कर्मोर्जित होनेसे शुभाशुभ कमे- 
भोगके अनुकूल भोग्य देहान्तरका निर्माण कर भोक्ता जीवके आगमनकी प्रतीक्षामें 
रहते हैं॥ ४४१ ॥ 

(एवं हेवंविदम्‌? इत्यादि श्रुति। थुत्यर्थ छोकोंके व्याख्यानसे स्पष्ट हे ॥३७॥ 

“एवं ह! इत्यादि दाष्टीन्तिक वाक्यका व्याख्यान करते हैं--.'मुमूषुणा' 
इत्यादिसे । 

भावी देहके बन्धु तत्तद्भूत देवता मुमूईुके कमसे अर्जित हैं, अतएव पूरवै- 
देहका त्याग कर नूतन देंहमें पुत्रादिभावसे आनेवाले मुमूषुकी सब प्रतीक्षा 
करते हैं॥ ४४२ ॥ 
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क्रतावस्मिन्‌ समायाति ब्रह्म पुत्रादिरूपतः ।  पुत्रादिरूपतः। 
ऋतावनन्तरे वाऽयमायास्यत्येव सर्वथा ॥ ४४३ ॥ 
क्षीर पातुमियं घेनुरियं दोलाऽस्य लालने | 
इति सम्पाद्य तङ्गोग्यमासते राजभृत्यवत्‌ ॥ ४४४ ॥ 
अनेन जीवेनेत्यादिप्रवेशस्य विवक्षया । 
ब्क्षेव पुत्ररूपेण समायातीत्यभिन्ञगीः॥ ४४५ ॥ 


SS SSS 

उक्त प्रतीक्षाका अभिनय करते है--'क्रतावस्मिन! इत्यादि । 

इस ऋतुमें पुत्रादिस्वरूपसे ब्रह्म आता है अथवा इस ऋतुके अनन्तर यह 
अवश्य आयेगा ही, इस प्रकार प्रतीक्षा सदा करते हैं ॥ ४४३ ॥ 

क्षीर पातु०” इत्यादि । दुः पीनेके लिए यह गौ है, यह सुखा दोळा 
( हिडोला ) है, यह शयनाथै पढेँग है इत्यादि आरामानुकूल वस्तुओंका निर्माण 
कर तत्कर्मोपार्जित भूत प्रतीक्षा करते हैं कि यह ब्रह्म अमुकरूपसे आता है जैसे 
राजभृत्य राजाकी प्रतीक्षा करते हैं, वैसे ही समझना चाहिए । 

“अनेन जीवेन' इत्यादि । 

शङ्का- हें पुत्र होगा, ऐसा ढोग मानते हैं, किन्तु यह कोई नहीं कहता 
कि पुत्ररूपसे ब्रह आता है । श्रुति फिर कैसे कहती है कि पुत्ररूपसे ब्रह्म 
आता है ! 

समाधान--विज्ञानात्माके उपक्रममें त्रम आता है, इस प्रकार श्रुतिका 
Eo नामरूपे व्याकरवाणि’ इत्यादि श्रुतिसे बोधित 
परमाथ ब्रह्म ही जीव है, उससे अतिरिक्त 
र नहीं है, यह परमार्थ छुटीक्रणायै 

शङ्का- जीव तो संसारी है, वह असंसारी त्रह्मत्वरूप कैसे होगा £ 

समाधान- स्वतः ब्रह ही है अविदयासे उसमें जीवभाव कल्पित है। अनभिज्ञ 
पुरुष वस्तुतः जीवको संसारी मानते हैं श्रुति तो परम अभिज्ञ है, इसलिए तत्त्व- 
दृष्टिसे ब्रह्म आता है, यही कहना ठीक है, जीवको 'अई अह्मास्मि' यह बुद्धि 
कैसे हो, इस तातर्थसे 'त्रद्म आयाति' ऐसा कहा गया है, इससे जीवको अनायास 
यह बुद्धि होगी कि 'अहं त्रकषास्मिः यह ठीक है ॥ ४४५ ॥ 
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नन्विन्द्रियाणि रेतस्य लीयन्ते वपुषा सह । 
इत्याहस्ताकिका ब्रह्म निरुपाधि कर्थ ब्रजेत्‌ ॥ ४४६ ॥ 
श्चतिः-तद्यथा राजानं प्रयियासन्तयुग्राः प्रत्येनसः द्रतग्रामण्योऽ- 


भिसमायन्त्येवमेवेममात्मानमन्तकाठे सवे ग्राणा - 
ृ््वोच्छ्वासी भवति ॥ ३८ ॥ To द 
त्युपनिषदि तृतीयं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 
प्राणोपाधिक एवाऽऽत्मा गच्छतीति विवक्षया । 
मणानामात्मसामीप्यगतिं वक्ति सृतौ शरुतिः ॥ ४४७ ॥ 


शङ्ठा-'नन्विन्द्रियाणिः इत्यादि | तार्किक ढोग कहते 
(मृतकी) इन्द्रियो शरीरके साथ इस छोकमें ही हीन हो जाती र न 
निरुपाधि यानी शरीर, इन्द्रिय आदिसे रहित हो जाता है, फिर उसका गमन कैसे 
होगा ? व्यापक होनेसे ब्रह्ममें वास्तबिक गमनका तो संभव ही नहीं है। किन्तु 
घटगमनसे तदुपाधिक आकाशमें जैसे गमनकी प्रतीति होती है, वैसे ही शरीर 
आदि उपाधिसे युक्त आत्मामें केवल उसकी प्रतीति होती है । उपाधिविळ्यदश्ञामे 
तस्रयुक्त भी गमन आत्माका नहीं हो सकता, यह शकका अभिप्राय है ॥9४६॥ 

'तद्य॒था' इत्यादि श्रुति इस तिका अथ छोकव्याख्यानसे गताथ है ॥३८॥ 

समाधान--“ग्राणोपाधिक' इत्यादि । प्राणोपाधिककी ही गति श्रृतिको 
विवक्षित है, निरुपाधिककी विवक्षित नहीं है । प्राणादि नष्ट नहीं होते, केवळ 
शरीरका ही नाश होता दै । छोकान्तरमें क्मफलमोगके ळिए इन्द्रियादि पर- 
होकमें जाते हैं । [ 

शङ्का--शरीरके बिता प्राणादि फढमोगप्रद नहीं हो सकते, फिर उनका 
गमन उसके लिए निष्फळ है । 

समाधान- वहाँ स्वगभोगयोग्य शरीरका निर्माण होता है, तत्मविष्ट प्राणादि 
भोगसंपादक माने जाते हैं। | 

शङ्का--शरीरके समान प्राणादिकी भी उत्पत्ति हो सकती है; अत; 
उनके जानेकी भी आवश्यकता नहीं है ! 

समाघान-प्रतिशरीर प्राण आदिकी उत्पत्ति तथा विनाश माननेमें गौरव 
` है, अतः प्राण आदिका गमन मानना ही उत्तम है, दृष्टविरोधसे स्थूलशरीरका गमन 

३८३ ॒ 
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इति वार्तिकसारे तृतीयं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


तो कह ही नहीं सकते । हॉ, निराश्रय प्राण आदिका गमन नहीं होता है, 
इसलिए सूक्ष्मशरीरका गमन माना ही जाता है, इस अभिप्रायसे छिखते है-- 
मरणकालमें प्राणोंका आत्मसमीपगमन श्रुति कहती है; अतः सोपाधिक गमन 
अ्रतिप्रमाणसिद्ध है, इसलिए इस विषयमें श्रुतिविरुद्ध तर्कका समावेश ही 
नहीं है ॥ ४४७ ॥ 

धाजान०? इत्यादि । उग्रादि ( चोरदण्डन आदि उम्र कर्में नियुक्त राज- 
भृत्य ) राजाके आरामयोग्य स्थान बनाकर आगमनेच्छुक राजाकी जैसे प्रतीक्षा 
करते हैं, वैसे ही प्राण आदि भूतपूर्व देहका त्यागकर पुनः भोगार्थ देहान्तरमें 
जाते हैं। देहान्तरके निमीणके कारण उक्त भूत ही हैं जो भोगक्षम नवीन 
शरीर आदिका निमोण कर उस शरीरमें आगमनके लिए जीवकी प्रतीक्षा 
करते हैं कि कब इस शरीरमें आवे और उसकी हम समुचित सेवा करें । 

शङ्का--प्राण आदि स्वयं नवीन शरीरमें जाते हैं अथवा किसीकी प्रेरणासे £ 
यदि प्रेरणासे तो किसकी प्रेरणासे £ 

समाघान-आत्मक्प्रेरित होकर ही जाते हैं, स्वतः नहीं । जब वर्तमान- 
देहभोगयोग्य कर्म समाप्त हो जाता है, तब देहीके पूर्व देहसे देहान्तरमें जानेके 
लिए तत्कमोंकी प्रेरणा होती है, इसीसे वे पूर्व ही नवीन शरीरमें प्रवेश करते 
हैं। इसमें उक्त राजदृष्टान्त स्पष्ट है। भाव यह है कि संसारीकी प्रारब्ध कर्म- 
जनित वासनाके अनन्तर जिस अमस्थामें ऊद्धोच्छासिता होती है, उसी 
अवस्थामं यथाशाख्न-समभ्यस्त-उ्रान्तिवेत्ता अतएव संसारमें अनास्थावान्‌ 
विद्वानके वागादि अङ्केशकर अनुदृत्ति करते हैं। मरणावसरमें संसारीको वागादि 
केश देते हैं, यह उत्सग है, उल्लान्तिवेत्ताको वे क्लेश नहीं देते, यह उसका 
अपवाद है, यही इस विद्याका माहाल्य है ॥ ४४८ ॥ 

वार्तिकसारके भाषानुवादमें चतुथीध्यायका तृतीय ब्राह्मण समाप्त । 


Denar orn 
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चतुर्थ राह्मणम्‌ 


तृतीयन्राह्मणे | ग्रोक्ता देहे स्वभादिसंसृतिः । 
देहान्तरेषु संसारो युक्तिथाध्थ प्रवक्ष्यते ॥ १ ॥ 


श्रुतिः---स यत्रायमात्माञ्बल्य न्येत्यसमोहमिव न्येत्यथेनमेते प्राणा 
अभिसमायन्ति स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो हृद्यमेवान्ववक्रामति । 


चतुथे ब्राह्मण 


पूवे ब्राहमणमें कार्यकरणसंघातसे अतिरिक्त स्वयंज्योति अवस्थात्रयातीत 
अविद्याक्वामकर्मेनिर्मुक्त अनतिशयानन्दस्वरूप आत्माका अविद्यानिमित्तक काम आदि- 
कृत इहलोक और परलोकमें सञ्चरण अवस्थाद्वयसञ्चाररूप दृष्टान्तका दाष्टीन्तिक 
है और मोक्षोदाहरणका दृष्टान्त सुषुति है, ऐसा व्याख्यान किया । अब सुषुप्ति- 
दाष्टीन्तिक केवल मोक्ष ही अवशिष्ट है; उसीका व्याख्यान अपेक्षित है; ऐसी 
अवस्थामें फिर संसारका वर्णन करना पुनरुक्त होनेसे अयुक्त है, इस आइङ्कासे 
ब्राहमणान्तरका अवतरण करते हैं--'स यत्रायमात्मा' इत्यादिसे । यहाँसे 'अकाम- 
यमानः? इससे पूवे संसारका वर्णन है, तदनन्तर मोक्षका वर्णन है। उक्त शङ्काका 
समाधान तीन प्रकारसे होता हे--एक तो यह है कि पूवमें करणोंकी समुत्कान्ति 
और जीव-माणका सहगमन कहा गया है; जो तेजोमात्रा्यादान नहीं कहा गया दै, 
उसके कहनेके लिए यह ब्राह्मण है । दूसरा संपूण संसारबणनपरक नहीं है, 
किन्तु 'अकामयमानः इत्यादिसे पूवे अवधिमेदज्ञापनाथे वैराग्यहेतु संसारका वर्णन 
है । तीसरा पूर्वमें संक्षेपसे कथित संसारका विस्तारसे कथन इस ब्राह्मणसे 
किया जायगा, अन्तिम प्रकार माप्यकारका है । 


'वृतीय०' इत्यादि । तृतीय त्राह्मणमें देहमें स्वादि संसारका कथन हुआ 
हे । अब देदान्तरमें संसार और मोक्षका कथन होगा । वृत्तानुवाद अबस्यन्राह्मण- 
सज्ञतिसूचनाथ है । अथे स्पष्ट दै ॥ १ ॥ 

“स॒ यत्रायम्‌? इत्यादि श्रुति। इस थ्रुतिवाक्यका अथे वार्तिकसारके 
ब्याख्यानसे स्पष्ट है । 
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स सुगूर्पुयदा देहे दौबेल्यं प्राप्य मृढताम। ` 
प्राभोतीव तदा ते वागाद्या आयान्ति देहिनम्‌ ॥ २ ॥ 
बोधमात्रैकयाथात्मयान्नायं संमोहभाग्यतः । 
संमूढबुद्धिसाक्षित्वात्‌ संमूढ इव भात्यतः॥ ३ ॥ 
उत्क्रान्तिकाले प्राणानां गोलकादाल्यहेतुका । 
स्वगोचरेष्वशक्तिया संमोहोञ्साविहा55त्मन; ॥ ४ ॥ 


“स गुमूर्पु०' इत्यादि । संसारानर्थसम्बन्धज्ञापना “तद्यथाऽनः सुसमाहितम्‌! 
इत्यादे प्रकृत अज्ञ आत्माका 'स' शब्दसे परामश है । वह मुमूयु आज्ञानी आत्मा 
जब देहमें दौवेल्य प्रास कर मूढताको प्राप्त-सा होता है, उस समयमें वागादि इन्द्रियाँ 
आत्माके समीप आ जाती हैं । जरारोगादिदेतुक दौर्बल्य शरीरमें जब होता है, तब 
अविद्वान्‌ जीव मूढके समान हो जाता है अथवा “अहं मनुष्यः, अहं कृशः? इत्यादि 
शरीराध्याससे अपनेको देहामिन्न मान कर देहदौर्बल्यको आलदौर्षश्य समझ कर्‌ 
भुखके समान हो जाता है ॥ २॥ 

“संमोहमिव? यहांपर इव! शब्दका प्रयोग हुआ है, उसके द्वारा सूचित 
अर्थ कहते हैं-'बोध०” इत्यादिसे । ८ 

बोघमात्रस्वरूप आत्मामें वस्तुतः मोहकी संभावना नहीं है किन्तु सं 

है 0 2 र मूढ बुद्धि 
होती है । उसका साक्षी होनेसे आत्मा भी संमूढ़के समान भासता है, आत्मामें 
संमोह न होनेका कारण यह भी है--संमोहहेतुक कामें संमोह होता है, आत्मा 
कार्यकारणकोटिसे बहिभूत है, अतः उसमें वास्तविक संमोह नहीं है । काशर्यमोह- 
सम्बन्ध वस्तुतः आत्मामें न होने पर भी मोहोत्थ देह, बुद्धि आदिके सम्दन्धसे 
आरोपित प्रतीत होता है, इसीमें 'इव' झब्दप्रयोगका तात्पर्य हे॥३॥ 
मुझशन मोहृशब्दका अर्थ है, यह कह कर मोहशब्दका अर्थान्तर कहते 
है हिः ' इत्यादिसे । 

आगोक्लान्तिसमयमें तत्‌-स्थान-गोलक आदिकी अदृढ़तासे समुत्पन्न जो अपने 
विषयमे अशक्ति है, वही यहां आत्माका सम्मोह ह्ै। 

शक्का- करणोंकी अशक्ति आत्मसम्मोह कैसे हो सकता है £ दूसरेका धर्म 
दूसरेका नहीं कहा जाता ! | दे 

समाधान--वद्यपे आत्मा अदाह्य और अच्छेच है, तथापि जैसे शरीरसम्बन्धी 
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चतुथे आहण ] १२५३ 


राजदृष्टान्तत! प्रोक्तां गाणानामात्मसंगतिम्‌ । 

अनय तप्रकारोञ्त्र विस्तरेणाऽभिधीयते ॥ ५ ॥ 
ता । प्रसृता मत्स्यजालवत । 

जागरेऽय गरुसूरषुस्ताः समादाय हृदि ब्रजेत्‌ ॥ ६ ॥ 


दाह और छेदसे आत्मामें भी दाइ और छेद्जन्य द: 
, वैसे ह ि भी समझना चाहिए ॥ ४॥ mae 

‘अथैनं प्राणा अभिसमायान्ति’ इस पुनरुक्तिके वैयश्थेका 
“एतास्तेजोमात्राः? इत्यादिका उपादान करते दै राज० क a 

उक्त राजइषटान्त द्वारा आत्मसमीपगमन प्राणोंका होता है, इस उक्तका 
अनुवाद कर उसका विस्तार यहाँ कहते हैं। इसलिए अनुवाद ब्य नहीं है, जहाँ 
स्वल्प भी विशेष वक्तव्य नहीं है, वहाँ अनुवाद व्यथ कहा जाता है । मरनेवालेकी 
आन्तरवृत्ति हृदयस्थरुमें इन्द्रियातमाका उपसंहार है। अतएव वैद्यलोग नाड़ीकी 
गति बन्द होनेपर आसन्नमृत्यु कहते हैं, उस समय शरीरकी सब चेष्टाएँ शान्त 
हो जाती हैं। 

शक्का--जीवके समीप वागादि इन्द्रियाँ मरणके समयं क्यों आती हैं ! 
स्वस्वस्थिति-स्थानसे ही प्रस्थान क्यों नहीं करती ! 

समाधान--वागादि इन्द्रियोंका राजा जीव है । राजाके समीप आकर ही 
राजसेवक उसकी आज्ञाके अनुसार सह प्रस्थान करते हैं, यह ळोकमें असंकृदू 
दृष्ट है, तदनुसार ही उचिक्रिमिषु जीवके समीप तदधीन इन्द्रियोंका आना हदी 
समुचित है, जीवित अवस्थामै भुव आदि तारा देखनेके लिए चक्षुकी स्वस्थान 
गोलकेसे ही ऊरद्ध गति होती है, परन्तु मरणावस्थामें इन्द्रियोंका स्वस्थानसे गमन 
नहीं होता, किन्तु जीवके समीप आकर ही उनकी गति होती है, अन्यथा 
मरण नहीं होगा, यह अतिगइन श्रृतिप्रमेय अथ है ॥ ५ ॥ 

तिजोमात्रा०? इत्यादि । 

शङ्का--जीवित दशामें नाड़ियां हृदयस्थ होती हैं । यद्यपि तत्तदधिष्ठानभूत 
गोलक आदिमें ही वृत्तियां होती हैं, तथापिं उनकी स्थितिं हृदयप्रदेशमें 
स्वाभाविक मानी जाती दै, फिर मरणकालमें हृदयदेशागमन आगन्तुक क्यों 
कहा गया ! 
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२२५४ बृहदार॑ण्यकवातिकसार [ 9 अध्याय 


आनखाग्रात्कृत्खदेहे व्याप्तवान्‌ बुद्ध्युपाधिकः । 
हृत्पद्ने तस्य संकोचो हृदये गतिरुच्यते ७ ॥ 
तेजोमात्रा गोलकेभ्यस्तदा संकुचिता हृदि | 
यथा कूमस्य संकोचो मत्स्यजालस्य वा यथा ॥ ८ ॥ 


समाधान--तेजोमात्रासे चक्षु आदि इन्द्रियां विवक्षित हैं । जागरण-अवस्थामें 
मत्स्य पकड़नेके लिए धीवर ढोग तालाब, नदी, समुद्र आदिमें जैसे मत्स्यजाळको 
फैलाते हैं, वैसे ही समस्त शरीरमें फैली हुईं जो तेजोमात्राएँ हैं, उनको 
समेट कर मुमुर्षु उनको लेकर हृदयदेशमें जन्मान्तर अहण करनेके लिए 
आता है, यह दशा अविद्वान्‌ पुरुषके मरणकालकी है, विद्वानोंकी सृति इससे 
विलक्षण होती है ॥ ६ ॥ 

'आनखाग्रात्‌? इत्यादि । नखके अग्रभागसे लेकर दिखापर्ययन्त समस्त 
देहमें बुद्धधुपाषिक चैतन्य व्यास है । हृदयकमल्में--कमळाकार हृदयस्थ मांस- 
पिण्डमें--संकोच हृदयगति कही गई है । 

शङ्का-निरवयव ब्यापक आस्माकी संकोचात्मक भी गति कैसे £ सावय 
पदार्थोमें अवयवसंकोचविकास होते हैं । चमेमें वषी और गीष्मकाळके भेदसे 
संकोच और बिकास देखा जाता है, क्योंकि वह सावयव है । परन्तु निरवयव 
आकाशमें नहीं देखा जाता। अतएव “वर्षीतपाभ्यां किं व्योम्नश्वमण्यस्ति तयोः फलम्‌ । 
चरमोपमश्चत्सोऽनित्यः खतुस्यश्चेदसत्फरः' ( वर्षा और घामसे आकाशमें कुछ फल 
नहीं होता, किन्तु चमड़ेमें ही संकोच या विकासरूप फळ होता है । आत्मा यदि 
चर्मवत्‌ दै, तो वह अनित्य होगा । यदि आकाशवत्‌ है तो उसमें कमौदिसे 
कुछ अतिशय नहीं हो सकेगा ) यह बाझवादियोंकी उक्ति है। और तर्क मी 
निरवयवके संकोच और विकासको सहन नहीं करता । 

समाधान- हां, वास्तविक संकोच और विकास साक्षात्‌ आत्मामं नहीं हैं, 
किन्तु बुद्धयुपाधिक आत्माके संकोच और विकास यहां अभिवित्सित हैं, सो 
Do ॥ “4 ॥ 

हुई चक्ष आदि इन्द्रियोंके संकोचमें दो दृष्टान्त कहते 
है--'तेजोमात्रा गोरकेभ्यः' इत्यादिसे । 

मरणकालमें बृत्तिठामस्थळरूप गोलकादि स्थानोंमें तेजोमात्रा यानी इन्द्रिया हृदयः 
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कमैप्रयुक्तसकोचे क तमुपचर्यते । 
स्वम्मादिगतिक्ृत्वमात्मयुक्तं यथा 'तथा॥ ९ ॥ 
मीयन्ते विषया याभिर्मात्रास्ताअक्षुरादयः । 
तेजः सस््शुणस्तस्य कार्यास्ता भासकत्वतः ॥ १०॥ 


रै जाण ] भाषालुवादसहित २२५५ 


CS Ss ess कर Sm 
देशमें कूर्मेशिर अथवा मत्स्यजाळके समान संकुचित होती हैं । जैसे कच्छप 
अपने सिरोभागको कदाचित्‌ सप्पड़से बाहर कर लेता है, कि द 
भीतर कर लेता है अथवा जैसे मत्स्यजाळ्को जाडक कमी समेट लेता है, कमी 
फैल देता है, जब जैसा प्रयोजन होता है वैसा करता है, वैसे ही आत्मा प्रयोजनके 
अनुसार इन्द्रियां फैलता और समेटता है ॥ ८ ॥ 

'कमे०? इत्यादि । 

शङ्का--एतदेहारम्मक कर्मके समाप्त होनेपर ही बुद्धि आदिका संकोच होता 
है, फिर आत्मा उसका कर्ता क्यों ! 

समाधान--जैसे औपचारिक स्वप्नादि-गतिकत्व कहा गया है, वैसे ही 
“समभ्याददान'से संकोचादिगतिकतृत्व भी कहा गया है । मुख्यपक्षमें उक्त आक्षेप हो 
सकते हैं। यहां आत्मामिप्रायानुसारित्व ही इन्दरियाद्यादानक्तृत्व आत्मामें विवक्षित 
है, अतएव “ध्यायतीव लेलायतीव! इत्यादि श्रुति स्वरसतः संगत होती है और 
“अपाणिपादो जवनो ग्हीता पश्यत्यचक्षुः स श्रृणोत्यकर्णः? इत्यादि श्रुतिसे आत्मामें 
सवैथा करणोंका प्रतिषेध होनेपर चेत्रादिगत पात्रानयनादिकतृत्ववत्‌ मुख्य कर्वृत्वा- 
भाव माननेपर भी अमुख्य कर्तृत्वमें अनुपत्ति नहीँ है ॥ ९ ॥ 

तेजोमात्राशब्द चक्ष आदिका वाचक है, यह पूर्वमें कहा गया है, उसीका 
व्युत्पादन करते हैं--'मीयन्ते' इत्यादिसे । 

जिनसे विषयोंके परिच्छेदका ज्ञान होता है, वे ही मात्राशब्दार्थ हैं । रूप, 
रस आदि विषयोंका ज्ञान चक्षु आदि करणोंसे ही होता है, यह छोकप्रसिद्ध 
है, अतः चक्षु आदि मात्रा हैं, यह सिद्ध होता है । 

शक्का--उक्त रीतिसे जब मात्राशब्द ही इन्द्रिययाचक है, तब तेजः- 
शब्दका उपादान क्यों ! 

समाधान--तेजःशब्दका वाच्य जो सत्त्वगुण है, तत्काय॑त्व इन्द्रियोमें दिख- 
छाना है, इस अभिप्रायसे उसका उपादान है, उसीको देखलाते हैं-सत्त्व०'- 
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२२५६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


गुणोऽप्ययं भौतिकः स्यादात्मभ्ूतातिरेकतः । 
वेदान्ते वस्त्वसङ्कावात्सांख्यानां तु गुणाः एथक्‌॥ ११ ॥ 


mem दब 

इत्यादिसे । सत्त्व ही तेज हे । सांख्योंने भी ऐसा ही कहा हे--'सत्त्व ल्घु 
प्रकाशकमिष्टमुपष्टम्मकं चरुं च रज” इत्यादि । सत्त्व लघु दलका है अथीत्‌ परथिवी 
और जळके समान गुरु नहीं है, अतएव तेजकी ऊर्द्धगति स्वाभाविक है और 
प्रकाशक है, इष्ट सुख है, प्रकाशको ही तेज कहते हैं, सत्त द्रव्य है, बन्धन- 
हेतु होनेसे रस्सीके समान गुण कहलाता दै, इसीसे इन्द्रियां होती हैं, अतएव 
प्रकाशक होती हैं, भासक होनेसे इन्द्रियाँ तेजस कही जाती हैं । 

शझा--सत्तगुण इ््रियरूपसे परिणत होता है, इसमें प्रमाण क्या है ! 

समाधान-सत्त्वोपचित गुणत्रयका प्रथम परिणाम बुद्धितत्त्व है, उसका परि- 
णाम अहङ्कार है। सत्त्वोपचित अहङ्कारसे इन्द्रियोंकी उत्पत्ति होती है, गुणोंका 
साम्यावस्था-परिणाम प्रलय है, वैषम्यावस्थापरिणाम सृष्टि है, एक गुण अधिक 
होनेसे अङ्गी कहा जाता है, अन्य दो गुण तदनुरूप परिणत होनेसे अङ्ग माने 
जाते हैं, अज्ञाज्ञिभावेन गुणत्रयपरिणाम सग है, कार्यानुसार गुणोंका अज्ञाज्ञिभावेन 
परिणाम कहा जाता दै । प्रकृतमें इन्द्रियाँ अर्थप्रकाशक हैं, इसलिए अहङ्कारसे 
उपचित सत्त्वा इन्द्रियूपसे परिणाम होता है, 'एकादशकः प्रवतेते बैक्तादहङ्कारात्‌" 
यह सांख्योक्ति है । पांच कर्मेन्दिय-वाकू, पाणि, पाद, पायु और उपस्थः पाँच 
जञानेन्द्रिय- चक, श्रोत्र, प्राण, रसन और सरकू; एक अन्तःकरण, जिसमें बुद्धि, 
मन और अहङ्कार- इन तीनोंका समावेश होता है । ये एकादश-संरूया-परिमित 
इन्द्रियाँ वेत अहड्डारसे होती हैं, यह सांख्यमतानुसारी व्यवस्था हे ॥ १० ॥ 

“गुणोऽप्ययस्‌' इत्यादि । 

शङ्का-उक्त प्रकारसे इन्द्रियोंको यदि सात्त्विक परिणाम मानते हो, तो 
सांस्यमतकी आपत्ति होगी । सांख्यमतानुसार सृष्टिका असङ्कत्‌ निराकरण वेदान्तमें 
किया गया है, अतः यह प्रक्रिया वेदान्तियोंको सर्वथा अमान्य है। 

समाघान--ठीक है, यह सांख्योक्त सत्त्वगुण भी भौतिक है । 

शडा--क्यों ! 

समाधान-वेदान्तमै आत्मा और उसकी आविद्यासे सृष्ट भूतभौतिकव्यतिरिक्त 
नित्य स्वगुण आदिकी सचा ही नहीं मानी जाती और सांख्य सत्त्व, रज और 
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चतुर्थ 
चुन आझण ] माषानुवादसहित २२५७ 


भूतेषु निले योञ्चस्तेजस्त्बै तस्य दीपवत्‌ । 
अक्षाणि औौतिकान्येव भौतिकार्थप्रकाशनात्‌ ॥ १२ ॥ 
अक्षाणामात्मशक्तित्वाच्तेजञ्चेतन्यमित्यसत्‌ । 
अविकारात्मनोऽक्षत्वरूपेणोत्पस्यसम्भवात्‌ ॥ १३॥ 


MMSE क न वी 
तमोगुणात्मक प्रकृतिको नित्य स्वतन्त्र स्वयम्भू पदार्थ मानते हैं, जो 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌? इत्यादि शरुतिसे विरुद्ध दवै ॥ ११ ॥ 

थूतेषु' इत्यादि । 

शक्का--अच्छा तो 'तेजोमात्रा” इस औतपदसे क्या विवक्षित दै ! 

समाधान--भूतोमें जो अश दीपवत्‌ अतिनिभल है, वही अश ग्रहां तेज 
कहा जाता है, अतः अक्ष यानी इन्द्रियां भौतिक अशैकी प्रकाशक होनेसे भौतिक 
ही हैं । भूत त्रिगुणात्मक अविद्याके कार्य हैं, ऐसा वेदान्तमें माना जाता है । 
आकाश, वायु, तेज, सलिळ और प्रथिवी--ये पांच भूत कहे जाते हैं, इनमें जो 
निर्मळ अंश है, वह तेज प्रसिद्ध ही है । यद्यपि यह मी पाञ्चमौतिक ही है, तथापि 
इस समुदायमै जो निमे अश है, वह तेज है, अतः अशशब्दका उपादान भी 
पञ्चीकरणपक्षको स्फुट करता है, अतएव भतृप्रपश्चने स्पष्ट ही कहा दै- “प्रकाश; 
पुनरयं भौतिको न जात्यन्तरं भूतेभ्यः! ॥ १२॥ 

'अध्षाणा०' इत्यादि । किसीका मत है कि सविषय करण आत्मशक्ति 
( आत्मविक्ार ) हैं, अतः तेजशब्दसे प्रकृतमें चैतन्य ही विवक्षित है, भौतिकत्व 
नहीं, यह मत ठीक नहीं है । 

रङ्का--क्यों ! 

समाघान--आत्मा अविकारी है, यह सैकड़ों श्रुतियोंसे सिद्ध है, अतः 
इन्द्रियरूपसे उसकी उत्पत्तिका सम्भव नहीं है । करण भौतिक हैं, इसमें वाक्यरोष 
भी प्रमाण है--'एतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति' । यहाँपर भूत- 
शब्दसे शरीर और इन्द्रिय विवक्षित हैं, सेन्द्रिय शरीरमें ही आत्माकी अभिव्यक्ति 
होती हे । अनमिव्यक्ति भी शरीरमें ही होती है । शरीरके समान इन्द्रिया 
भी भूतकाय हैं, यह अग्रिम श्रतिसे स्पष्ट है । भाष्यकार भी इसी अथेको कहेंगे । 
अतः इन्द्रियोमें भौतिकत्वका विवाद ही नहीं है । आयुर्वेदमें भी करणोंको 
भौतिक ही कहा है । 


२८४ 
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पित्ताख्य तेज उद्दिष्टं तदंशाश्चक्षुराद्यः । 
इत्याहुरायु्वेदज्ञा भौतिकत्वं तथापि च ॥ १४॥ 


वाक्यशेषसे करण भौतिक हैं, यइ जो आपने कहा, वह भी ठीक नही है, 
क्योंकि वहीपर अविद्यासहित सप्तदशक- पाँच प्राण, पाँच कर्मेन्द्रयाँ, पाँच ज्ञानेन्द्रिय 
और मन एवं बुद्धि, ये मिलकर सत्रहका गण--ही मूतशब्दुसे विवक्षित है । 
शंङ्का- क्या ! 
समाधान-“तान्येवाबुबिनश्यति इस वाक्यसे भूतनाशसे जीवका नाश 
कहा गया दै, साविद्य सप्तद्शगणके अविनाशसे जीवका अविनाश माना जाता है, 
अतः भूवशब्दसे उक्त गणका ही अहण समुचित है । 
शक्का-स्थूळ देहके नाशसे भी जीवनाश होता है, अतः भूतशब्दको 
तद्विषयक ही क्यों नहीं कहते । 
समाधान--स्थूछ शरीरके नाशसे जीवका नाश नहीं होता, स्थूळ शरीर 
रहनेपर भी उक्त गणके साथ जीवका ळोकान्तरगमन होता है, तन्निमित्तक ही 
शरीरमें मृतत्व व्यवहार होता है । सर्गसे लेकर प्रल्यपर्य्यन्त लिङ्ग शरीर 
प्रतिजीव एक ही रहता है, उसीमें कर्मवासना आदि रहते हैं, अन्यथा अकृताभ्या- 
गमादि दोषोंकी प्रसक्ति हो जायगी, वस्तुतः भूतमात्रा तेजोमात्रासे भिन्न नहीं 
है, अतः मात्रासंसगोंक्तिसे इन्द्रियोँमें भौतिकत्वका लाभ होता है ॥ १३ ॥ 
'पित्ताख्यम्‌ इत्यादि । आयुर्वेदश वैद्य कहते हैं कि पित्त ही तेज है 
और उसीके अंश चक्ष आदि हैं, इससे भी इन्द्रियोंमें भौतिकत्व ही सिद्ध होता है, 
'आमाशया्रयं पित्त रञ्जकं रसरञ्जनात्‌ । 
ुद्धिमेघामिमानाचेरभिम्रेताथैसाधनात्‌ ॥ 
साधकं हृदूगतं पित्त रूपाछोचनतः स्मृतम्‌ | 
हकूस्थमाहोचकं त्वकस्थं आजकं आजनात्त्वचः । 
क ततो आलाउता ही जगत्सग है, तथापि इन्द्रियोंके विषयमें 
सांरूग्रम यां आहङ्का युर्वेद॑मं 
i है Es रिक हैं और अ वे भौतिक 
'एकैकाविकयुक्तानि खादीनामिन्द्रियाणि च |! 
खादीनि बुद्धिरव्यक्तमहङ्कारस्तथा 


ऽष्टमः । 
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TTI प 


भूतमङ्कतिरुदिा विकाराः पोडशैब तु॥ 

बुद्धीन्द्रियाणि पञ्चैव पश्च कर्मेन्द्रियणि च। 

समनस्काश्च पश्चार्था विकारा इति संज्ञिताः ॥! 
इत्यादि आयुर्वेदशास्त्रके वचन हैं । 

“बोडशकस्तु विरो न प्रकृतिने विकृतिः पुरुषः ॥! 

इस सांख्यकारिकासे सांख्यमतमें भी सोलह ही विकार हैं । आयुर्वेद 
भी षोडश ही विकार कहे गये हैं। मेद इतना ही है कि सांख्यमें इन्द्रियां 
आहङ्कारिक मानी जाती हैं और आयुर्वेदमें भौतिक मानी जाती हैं ॥ १४ ॥ 

“मनोऽन्नमय०' इत्यादि । 'अन्नमयं हि सोम्य मनः? इत्यादि श्रुतिसे मन 
इन्द्रियमें भौतिकत्वका स्पष्ट ही श्रवण है; तदनुसार चक्षु आदि इन्द्रियां भी 
भौतिक ही मानी जाती हैं । 

शङ्का--यदि मन भौतिक है, तो प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता ! 

समाघान--परमाणु भी भूत ही माना जाता है, परन्तु सूक्ष्म होनेसे जैसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, वैसेही प्रकार मनका मी प्रत्यक्ष नहीं होता । 

शङ्का--'तेजोमात्राः समभ्याददानः' इस श्रुतिवाक्यमें तेजोमात्राशब्दसे 
भूतमात्रासे अतिरिक्तके अहणमें बाधक क्या है ! 

समाघान--आत्मव्यतिरिक्त भूत एवं भौतिक ही व्यवहारदशामे प्रतीत होते 
हैं, उससे अतिरिक्त संसारमै पदार्थ ही नहीं हैं, अतः यदि इन्द्रियॉको भूतात्मा- 
तिरिक्त मानते हो, तो उन्हे भौतिक ही कह सकते हो, दूसरी गति नहीं दै, अतः 
भूतोंका अतिविशुंद्ध जो अंश है, वही यहां तेजोमात्रासे विवक्षित है, अतएव 
ज्योतित्रोक्षणमें भी इन्द्रिया भौतिक ही मानी गई हैं ॥ १५॥ 

“ता एता०' इत्यादि । उक्त तेजोमात्रारूप समस्त इन्द्रियांको स्वाभिमुखं 
स्वसमीप समेट कर उनका इश्वर जीव हृदयदेशमे आ जाता दै, उसी स्थल्से 
जन्मान्तर-ग्रहणके लिए वह प्रस्थान करता है । पहले स्वयं आत्मा हृदय- 
देशमै आला है, तदनन्तर इन्द्रियोंका भी स्वसमीपमें आकर्षणं करता है; इस 
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एवशब्दानुशब्दाभ्यां स्त्रातन्त्यगतिवारणम्‌ । 
लिङ्गोपाधिं विना नाऽस्ति सर्वगस्य स्वतो गति! | १७॥ 
लिङ्गव्याप्तिद्विधा देहे सामान्याच विशेषत; । 
त्ताम्निकषुरष्ष्टान्तादुभयं लीयते मृतौ॥ १८॥ 


शङ्का- एक कालमें दो ब्यापार कैसे हो सकते हैं ! 

समाधान--तदद्वारा’ इत्यादि । सप्तदशढिङ्गोपाधिक आतमाका संकोच-विकास 
हिङ्गसंकोच-विक्रास ही है, अतिरिक्त नहीं है, आत्मा स्वयं निर्व्यापार है, अतः 
उसमें दो व्यापार ही जब नहीं हैं, तब पूर्वापरत्वकी क्या संभावना है! जब ढिङ्गात्मा 
आपादतळमस्तंक शरीरमें विकसित होता है, तब विशेषज्ञानका लाम होता है 
और जब सब अवयवोसे उपसंहृत होकर हृदयदेशमें आ जाता है, तब 
विज्ञानात्माका भी स्र अवयवोंसे उपसंहार हो जाता है, अतएव उसमें विज्ञान 
भी नहीं रहता । इससे यही निष्कर्ष निकछता है कि लिज्ञात्माका सङ्कोच-विकास 
ही जीवात्माक्रा सङ्कोच-विकोस है, तदतिरिक्त नहीं है ॥ १६ ॥ 

“एवशब्दा०/ इत्यादि । 'एव' शब्द तथा “अनु'शब्दसे जीवमें स्वतन्त्र 
गतिका वारण विवक्षित है, सो ठीक ही है, क्योंकि सर्वग ( सर्वव्यापक ) आत्माकी 
ढिङ्गोपाधिके बिना स्वतः गति नहीं हो सकती | 
_ शङ्डा-उपहितको छिङ्गानुविधायी कहते हो, किन्तु करणादान और हृदय- 
प्रवेशका कता जो लिज्ञात्मा माना जाता है, वह तो उपहितसे भिन्न ही है । 
फिर उपहितमें ढिङ्गानुविधायित्व व्यर्थ ही है । 

समाधान--जो सप्तदश छिज्ञमें अहमभिमानी है, वह इस वाक्यमें करणा- 
दानका कती विवक्षित है, वह उपहित है, निब्यीपार होनेसे इसके स्वतः निष्क्रमण 
और प्रवेश नहीं हो सकते, किन्तु लिज्ञोपाधिनिष्कमण आदिसे ही उसके निष्क्रमण 
आदि हैं। हृदयशब्दसे हृदयस्थधीका प्रकृतमें अहण है, अवधारणा एवकार 
है यानी स्व और प्राइकी नित्रतिके छिए है । 'समभ्याददानः और अन्ववक्रा- 
मति’ इन दोनों स्थहोमें कती उपहित ही विवक्षित है ॥ १७ ॥ 

'लिज्नव्याप्ति० इत्यादि । सामान्य और विशेषके मेदसे दो प्रकारकी झिङ्ग- 
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सुप्तौ तिति सामान्यं विज्ञेषस्पैव संहृति 
म १ । 
ह ४000 2. सघब्दस्तवेलक्षण्यसिद्भये ॥ १९ ॥ 
$ ष्‌ चाक्षुषः $ पर्यावर्ततेष्थारुपज्ञो 
भवति॥ १॥ हाली RE | 
अदुसृह्णाति यः पूर्वे चाक्षुषः पुरुषो रविः । 
मोगाथमधुना सोऽयं भोगाभावादुपेक्ष्यते ॥ २०॥ 


व्याति शरीरम रहती है, सामासबुद्धिकी व्याति स्वम् और सुषुप्ति दोनोंमें रहती 
१ यह सामान्यव्याति दै । रूप आदिकी वासनाके आश्रय नाडीविशेषवश वासनामय 

सवामिकपदार्थानुभवकत्री साभासबुद्धिकी स्वमावस्थामें व्याति विशेष्यासि हैः 
सुसिदशामें विशेषव्याप्तिका ल्य होता है, किन्तु सामान्यव्यापि रहती है। 
मरणमें दोनों व्यातियोंकी निवृत्ति होती हे । अमिक्षुरदशन्त यह है कि संतप्त हौहमें 
जैसे अभि व्यास रहती है, वैसे ही स्वप्तजनक कका क्षय होनेपर अन्तःकरण 
प्राणशब्दित अज्ञात अक्षत्वको प्राप्त होकर निर्विकल्पक चिदामास द्वारा समस्त 
देहको व्याप्तकर सुषुसिमें रहता है॥ १८॥ 

उक्त अथेको स्फुट करते हैं--'मुप्तौ! इत्यादिसे । 

सुषुप्तिमें सामान्यव्याप्ति रहती है, विशेषव्यापिका ही उपसंहार होता है। 
'समभ्याददानः? यहांपर 'सम्‌! शब्द समस्तवाची है अर्थात्‌ समस्त सामान्यविशेष- 
व्याप्तियोंकी लेकर अन्तःकरण मरणके समय हृदयदेशमें आता है, इससे सुषुततिकी 
अपेक्षा मरणमें वैलक्षण्य सिद्ध होता है। निःशेषोपसंहारसे तदुपाधिक आत्माका 
भी उपसंहार कहा जाता है | स्वम् और सुषुप्तिके समान मरणमें आत्मा तथा ढिङ्गकी 
स्थितिसम्भावनाकी निवृत्तिके छिए “एव” शब्दका प्रयोग अतिने किया है ॥ १९॥ 

सि यत्रैष चाक्षुषः पुरुष!’ इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे इस अुत्यंशका 
अ स्पष्ट है ॥ १ ॥ 

अचुग्ह्वाति' इत्यादि । यद्यपि सूर्य सर्वसाधारण है, तथापि मोक्तपुरुषकमवश 
रूपादिज्ञानहेतु जो सूर्यका अंश अध्यात्ममें है, वही चाक्षुष पुरुष रवि है । 

शक्का--सवसाधारण रबिमें श्ोत्रत्व आदिको न मानकर चाक्षुषत्वको ही 
मानते हो! | 

समाधान-- आदित्य सर्वसाधारण है, यह सत्य है, किन्तु तत्‌-तत्‌-माणिकमै- 
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्््क््क्व््व्क्क्क्क्व्व्क्क्क्क्स्य्क्य्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्य्य्ड 


आआआ 


इन्द्रियस्योपसंद्दारादादित्यस्याऽप्युपेक्षया । 
आत्मा द्रष्ुमसामर्थ्यादरूपज्ञो भवेत्तदा ॥ २१ ॥ 
अस्मिञ्नेये सर्वलोकम्रसिद्व्रिमिधीयते । 
एकीमावादयं नैव पञ्यतीति जशुजनाः ॥ २२ ॥ 


फळमोगाथे तत्‌-तत्‌-प्राणि-कमवश तत्‌-तत्‌ चक्षुसे परिच्छिन्न आदित्य चाक्षुष 
पुरुष माना गया है । अतएव “आदित्यश्क्षुगूल्वाक्षिणी प्राविशत्‌! यह श्रुति 
संगताथ होती दै ॥ २० ॥ 

<इन्द्रियस्यो०' इत्यादि । चक्षुका अनुग्राहक देहगत आदित्यां उक्त देह- 
मोगप्रद कर्मका क्षय होनेपर भोक्तुभोगसे विमुख होकर अपने अवयवी आदित्य- 
देवतास्वरूपमें जब लौट आता है, तब मुमूर्षु पुरुष अरूपज्ञ हो जाता है अर्थात्‌ 
दृष्टिहीन हो जाता है । 

शङ्का- अनुग्राहक आदित्यांशका अंशी देवतामें उपसंहार होनेपर भी 
रूपादिदर्शनहेतु नेत्र रहते हैं, अतः भोग क्‍यों नहीं होता ! 

समाधान--गोळक या पुतलीमात्र नेत्र नहीं हैं, किन्तु तद्देशस्थ सूक्ष्म 
अतएव अतीन्द्रिय तेजोविशेष नेत्र हैं। जब तदनुग्राहक उक्त देवतांश लौटकर 
स्वावयवी आदित्यदेवतामें मिल जाता दै, तब करण चक्षु भी निर्दिष्ट स्थानसे 
हट कर लिज्ञमें प्राप्त हो जाती है, अतः वह कार्यकरणसमर्थ नहीं रहती । तिस्थ 
'अथ' शब्दका “एवं सति’ अर्थ है । तात्पर्यं यह हुआ कि देवताशंका देवतामें 
और करणक्षा छिङ्गमे ऐक्य होनेपर देवताच्युति, अनुग्राहकनिवृत्ति, करणच्युति और 
स्थानअंश होता है। वस्तुतः मरणकालमें विषयज्ञान पुरुषको नहीं होता, उसका यह 
भी मुख्य कारण है कि रथादि अचेतनकी प्रवृत्ति जैसे चेतन अश्वादिसे अधिष्ठित 
होनेपर ही होती है, अन्यथा नहीं, वैसे ही अचेतन करणोंकी चेतनाबिष्ठानसे ही 
प्रवृत्ति होती है, इसमें अनुमान हे--'विमता प्रवृतिश्चेतनाबिष्ठानपूर्विका, अचेतन- 
प्रवृत्तित्वात्‌, रथादिप्रवृत्तिवत? 'ग्रः प्राणेन प्राणिति? इत्यादि श्रुतिसे भी यही 
सिद्ध होता है । तथा च मरणकालमें चेतन अधिष्ठाता है नहीं, अतः करणादिकी 
प्रवृत्ति होनेसे विषयज्ञानाभाव समुचित ही है ॥ २१ ॥ 

उक्त अर्थमे स्वहोकप्रसिद्धि कहते है--'अस्मिन्न? इत्यादिसे । 

एकीमाव होनेसे यह मुमूर्षु नहीं देखता है, ऐसा ढोग कहते हैं । चक्षुका 
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चतुथे जाक्षण ] रि हहह २२६३ 
| IIIT 


श्जतिः-एकीमवति न पञ्यतीत्याहुरेकीमवति 
ल रसयत इत्याहुरेकीमत्रति न तता र 
त भवति न मनुते इत्याहुरेकी स्पृशतीत्याहुरेकीभवति 
न बिजानातीत्याहु; । डर भाता = 
चक्षुबुंद्धावेक्यमेति ति. रवौ रव्यंश एकताम्‌ । 
इन्द्रियान्तरतदेवेष्वय न्यायोऽत्र योज्यताम्‌ ॥ २३ ॥ 


अनुग्राहक आदित्यां आदित्यके साथ एक हो जाता है और करणांश ढ्ङ्गिके 
साथ एक हो जाता है, देवताकरणच्युति अरूपज्ञताका हेतु है, एकीकरण सुन कर 
मुमूपुके बन्धुगण उसके जीवनसे निराश हो जाते हैं, देवताकरणभागका गमन 
ही अज्ञानका कारण श्रुतिने कहा दै और लोकप्रसिद्धिसे भी उक्त अको दृढ किया 
` गया है । परन्तु तिस्थ पाठक्रमसे अज्ञानके क्रमकी विवक्षा करनेमें अनुभवविरोध 
होगा, क्योंकि किसीकी प्रथम वागू ही निरुद्ध हो जाती है--देखता है, पर बोळ 
नहीं सकता । अतः इन्द्रियोंके गमनमें पूर्वीपरभावनियम नहीं है, किन्तु अनुभवके 
अनुरोधसे उसका क्रम समझना चाहिए । श्रतिका तात क्रमप्रतिपादनमें नहीं है, 
किन्तु तत्तदिन्द्रियोंसे तत्तद्विषयावेदनमें तत्तदेवता और तत्तत्करणोंकी तत्तत्थानसे 
च्युति ही कारण है, इस अर्थके प्रतिपादनमें है ॥ २२ ॥ 

'एकीमवति न पश्यतीत्याहु०' इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके नीचेके 
छोकव्याख्यानसे श्रुत्यै स्पष्ट है । 

“चक्लुबुद्धा ०! इत्यादि । चक्षुका अनुम्नाहक सूयाँश रविमें और करणांश बुद्धि 
यानी छिज्ञमें उपसंहृत हो जाता है । एवं प्राणादिके अनुग्राहक देवतांशके तत्तदचिष्ठान- 
भूत देवतामें और करणांशके ढिङ्गमै उपसंहृत होनेके कारण तत्तदिन्द्रियोंसे 
तत्तद्रिषयका संवेदन नहीं होता । न देखता है, न सुनता है, न गन्ध 
महण करता है इत्यादि सम्पूर्ण ऐन्द्रियक ज्ञानाभावमें हेतु एकीभाव ही है, 
बह्यन्द्रिवत्‌ आन्तर बुद्धि और मनके विषयमें भी यही न्याय है। मनके 
विषयमें ऐसा है कि कभी मनकी अनुआहक देवता चन्द्रमें हौट कर मिल जाती 
है, तब पुरुष रूपको तो चक्षुसे देखता है। पर यह विवेक नहीं कर पाता कि 
यह रूप है । ऐसी अवस्थामै मनोदेवताका उक्रमण ही समझना चाहिए एवं 
बुद्धिदेवता प्रजापति है, उल्लान्त होकर बुद्धिदेवता जब प्रजापतिमें मिळ जाती है, 
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जज्ज 
श्ृतिः-तस्य हतस्य हृदयस्याग्रं प्रद्योतते तेन प्रद्योतेनेष आत्मा 
निष्क्रामति चक्षुष्टो वा मध्नों वाऽन्येभ्यो वा शरीरदेशेम्यस्तयुत्करामन्त 
प्राणोऽनूरक्रामति प्राणमनूक्रामन्त सर्वे प्राणा अनूत्क्रामन्ति । 
कृत्स्नप्राणोपसंहारसंयुक्तस्य स्मतः । 
नास्तग्रं हृदयस्याथ्थ प्रकर्षण प्रकाशते ॥ २४ ॥ 
भाविदेहात्मता याऽस्य प्रत्यक्चेतन्यबिम्बता । 
वासनैवाऽऽत्मनः सैषा प्रथोतवचसोच्यते ॥ २५ ॥ 


तो किसी भी विषयका निश्चयात्मक ज्ञान नहीं रहता है, मुमूषुकी ऐसी अवस्था 
होनेपर बुद्धिदेवतादिका उत्कमण समझना चाहिए । मनोदेवताके उत्कमणसे “न 
मनुते' और बुद्धिदेवताके उत्कमणसे 'न विजानाति’ ऐसा छोग कहते हैं ॥ २३ ॥ 

'तस्य हेतस्य हेदयस्याग्रम्‌! इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे श्रुत्यर्थ स्पष्ट है। 

करणोंकी स्वस्वस्थानसे प्रच्युति तथा हृदयदेशमें अवस्थान कह चुके, 
तदनन्तर उपसंहृतारोषकरण आत्माकी जैसे छोकान्तरगति होती है, उसे कहते 
है--'कृत्स्न० इत्यादिसे । 

परळोकजिगमिषु पुरुषका हृदय, नाड़ी, मुख सर्वकरणोंके समावेशसे मरण- 
कालमें प्रकाशित होता दै । 

शङ्का- नाडी और मुखके प्रकाशका क्या कारण है ! 

समाधान- जो मरणकारमें नाड़ी और सुखका प्रकाश होता है, वह कर्मज 
है, उसका फळ यह है कि जो छक गन्तब्य होता है, उसका उसी समय 
प्रकाश होता है, तदनुकूल भावी देहका ज्ञान होता है ॥ २४ ॥ 

'मावि० इत्यादि । । 

शङ्का-कौन प्रकाश दै ! 

समाधान--मरणकाहमें चैतन्यप्रकाश अयमहमस्मि’ (यह मैं हैँ) ऐसी भावि- 
देहाकार वासना जो मुमूर्षु प्राणीको होती है, वही वासना प्रद्योतनपद्से प्रकृतमें 
विवक्षित है । 

शङ्का- भावी देहज्ञानमें अहन्ता और ममताका उल्लेख भी: होता दै ! 

समाघान--हॉ, होता है, निगमिषु प्राणीको कर्मवश्च भाविशरीरमें पुरुषतादात्य 
होता दै, वही अहंता, ममता आदिका मूल है । 
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थै 
चतुथे ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २२६५ 


य एष कर्मेजो बुद्धे! प्रकाशो जायते मृतौ | 
स्वकर्मनिमित लोकं तेनाऽऽ्माऽय परपश्यति ॥ २६॥ 

शङ्का मरणकालमँ उपसंहत-सकलकरण आत्माको भाविदेहज्ञान कैसे 
हो सकता है ? क्योंकि इन्द्रिया 
देवी संगाबदा न दि सहकारी कारणके बिना केवळ कमें ज्ञान- 

समाधान-ठीक है, इसीका उत्तर छोकमें दिया है । चैतन्यप्रतिबिग्बित 
बासना ही प्रकृतमें हृदयप्रधोतनपदसे विवक्षित है, भौतिक प्रकाश नहीँ । 

शङ्टा--वासना भी अनुभवोत्तर कालमें होती है। भावी देहका अभी अनुभव 
ही नहीं है, तो वासना ही कैसे होगी ! 

समाधान-मरणसे छः महीने पूर्व ही अनुभव होने लगता है । साधारण 
जीवको माढूम न हो, पर विशिष्ट पुरुषोंको ज्ञात होता ही है। अलौकिक अको 
अतिके अनुसार ही मानना चाहिए । 

राङ्का--श्रुतिप्रमाणसे माना कि ज्ञान होता है, पर फिर भी यह सन्देह 
होता है कि मरणकारुमें जब सब करणदेवताओंका उपसंहार हो जाता है, 
तब उक्त ज्ञान व्यक्त कैसे हो सकता है! कारण कि तत्‌ तत्‌ देवता-विशिष्ट करण 
और आत्माका संयोग ज्ञानका हेतु है, वह प्रकृतमें है नहीं, अतएव वासना भी 
नहीं हो सकती, कारण कि वासनाका आश्रय सदेवताक मन है, सो भी उपसंहृत 
हो चुका है । 

समाधान--इसका उत्तर आगे कहेंगे॥ २५॥ 

' “य॒ एष कमे०' इत्यादि । 

शङ्का--हृदयाम्प्र्योतनका कारण और फल क्या है ! 

समाधान--स्वक्म कारण है, जैसा कमै होता है, मरणकालमें तदनुरूप लोक- 
प्रकाश होता है । शुमररमसे मावी शुमलोक और दुष्कमसे दुःखळोक देखता 
हुआ आत्मा शरीरस्थ हृदय-प्रदेगसे निकलता है । कर्मवश भावी देहका विज्ञान 
और उसमें अहन्तादि उत्पन्न होते हैं स्वकर्मनिर्मित छोकदर्शन ही फल है । 

शङ्का--मरणक्राळिक पुरुषाथीनुपयोगी बाह्य और आभ्यन्तर इतिबृत्तके 
निर्देशका प्रयोजन क्या है ! 

समाधान--विद्वानोंको चाहिए कि श्रुतिनिर्दिष्ट प्राणियोंकी कर्मेगतिको देखकर 
सदा समीचीन कमोनुष्ठाननें ही निरत रहें । निषिद्ध कर्म यद्यपि आरम्भमें भले ही 
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स्वमवत्मापततद्वावः पश्मादेहादिनिसरेत्‌ | ` 7777 मत्माप्ततद्भावः  पश्मारेहादिनिसरेत | लल 
गम्यलोकाषसारेण द्वारं स्याचक्षुरादिकम ॥ २७ ॥ 

चक्षुद्वरि सूर्यलोके ब्रह्मलोके शिरस्तथा । 
लोकान्तरेष्वन्यनाड्या कमे तत्र नियामकम्‌ ॥ २८ ॥ 

लिङ्ग तु सर्वतो गच्छन्न क्रचित्रतिहन्यते । 
अतिम्नक्ष्मस्वभावत्वात्यूक्मसूची पटे यथा ॥ २९ || 


उक्त करणाभावप्रयुक्त ज्ञानवासनाके अभावकी शङ्काका समर्थन करते हैं-. 
'स्वमवत इत्यादिसे । 

जैसे स्वप्रमें चक्षु आदि इन्दियॉ. लीन हो जाती हैं, अतएव स्वप्न- 
काळमें मनके साथ नहीं रहतीं, फिर भी स्वप्नमें चाक्षुषादि ज्ञान होता ही है। 
ज्योतित्राह्मणमें तिने कहा है कि जाग्रद्मासनादान द्वारा स्वकीय चैतन्यज्योतिसे 
करणोंके बिना भी चाक्षुष आदि ज्ञान होता है, वैसे ही मरणकारुमें भी उक्त 
० होता है। दे प्रयोतसे प्रद्योतित मार्गसे मुमूर्षु हृदयसे यथाकम 
सुखपूवेके अथवा दुःखपूर्वक निकलता है । गगम्यढोकानसा 
न क - विक नुसार शारीरावयवोंसे 

चक्ुद्वारम्‌' इत्यादि । सूर्यछोककी प्रासिके लिए चक्षसे गति होती 
और नरह्महोककी प्राप्तिके छिए शिरसे गति होती है । न द्वारोंसे कल 
कारण कर्म है, उत्तम कम करनेसे उत्तम स्थान द्वारा निष्क्रमण उत्तम लोककी 
प्राप्तिका हेतु होता है। मध्यम कर्मसे मध्यम स्थानसे निष्क्रान्त होकर प्राणी 
मध्यम छोकको प्राप्त होता है। निकृष्ट कर्मोंसे निकृष्ट स्थानसे निकलकर निकृष्ट 
लोकमें जाता है | प्रायणकर्म ही भावी शुभाशुभ फलका बोधक होता है। यथाश्रत 
यथाकर्म अन्यान्य लोककी प्राप्ति अन्यान्य नाड़ीनिगमोंसे होती है॥ २८॥ म 

रिङ्ग छ इत्यादि । 

शङ्का देहसे विनिर्गत लिङ्गात्माका देहान्तरगमन ण 
कि अनेक पदार्थो प्रतिघात होनेपर गति रुक सकती है ! Fa 

समाघान--अतिसूकमस्वभाव होनेसे लिङ्गकी गति किसीसे रुक नहीं 
सकती दै। जैसे अति तूकम सुई किसी पठ प्रतिहत नहीं होती, किन्तु सबके 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित व: 
न 


~ 


तमुत्क्रामन्तमात्मानमनु प्राणस्य निर्ममः | 
निगेच्छन्तं प्राणमनु ग्राणास्ते चक्षुरादयः ॥ ३० ॥ 
नन्वात्म्राणवागादेरन्योऽन्यच्यतिमिश्रणात्‌ | 
क्रमो नाञजेति चेन्मैवं क्रमस्याऽत्राऽनपेक्षणात्‌ ॥ ३१ ॥ 
विवक्षितं प्रयोक्तृत्ममत्रोचचिक्रमिषाऽऽत्मनः | 


प्रयोजकः प्राणगतेः ग्राणः सोडन्यप्रयोजक! ॥ ३२ ॥ 


नया eso 
अभ्यन्तरमे प्रविष्ट हो जाती है, वैसे ही वह अमेद्य लोइमें भी प्रविष्ट होकर 


निकल आता है ॥ २९ ॥ 

तमुत्क्रामन्त०” इत्यादि | छिज्ञात्मके उत्तमणके पश्चात्‌ प्राणका उक्रमण होता 
है और प्राणके उत्कमणके पश्चात्‌ चक्षु आदि प्राणोंका ( इन्द्रियोंका ) उत्कमण 
होता है ॥ ३०॥ 

“नन्वात्मग्राण०' इत्यादि । 

शक्का--आत्मा, प्राण, वाकू आदिका परस्पर सम्मिश्रण है, उनकी भिन्न देश 
और कालमें स्थिति नहीं रहती। उस समय सबका अवस्थान हृदयदेशे ही 
रहता है, फिर क्रम केसा ! 

समाध्रान--हाँ ठीक है, यहां क्रम विवक्षित नहीं है, किन्तु इनके 
निष्क्रमणोंमें प्रयोज्यप्रयोजकमावकी विवक्षा हे--आत्मा प्रधान है, उसकी अपेक्षा 
प्राण अप्रधान है, प्राणकी अपेक्षा वागादि इन्दियॉ अप्रधान हैं । प्रधान निष्क्रमणाधीन 
अप्रघानोंका निष्क्रमण होता है, तदनुसार 'आत्मानमु्रामन्तं प्राणो ऽनूक्रामतिः 
इत्यादि कहा गया है ॥ ३१ ॥ 

"विवक्षितम्‌? इत्यादि । 

शङ्का--आत्मा आदिमं प्रयोज्यप्रयोजकभाव क्या है ! 

समाधान--जीवाश्रयोल्रान्तीच्छा प्राणो्ान्तिकी प्रयोजिका हे, प्राणोत्कान्ति 
बागाद्युत्कान्तिकी प्रयोजिका है । राजाकी जिगमिषा तदाश्रित जनोंके गमनकी 
प्रयोजक होती है, यह छोकमें प्रसिद्ध ही है । प्राणादिक ईश्वर आत्मा ही है । 

शङ्का--जीवोक््रान्तिका प्रयोजक क्या है ! 

समाधान- मुख्य प्राणोक्तान्ति जीवोत्क्ान्तिकी प्रयोजिका है । जीवोक््ान्ति 
स्वपयोजकत्वेन प्राणोक्रान्तिकी आक्षेपिका है, यही जीवोत्कान्तिकी उत्पादिका है | 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


“~ "=e 


शकता क त त सित राना 


२२६८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


्ब््व्व््स्य््व्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य््स्न्य्य्स्य्स्स्स्स्स्स्स्स्य्य्य्््-< 
श्रुतिः--सविज्ञानो भवति सविज्ञानमेवान्ववक्रामति तं विद्याकर्मणी 
समन्वारमेते पूर्वप्रज्ञा च ॥ २ ॥ 
देहाजिगमिषुः प्राणसहितो निर्गतः पुनः । 
सविज्ञानो भवेत्पूर्वे हृदि प्रद्योतनं यथा ॥ ३३ ॥ 
पुरा नाडीविशेषेण निर्गन्तुं ज्ञानमीरितम्‌ । 
गन्तुं लोकविशेषेञ्य पुनबिज्ञानमीर्यते ॥ २४ ॥ 


voli SS lS प पमा णमा nn 
(किसके उत्कमणसे हम उत्लान्त होंगे” इत्यादि प्रश्नोत्तर श्रतिमें स्पष्ट ही है। 
तदुचिक्रमिषाका प्रयोजक कर्मादि स्फुट ही है ॥ ३२ ॥ 

“सविज्ञानो भवति’ इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके नीचेके «कोके 
ब्याख्यानसे श्रुत्यर्थ स्पष्ट है ॥ २ ॥ 

'सविज्ञानो भवति' इस श्रुतिकी व्याख्या करते हैँ--ढेहात्‌' इत्यादिसे । 

देहसे जिगमिषु जीव प्राणसहित निकलकर फिर सविज्ञान होता है । जैसे 
हृदयप्रद्योतनावस्थामें जीव सविज्ञान हुआ था, वैसे ही सप्राण देहसे निकलकर 
गन्तव्य मार्गका निश्चय करनेके छिए फिर सविज्ञान होता है ॥ ३३ ॥ 

पुरा नाडी० इत्यादि । 

शङ्का- हृदयप्रधोतनसे ही माग प्रकाशित हो चुका, फिर विज्ञानोत्पत्तिका 
कथन व्यर्थ है । 

संमाधान--दोनों ज्ञानोंका फळ पथक्‌ प्रथक्‌ है, प्रथम नाडीविशेषका 
परिज्ञान नाड़ी द्वारा निकळनेके छिए कहा गया है, क्योंकि अज्ञात द्वारसे निष्कमण 
नहीं हो सकता । निकलनेपर पुनः सविज्ञानकथन गन्तब्य देशविशेषके ज्ञानके 
हिए है; अतः पुनः सविज्ञान कथन व्यथ नहीं है । 

शक्का-भाणोपाषिक चैतन्य जीव है । चैतन्य क्रियाका आश्रय नहीं होता । 
प्राण सक्रिय है, अतः प्राणका उत्कमण हो सकता है; किन्तु जीवका निष्क्रमण कैसे ! 

समाधान--जैसे जहपात्रमे सूर्यका प्रतिबिम्ब पड़ता है, जल्पात्रके अन्यत्र 
ले जानेपर तत्मतिबिम्ब भी अन्यत्रगत प्रतीत होता है, वस्तुतः प्रतिबिम्बमें 
गति नहीं है, वैसे ही जीवाभिन्न होकर प्राण जब देहसे बाहर जाता है, 
तब तदनुसारी जीवचेतन्य भी बाहर जाता है, ऐसा प्रतीत होता है । जैसे 
उत्कमणसे पूर्व श्रुत और कके अनुसार माविदेहविज्ञानसहित होता है, वैसा 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] कि २२६९ 
प नगरद्वारविशेषाद्‌ 'ुद्धिपूर्वकम्‌ । 
गन्तव्यदेशस्य । बिशेषश्चिन्स्यते यथा॥ ३५॥ 
ज्ञानद्वयं कर्मजन्यं पुंसः स्वातन्त्यमत्र न। 
अन्यथा मरणे सर्वो ज्ञात्वा55त्मानं कृती भवेत्‌ ॥ ३६ ॥ 


उल्तान्त्यनन्तर्‌ भ॑ गन्तव्य देशविशे 
a [a न्तव्य देशविशेषविषयक विज्ञानसे उद्भासित गन्तब्य देशको 
बले क्य 2 त: 
श्‌ शान कर उसके द्वारा बाहर निकलता 
है, तदनन्तर गन्तव्य देशविशे है 
देशावराषका अवधान करता है कि अमुक आममें जाना है 
यह निश्चयकर तदनुसार गमन करता है, वैसे ही शरोरनिरगत सप्राण जीव भी 
स्वगन्तव्यदेशविषयक विज्ञानवान्‌ होकर ही अभीष्ट देशके छिए चलता है । 
माध्यंदिनवाक्यमें 'संज्ञान' छिखा है । उसका तात्पय्थ है-- प्रत्यभिज्ञान । 
शङ्का--अननुमूत अर्थका प्रत्यभिज्ञान नहीं हो सकता | 

समाधान--मरणसे पूर्व मुमूषुको 'हृदयाप्रप्रयोतः शब्दसे शब्दित जो भावि- 
देहादिज्ञान होता है, वही प्रत्यमिज्ञानशब्दसे यहाँ इष्ट है। हृदयप्रदेशसे 
निष्क्रान्त जीवका ज्ञानके बिना देहान्तरगमन नहीं हो सकता । अतः पुनः 
सविज्ञान कहा गया है ॥ ३५॥ 

'ज्ञानद्दयसू? इत्यादि । मरणकालमें दो ज्ञान--नाड़ीका ज्ञान तथा गन्तव्य 
ढोकका ज्ञान--कर्मजन्य हैं । उस कालमें उक्त दो ज्ञानोंके संपादनमें पुरुष स्वतन्त्र 
नहीं है, जिससे: कि तात्कालिक अनुकूल दो ज्ञानोंको प्राप्त कर ले । यदि ऐसा होता, 
तो सभी पुरुष मृतिमात्रसे कृती हो जाते यानी उस समय आत्मज्ञानी होकर मुक्त 
हो जाते । अत i उपदेश स्वस्थावस्थाके छिए है अर्थात्‌ जब पुरुष स्वस्थ है 
उसी समय सब कर्मका संन्यास कर यमनियमाचनुष्ठानपू्वक चित्तवृत्तिनिरोधलक्षण 
योगाभ्याससहित आत्मविचार द्वारा अनन्त पुण्यका संपादन करना चाहिए | इसी 
अन्तिम ज्ञानके विषयमें गीतामें श्रीमुखसे स्वयं भगवान्‌ कहते हैं कि धं य॑ वापि 
स्मरन्‌ भाव त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ | तं तमेवैति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः |” इसीको 
प्रायण-ज्ञान-कद्दते हैं | तात्कालिक ज्ञानके अनुसार ही शुभ और अशुभ फलकी प्रापि 
होती हे । इसीके विषयमें गोस्वामी श्रीतुलसीदासजीने भी कहा है--'कोटि कोटि 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२२७० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्यांय 


III र २../ ४.५ सा छा ४.५ Wf AN 
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Td) 


यत एवमतः पुंभिः स्वातन्त्र्या प्रयतः । 


योगादिसाधनाभ्यासः कर्तव्य; पुण्यसञ्चय; ॥ २७ ॥ 
हेतुर्जाग्रद्वासना5स्य स्वमारम्मे यथा तथा । 
जन्मान्तरारम्महेतुः कि स्यादिति तदुच्यते ॥ २८ ॥ 
विद्या सम्पादिता तेन पुरा कर्म च यत्कृतम्‌ । 
या वासना च तत्सबै जन्मभोग्यादिकारणम्‌ ॥ २९ ॥ 


क) २ 
मुनि यतन कराहीं। अन्त राम कहि आवत नाही | एतदथ ही सब शाख्नोंका महान्‌ 
आरम्म है । यह धमै है, इसका यत्रतः सदा अनुष्ठान करना चाहिए, यह अधम है 
इसका यलतः परिहार करना चाहिए । इसका मौ प्रयोजन मृतिकालमें साधु बुद्धि 
हो, यही है । वह घमीनुष्ठान ही से होगी । एवं अधमकर्मके त्यागसे ही असाधु 
बुद्धका मरणकालमें परिहार होगा, अन्यथा नहीं । इसलिए सदा अधर्मके त्यागमें 
तत्पर होना चाहिए। यद्यपि शाखोमे सुखकी प्राप्तके लिए धर्मका विधान है 
और दुःखके परिहारके लिए अधर्मकी निन्दा है, तथापि शुभबुद्धिके उत्पादन 
द्वारा ही घर्मीवर्मानुष्ठानाननुष्ठान उक्त कार्यके (सुख आदिके ) कारण होते हैं ॥३६॥ 

उल्लान्तिप्रकरणका अभिप्राय कहते हैं--“यत एवम०' इत्यादिसे । 

मरणकाळमें कमीधीन मनुष्य स्वतन्त्र नहीं है, अतएव इच्छानुसार स्वयं 
कमै नहीं कर सकता, अतः उस कालमें स्वातळ्याथे योगादिसाधनाभ्यास और 
पुण्यसंचय करना चाहिए ॥ ३७॥ 

हितुर्जाग्रद्‌०* इत्यादि । 

प्रश्न- स्वभारम्ममँ जैसे जाग्रद्वासना कारण है याधी (इषटश्रुतार्थान्‌ 
मनसाऽनुचिन्तयन्‌? इत्याद्यमियुक्तोक्त प्रकारसे उने “इष्ट या श्रुत्‌ विषय होता है, 
उसीका मनन करनेपर जैसे रात्रिम स्वप्न होता है, वैसे ही जम्मान्तरारम्ममे हेतु 

क्या है !॥ ३८॥ र 

प्रश्नका उत्तर कहते हैं--“विद्या' इत्यादिसे । 

संसारमें पुरुष स्थूळ देह द्वारा स्थानान्तरमें गमन करता है, यह प्रसिद्ध 
ही है । मरणोत्तर लोकान्तरमें लिज्नशरीरारूढ़ होकर पुरुष जाता है | पूर्वार्जित 
विद्या, ञुमाशुभकम तथा तएनुकूळ वासना--ये ही तीन जन्मान्तरारम्मके प्रधान 
कारण हैं ॥ ३९ ॥ 
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ज महण] भाषानुवादसहित २२७१ 


सम्यक्संशयमिथ्याख्यज्ञानत्रयमुदीर्यंत | 
विद्येति ब्रह्मविद्या तु न ग्राह्या जन्मघातिनी ॥ ४० ॥ 
मनोवाक्षायसाध्यं यच्छास्रतो यदि वाऽन्यतः । 
दशाइष्टाथरूपं तत्सर्वे केह गद्यते॥ ४१ ॥ 


“सम्यक! इत्यादि । सम्यगृञ्ञान ( व्यवहारकालाबाध्यविषयक ज्ञान ), संशय 
ज्ञान और मिथ्या ज्ञान--ये तीनों ज्ञान विद्यापदार्थरूपसे प्रकृतमें विवक्षित हैं । 

शङ्का--विद्यापदसे त्रक्षविद्याका भी ग्रहण क्यों नहीं करते ! 

समाधान--यहाँ विद्यापद्से बन्धहेतु विवक्षित दै । ब्रक्विद्या तो जन्म- 
ध्वंसिनी है, अतः वह प्रकृतमें विवक्षित नहीं है । 

शक्का--विद्यापदसे बन्धहेतुका अहण क्यों है ! 

समाधान--कर्मसाहित्य बन्धहेतु अविद्यामें ही हो -सकता है, बरहमविद्यमे 
नहीं, वह तो संसारकारणकी ध्वंसिनी है, अतः अपारमार्थिक विषयज्ञानका ही 
यहाँ ज्ञानपदसे ग्रहण करना अभीष्ट है॥ ४० ॥ 

कमेशब्दाथको कहते हैं--'मनोवाक्‌०' इत्यादिसे । 

शुभाशुभात्मक कम तीन प्रकारके होते हैं--एक कायिक, जो शरीरसे होते 
हैं, दूसरे वाचिक £ जो वाणीसे होते हैं और तीसरे मानसिक यानी जो मनसे 
होते हैं । शाखसे विहित जो कर्म हैं, वे शुभ कर्म हैं। अन्यतः यानी काम- 
क्रोधादिवश जो उक्त त्रिविध क्म होते हैं, वे दो प्रकारके होते हैं--एक दृष्टाथक 
और दूसरे अदृष्टाथक । जिनका पुत्रयशग्रामादिप्राप्ति फल है, वे कमै इष्टार्थक हैं और 
जिनका स्वगांदिप्राप्तिफल है, वे कम अदृष्टाथक कहे जाते हैं । ये सब प्रकृतमें करमसे 
विवक्षित हैं । लोकान्तरमें जा रहे पुरुषके पीछे पीछे ज्ञानकर्म भी जाते हैं, अतएव 
शरुतिमें “तं समन्वारभेते! ऐसा निर्देश है, अनुशव्दका पश्चात्‌ अर्थ स्पष्ट ही है । 

शङ्का--पुरुष तो छोकान्तरमें या शरीरान्तरमै फल भोगनेके लिए जातत 
है, विद्या और कर्म क्यों जाते हैं ! 

समाधान- ज्ञान और कर्म स्वतन्त्र नहीं रह सकते, किन्तु सदा आश्रयपरतन्त्र 
ही रहते हैं, यह उनका स्वभाव है, अत! स्वस्वभाववश ये भी जाते |: और ये 
ही लोकान्तरगमनमें तथा शरीरान्तरारम्ममें साधन होते हैं ॥ ४१ ॥ 
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२२७२ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


जज 


NAN 


कणः क्रियमाणस्य संस्कारो यो हृदि स्थितः। 
तत्फठस्य च शुक्तस्य पूर्वप्रज्ञेति सोच्यते ॥ ४२ ॥ 
पण्मासशेषप्रोद्भूता भावना याऽस्य देहिनः । 
मरिष्यतोऽन्यदेहार्था पू्व्रज्ञेति तां बिदुः ॥ ४३ ॥ 
पूर्वप्रज्ञात उद्धतिविद्यायाः कर्मणस्तथा । 
ताभ्यां च भावनोदभूतिरित्यन्यो5न्यस्य हेतुता॥ ४४ ॥ 


'कर्मण!? इत्यादि । 

शड्ठा--पूर्वभज्ञाशन्दका क्या अर्थ है! 

समाधान--क्रियमाण कर्मका और मुक्त तत्फलका हृदयस्थित जो संस्कार 
है, वही पूर्वप्रज्ञा कही जाती है। उपात्त कम और अपूर्व इन दोनों हेतुओंसे 
मरणकालमें पूर्वोक्त प्रज्ञा कार्यामिमुखसे अभिव्यक्त होती है ॥ ४२ ॥ 

पूैप्रज्ञाशव्दका अथोन्तर कहते हैं--'पण्मासशेष०' इत्यादिसे । 

उत्तर छोकसे मरणकालसे छः मास पूर्व मरनेवाले प्राणीको भावी देहमें 
“मे हँ यह जो भावना होती है और कभी-कभी यह वासना होती है कि में 
उस देहमें हूँ, इसीको पूर्व प्रज्ञा कहते हैं । 

शङ्का--अच्छा तो विद्या, कर्म और पूर्वप्रज्ञ--इन तीनोंका समाससे ही 
निर्देश क्यों नहीं किया £ ज्ञान और कर्मका समाससे निर्देश किया और पूर्वप्रज्ञाका 
पृथक्‌ निर्देश किया है, 'विद्याकमणी पूर्वप्रज्ञा च” ऐसा श्रुतिमें निर्देश है, 'विद्याकम- 
पूवप्रज्ञाः/ ऐसा क्यों नहीं कहा गया ! असमाससे कहनेका तात्पर्य क्या है !॥४३॥ 

समाधान- “पूर्वप्रज्ञात इत्यादि । पूर्वप्रज्ञा और विद्याकम- इन दोनोंमें 
परस्पर हेतुहेतुमद्धाव-कार्यकारणभाव- है अर्थात्‌ ज्ञान और कमै पूर्वप्रज्ञाके कारण 
हैं, तृणारणिमणिन्यायेन कारण नहीं है, किन्तु दोनों मिलकर कारण हैं। कार्यमे 
कारणका एकरूपसे निर्देश करना ही उचित होता है; अतः ज्ञान और कर्मका 
समाससे निर्देश किया है, कारणकोटिसे कार्यकोटिका पथक्‌ निर्देश होता 
ही है । यदि समाससे ही तीनोंका निर्देश किया जाता, तो मिथः कार्यकारणभावकी 
प्रतीति न होती । 

'पूवेप्रज्ञात उद्धतिविद्यायाः कर्मणस्तथा? । 

ऐसा वा्तिकमें पाठ उपलब्ध होता है, आदश प्रतिमें जो पूर्वप्रज्ञा तदुद्धृतः पाठ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापाचुवादसहित 
OR ति निक नमन छ रर 


कमणो शुज्यमानस्य परिशेपो हि भावना । 
शूळ च जायमानस्य प्रधान तेन भावना ॥ ४५ ॥ 
देह hs परिच्छिन्धादीदृ्ो देइ इत्यथ । 
बिक कर्म बोढी तु पूर्वप्रजेह पूर्वयोः ॥ ४६ ॥ 


च 
समर्था सेव ते सस्मादुद्रोु ज्ञानकर्मणी । | 
नरस्याऽतः ग्रधानत्वााभ्यां सा गृह्यते ृथक्‌॥ ४७॥ 


हे, वह प्रामादिक है । यद्यपि पूवैप्रज्ञासे बाने और ज्ञानले पजा होती दे 
इस प्रकार परस्पर कायकारणमाव आदशपाउसे भी प्रतीत होता है । तथापि वार्तिक- 
पाठसे जैसा उक्तार्थ सुस्पष्ट होता है, वैसा उक्त पाठसे नहीं होता,. तदुद्धतका 
विद्याके साथ समास होनेसे कर्मके साथ सम्बन्ध मी दुर्धट है, अतः उक्त 
पाठ असङ्गत ही है ॥ ४४ ॥ 

'कमेणो! इत्यादिसे । 

शक्का--पूर्वप्रजा और ज्ञानकम--इनमें यदि परस्पर हेतुहेतुमद्धाव मानते 
हो, तो तीनों सम ही हैं, फिर पृथ्वप्रज्ञामें ही प्राधान्य क्यों ! | 

समाधान--सुञ्यमान कर्मका अवशिष्ट अंश भावना कही जाती है, यही 
भावी शरीरके धारणमें मूळ है, मूल ही प्रधान माना जाता है, इस अभिप्रायसे 
पू्वप्ज्ञामै प्राधान्य कहा गया है ॥ ४५ ॥ 

दिहम्‌? इत्यादि। किञ्च, तीनोंके कार्योपर ध्यान देनेसे भी भावनापर- 
पयाय पूर्वप्ज्ञामें ही प्राधान्य सिद्ध होता है । देहगत रूपादिपरिणाम विद्याका 
फरु है, कम अवयवोपचयका कारण है और पूर्वपज्ञा विद्या और कमॉकी निर्वोहिका 
है । मृत प्राणीके ज्ञानकम स्वरूपसे तो रह नहीं सकते, कारण कि ज्ञानकर्मका 
कारण शरीर, इन्द्रिय आदि हें, इनके बिना स्वरूपसे उनके अदवस्थानकी संभावना 
नहीं है, किन्तु वासनात्मक ही ज्ञानकर्गकी स्थिति हो सकती है, अतः तत्निवीहूकत्वेन 
वासना ही उन दोनोंसे प्रधान है ॥ ४६ ॥ 

“समर्था? इत्यादिसे । 

वासनाप्राधान्यक्रा उपसंहार करते हुए फलिताथे कहते हैं-- 

मनुष्यकी वासना ही ज्ञान और कर्मको धारण करनेमें समथ है, अतः उसमें 
प्रधान है. इसीलिए ज्ञान और कमसे उसका एथक उपादान है ॥ ४७ ॥ 


(७७०. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 
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नलु जीवगतौ वादिविवादो बहुधेष्यते । 
वृक्षाद्रक्षान्तर॑ पक्षी यात्येबमिति केचन ४८॥ 


आतिवाहिकदेहेन याति नावा जले यथा। 
ग्रभाया इब सङ्कोचविकासावात्मनो गतिः ॥ ४९ || 


“ननु जीव०' इत्यादि । जीव एक देहसे देहान्तरमें जाता दै, यह तो ठीक है 
परन्तु गतिप्रकारमै बहुत विवाद है। इस विवादके साथ जीवस्वरूपमें भी विवाद 
हो जाता है--किसीका कहना है कि जैसे पक्षी एक वृक्षसे उड़कर दूसरे बृक्षपर 
बैठता है, वैसे ही जीव एक शरीरसे निकलकर शरीराग्तरमें प्रविष्ट होता 
है । इस कथनके अनुसार जीव पक्षीके समान परिच्छिन्न है । आकाशके समान 
व्यापक नहीं है ॥ ४८ ॥ 


'आतिवाहिक०' इत्यादि । देवतावादियोंका मत है कि देवता जिस देहसे 
जीवको परझोकमें ले जाता है वह आतिवाहिक देह कहलाती है। उसी आतिवाहिक 
देहपर जीवको बैठाकर, जैसे मलाह नौकापर यात्रीको बैठाकर नदी पार कराता 
है वैसे ही देवता संसारसे पार कराता है । दिगम्बरैकदेशीका मत है--ड़ेके 
भीतर प्रदीप रहनेपर घड़ेके भीतर ही प्रकाश होता है अथीत्‌ प्रकाश संकुचित 
हो जाता है, परन्तु घड़ेके फूटनेपर उसका प्रकाश दूरदेशब्यापी विकसित 
हो जाता है वैसे ही आत्मप्रकाश भी संकोच और विकाससे युक्त है। शरीरके नष्ट 
होनेपर आत्मप्रकाश विकसित होता है। यही आत्मगति कही जाती है । वार्तिककी 
टीक़ामें यह सांख्यादिका मत कहा गया है । सारमें दिगम्बरैकदेशीका मत कहा 
गया है । चाहे जिसका हो, पर श्ुतिसम्मत यह मत नहीं है, इसलिए इसपर विशेष 
विवेचन नहीं किया गया है । वैशेषिक मतमै आत्मा व्यापक है, अतः उसकी गति 
नहीं हो सकती । केवळ मनोमात्र ही परढोकमे जाता हे । और श्रुत कमके अनुसार 
मोगके छिए शरीर, इन्द्रिय आदि वहीं आएन्ध होते हैं । मनको नित्य मानते हैं, 
उसका आरम्भ नहीं हो सकता । रोष इन्द्रिया शरीरके समान वहीं आरब्ध 
होती इ । यद्यपि वेदान्तसूत्रके अनुसार इन्द्रियोंका भी गमन होता है, तथापि 
शरीरके समान उनका भी वहां आरम्भ हो सकता है, अतः इन्द्रियोंका जाना 
व्यथे है, यह नैयायिकोका भाव है ॥ ४९ || 
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सर्वगस्य मनोमात्र गच्छेददेहान्तरं प्रति। 
 शस्युदुभवः सर्वगाणामक्षाणां पपुरन्तरे ॥ ५० ॥ 
श्रुतिः-तद्यथा तृणजलायुका तृणस्यान्तं गत्वाऽन्यमाक्रममाक्रम्यात्मा 
र दर न त्मा- 
नयुपसहरत्येवमेवायमात्मेद शरीरं निहत्याविद्यां गमयित्वाऽन्यमाक्रममा- 
क्रम्यात्मानधुपस<हरति ॥ ३ ॥ 
इति पञ्च मतानि स्युः तिस्तु स्वमतं जगौ । 
जीवस्तृणजळूकेव देहाद देहान्तरं ब्रजेत्‌ ॥ ५१ ॥ 


“स्वस्य इत्यादि । न्यायमत आला सक (याळ हे ने हे । न्यायमतमें आत्मा सबैग (ब्यापक) है, अतः मुनोमात्र ही 
देहान्तरमें जाता है, सो पूर्वमें कह चुके । इसी विषयमें वार्तिकमें 'किंवा सर्वगतानां 
स्यारकरणानामिदाऽऽत्मनि । श्रुतकमीनुरोधेन वृत्तिहान्युद्धवौ कचित्‌ ॥ ऐसा कहा है । 
इसकी टीक्ामें लिखा है--यह औपनिषद्दशन है । वार्तिकसारमें यह सांख्यमत कहा 
गया है। यहां वार्तिकसारकी टीका ही युक्तियुक्त प्रतीत होती हे । औपनिषद 
मतमें इन्द्रियां आहंकारिक नहीं हैं, किन्तु भौतिक ही मानी जाती हें । सारके 
आधे इळोकमें वैशेषिकमत कहा गया हे | आधेमें सांख्यमत। उसमें इन्द्रियां अहंकार- 
प्रतीक होनेसे सर्वत्र हें । और केवळ कमौनुसार तत-तत्‌ देहमें वृत्तिताम होता हे । 
उक्त दोनों मतोंमें साम्य इतना है कि चक्षुरादि इन्द्रियां जीवके साथ नहीं 
जातीं, किन्तु शरीरान्तरमें व्यापक इन्द्रियां पहिळेसे ही हें । केवल बृत्तिहाभ 
यानी तत्तद्विषयग्रहण होता है ॥ ५० ॥ 

'तद्यया तृणजलायुका” इत्यादि श्रुतिः। अथं अतिसपष्ट है। सार- 
इलोकोंके व्याख्यानसे ही श्रुति भी व्याख्यात हो जायगी, इसलिए प्रथक्‌ 
व्याख्यान नहीं किया गया है । 

“इति पश्च०” इत्यादि । जीववादिमत, देवतावादिमत, दिगम्बरेकदेशिमत, 
बैरोषिकमत और सांख्यमत यों पाँच मत जीवगतिके विषयमे कहे गये हैं | ये सब 
श्रुतिसम्मत नहीं हैं । अनन्तर श्रुतिसम्मत मतका निदेश करते हैं । जळका और 
जलायुका ये दो नाम कीटविरोषकें हैं। बह कीट स्वसुखके अग्रिमभागसे 
गन्तब्य तृणके अग्रिमभागको पकड़ कर पूवेभागको छोड़ता है, यह छोकमें 
प्रसिद्ध है एवं जीव वर्तमान देहसे भावी देहमें जाता है । भावना भावी देइका 
स्परी करती हुई पूर्व देहका त्याग करती है, इसमें दृष्टान्त तूणजढकादि है । 


a 
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२२७६ बूहदारण्यकंवातिकसार [ ४ अध्याय 


अवलम्ब्य वपुः शिष्टं तत्सर्वत्रोपसंहरेत्‌ ॥ ५२ ॥ 
लिङ्गोपाधिक आत्माऽपि क्रियाशक्त्युपसहृतेः । 
पातयित्वा पपुर्चानशक्ति संहरते तथा ॥ ५३ ॥ 
देहस्थ एव धीवृत््या भावयन्‌ वपुरन्तरम्‌ । 
लिङ्गोपाधिकमात्मानं प्रापयेदन्यदेहकम्‌ | ५४ ॥ 
ननु देहान्तरारम्भ उपादानं किमात्मनः । 
एतेहृहारम्भकं यचदेवोताऽन्यदीर्यताम्‌ ॥ ५५ || 


वर्तमान शरीरके आम्मक कर्मका क्षय होनेपर भावना रिङ्ग शरीरके उपसंहार 
द्वारा वतमान शरीरको निइचेष्ट करती हुई और भावी शरीरका स्पर करती हुई 
जळकाके समान पूरवैगुहीत देहका त्याग करती है ॥ ५१ || 

'जलूका' इत्यादि । जैसे तृणाग्रस्थ जळका स्वसुखक्रे अग्रभागसे तृणा- 
न्तरको पकड़ कर अवशिष्ट शरीरमागका अपने शरीरके उत्तरांशमें उपसंहार 
करती है ॥ ५२ ॥ 

दार्शन्तिक-विभाग करते हैं--"लिङ्गो ०? इत्यादिसे । 

वैसे ही ढिङ्गामा क्रियाशक्तिके उपसंहारसे शरीरको निश्चेष्ट कर ज्ञान- 
शक्तिका आस्मामें अविद्यासे उपसंहार करता है | ५३ ॥ 

दिहस्थ' इत्यादि । अथे व्याख्यात हो चुका ॥ ५४ ॥ 

“नु? इत्यादि । 

शङ्का देहान्तरारम्भमै उपादानकारण है या नहीं! अन्तिम पक्षमें भाव 
कार्य उपादानके बिना नहीं हो सकता, अतः उसके बिना देहान्तरारम्भ ही 
अशक्य है | प्रथम पक्षमें उसका निर्देश कीजिये, एतद्देहारम्भक ही उपादान है 
अथवा अन्य ¦ यदि नित्योपा्त भूतपश्चक ही पूर्व शरीरका विनाश कर नूतन 
शरीरका निमोण करते हैं, तो माया सबकी कारण है, यह सिद्धान्त भङ्ग होता 
है । द्वितीय पक्षमें भूतपश्चकोत्पत्तिमें भी उपादानान्तरका निर्देश होना चाहिए 
और बही देहान्तरका उपादान क्यों नहीं कहा जाय ॥ ५५ || 
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२२७७ 
VIII जज, 
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थुतिः-तथा पेशस्कारी पेशसो मात्रा्ुपादायान्यन्नवतरं कल्याणः 
तरपं तुत (यावा निहत्याविद्यां गमयिर्वाऽन्यन्नबतरं 
कट्याणतरऽ रूप झुरुते पित्र्य वा गान्धर्वं वा देवं वा प्राजापत्य वा राह 
वाऽन्येषां वा भूतानाम्‌ ॥ ४ ॥ 

सुवर्णकारः स्वणीशमादायाऽन्यननवं नवम्‌ । 

तेनेव इरुते भूय _उपमृद्वाति यत्नतः || ५६ ॥ 
पूर्वूषणमालिन्ये भङ्ग वाऽप्यतिनूतनम्‌ । 

आतिरम्य च कुरुते तथैवेहाऽपि गम्यताम्‌ ॥ ५७ ॥ 
देहारम्भकभूतानि यानि पूर्वाणि वेष्टित | 
तैलिज्ञोपाधिको यातीत्येवं सत्रकृदत्रवीत्‌ ॥ ५८ ॥ 


वा चान 
ANNA 


ती 


ine 


i 


'तद्यथा पेशस्कारी” इत्यादि श्रुति । थरुत्यथ छोकव्यास्यानसे स्पष्ट है॥ ४॥ 

समाधान--शुवर्णकारः? इत्यादि । नित्योपाच भूतपश्चक ही अन्य शरीरका 
आरम्मक है, इसमें दृष्टान्त है-पेशस्कार । मायावादका भी विरोध नहीं है । प्रत्यक्‌ 
चेतन्याश्रित मायाके विव पाँच भूतोंका परिणाम जगत्‌ है । यही वेदान्त- 
स्थिति है । दृष्टान्तका व्याख्यान करते हैं--सुवक्ार इत्यादिसे । सुवणकार 
( सोनार.) पुराने आभूषणोंको गछाकर दूसरे आभूषण बनाते हैं, जो नये 
कहलाते हैं और पुरानोंसे चमकदार तथा सुन्दर होते हैं ॥ ५६॥ 

(पूरे भूषण ०” इत्यादि । पहले बना हुआ आभूषण जब अतिमलिन हो जाता 
है, अथवा टूट जाता है, तब उसी सोनेसे सोनार तज्ातीय अति सुन्दर नूतन 
आभूषण बनाता है अथवा आवश्यकतानुसार उससे विलक्षण जातीय उससे भी 
अतिसुन्दर आभूषण बनाता है, उसी प्रकार यहाँ भी समझना सर्वथा देहान्तर 
भी नित्योपात्त भूतोंका कार्य ही है ॥ ५७॥ 

'देहारम्भक०? इत्यादि । उक्त अमे 'तदनम्तरप्रतिपत्तौ” इत्यादि सूत्र 
प्रमाण है । उक्त सूत्रमे जीव मूतसूष्षमपरिवेष्टित होकान्तरमें जाता दै ! या अपरि- 
वेष्टित १ यह शङ्का कर भूत सर्वत्र सुलभ हैं, अतः उनसे परिवेष्टित होकर जाना 
व्यूथ है, यह पूर्वपक्ष कर तूत्रकारने उक्त भूतसूक्ष्मोंते परिवेष्टित ही जीव परलोकं 
जाता है, ऐसा सिद्धान्त किया है। वहांपर 'अपू' शब्द भूतान्तरका भी उपलक्षण 
है । पाँच भूतोंका जाना बहाँ सुस्पष्ट है ॥ ५८ ॥ 
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ड्िं्ं्््ाििटसिसस -- ्स्स्स्स्य्स्च्य्स्स्स्स्च्स्स्स्स्ज्स्स्स्स्स्स्च्ट््ड्द्ििचजस ~ ज्य > 


A 


पञ्चीकृतास्तु भूतायाः स्थूलदेहस्य हेतवः । 
अरपत्वेनाऽपि द्कष्मास्तैर्ङ्गं तिष्ठति वेष्टितम्‌॥ ५९ ॥ 
निर्मितस्तैरय देहः पोषितः पितृवीर्यतः । 
मृतौ कञ्चुकवत््याज्यो बाझांशो वीयेनिर्मितः ॥ ६० ॥ 
सारस्त्वान्तरभूतांशो लिङ्गेन सह गच्छति । 
निष्पाद्यन्ते भाविदेहया्तेनांऽशेन पुनः पुनः ॥ ६१ ॥ 
स्वर्ण विशोधिते तस्य मालिन्यमपनीयते । 
भूषणं निर्मलांशेन क्रियते हि नवं नवम्‌ ॥ ६२ ॥ 
पितर्यगान्धर्ववैराजद्नत्ाधा मानुषादयः । 
उत्तमाधमदेहाः स्युस्तत्तत्कर्मानुसारतः॥ ६३ ॥ 


~ 


“पश्चीकृता०' इत्यादि । 

शज्ञा--अपश्चीकृत पाँच भूत ढिङ्ग शरीरका परिवेष्टन करके जाते हैं ? किंवा 
पश्चीक्कत सूत £ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, कारण कि वे स्थूलदेहके आरम्भक नहीं 
होते । अन्त्य पक्षमें मरणकालमें इनकी उपलब्धिका प्रसङ्ग अनिवार्य है । 

समाधान- हाँ, पश्चीक्ृत भूत ही, स्थूळ देहके आरम्भक होनेसे, जाते 
हैं, अपञ्चीकृत नहीं | मरणकालमें उनकी अनुपढब्धि सूक्ष्म होनेसे नहीं होती, 
पश्चीकृत भूतोंका भी स्वल्पांश होनेसे प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ ५९ ॥ 

(निर्मित० इत्यादि । उन्हीं पश्चीकृत पाँच भूतोंसे यह शरीर बनता है और 
पताके वीय्यसे पोषित होता है । मृत्युकाङमै सर्पकी कंचुकीके समान त्याज्य 
बाह्यांश वीयनिर्मित है | ६० ॥ 

'सारस्त्वान्तर० इत्यादि । आन्तर भूतांश ही इनमें सारभूत हैं, वे ही 
देहान्तरारम्मार्थक लिङ्ग शरीरके साथ जाते हैं, इन्हीं भृतोंसे भावी देहका पुनः पुनः 
निमोण होता है ॥ ६१ ॥ 

स्वर्ण! इत्यादि । जैसे स्वर्णको अभिमें तपानेसे तद्वत मळ निवृत्त हो जाता है । 
प हा 20? भूषणका निर्माण होता है वैसे ही मळोपम 

शराराश इस रह जाते हँ। निर्मला : पुनः 
ER er [श उक्त भूतोंसे पुनः पुनः शरीरका 


¢ १ १० बि ॥ 
पित्र्य०' इत्यादि । पितृ, गनभ, राट्‌ , सूत्र, मनुष्य आदि उत्तम, मध्यम 
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सिलिकन 


अधिष्ठानारोप्यभागौ तेषु देहेपु यौ स्थितौ । 
| 
ताबुभौ विशदीकतु स वा इत्यादिका जतिः ॥ ६४ ॥ 


®] 


स इत्यनेन संसारी अकृत्वा दिहोच्यते । 

पेशब्दोऽबश्तौ भेदवारकोऽस्य चिता सह ॥ ६५ ॥ 

्वप्रकाशोऽपरोक्षोऽ्थः कथ्यते ऽत्राय मित्यतः | 

देहादयः स्वस्वरूपा येनाऽसाबात्मशब्द्भाक्‌ ॥ ६६॥ 

A 
हात SNE 

और अधम देहवाले होते हैं। उनमें निमित्त उत्तम, मध्यम और अधम कर्म हैं 
शृत और कर्मके अनुसार ही देहादिका लाभ होता है॥ ६३ ॥ 

'अघिष्ठाना०' इत्यादि । उन देहोंमें दो अश हैं--एक अधिष्ठान और 
दूसरा आरोप्य, इन दोनोंको अतिस्पष्ट करनेके लिए 'स वा? इत्यादि भ्रति द्दै। 
आत्माके दो स्वरूप हैं--एक वास्तव और दूसरा अवास्तव । दती निर्णय 
करनेसे संपूर्ण वेद अर्थका निर्णय हो जाता है॥ ६४ ॥ 

स वा अयमात्मा ब्रहम' इत्यादि श्रुति । छोकब्याख्यानसे गतार्थ है। 

'स इत्यनेन? इत्यादि । ळोकान्तरगमनके विवेके लिए प्रस्तुत संसारी 

आत्मा 'स' शब्दसे विवक्षित है । ' वै? शब्द अवधारणार्थक है । चिदून्नह्मके साथ 
संसारी आत्माका मेदवारण इसका प्रयोजन है ॥ ६५ ॥ 
ट स्वप्रकाशो' इत्यादि । स्वप्रकाश अपरोक्ष जो आत्मा है, उसका निर्देश 
अयम्‌ शब्दसे हे । देहादि वस्तुतः आत्मसत्तासे ही सत्तावान है अर्थात्‌ देहद्वय- 
कैर्पनाका अधिष्ठान आतमा ही है, अतः देहादि आत्मस्वरूप ही माने जाते हैं, 
इसीसे अधिष्ठान चैतन्य आत्मशव्दभाक्‌ कहा जाता है अर्थात देहादि संसारके 
भाव और अभाव जिसके साक्ष्यसे सिद्ध होते हैं, वही संसारका आत्मा है । 'अयं 
बट; अय पटः? इत्यादि प्रतीतिसे घट, पट आदि सब व्यभिचारी हैं, अयम आत्मा 
अन्यभिचारी है । घट, पट आदि निखिल वस्तुमें अयमर्थकी अनुवृत्ति होती है | 
जास सनिहित एवं अपरोक्ष है, अतः अयम है ॥ ६६ ॥ 
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अधिष्ठानसजा सर्पदण्डाद्याः स्युः स्वरूपिणः । 

सगभावे तु सर्पाद्या निःस्वरूपाः खपुष्पवत्‌ ॥ ६७ ॥ 

यः संसारी पुरा प्रोक्तः स एवाऽयं स्वतः स्फुरन्‌ । 

साक्षिचैतन्यरूपत्वादधिष्ठातमनात्मनः ॥ ६८ ॥ 
°) © EE MN 


'अघिष्ठान०' इत्यादि । 
शक्का--आत्मा जैसे अनात्मासे व्यतिरिक्त है, वैसे ही अनात्मको भी आत्म- 


व्यतिरिक्त क्यों नहीं मानते ! ' 

समाघान---अनात्माको आत्मासे मिन्न मानते हो या अभिन्न! उभयथापि उसकी 
सिद्धि नहीं हो सकती, इसमें दृष्टान्त कहते दैं-मालामें. सर्प-दण्डादिका अम होनेपर 
अधिष्ठानमूत माढासे ही सर्प, दण्ड आदि स्वरूपवान्‌ हैँ । यदि माझा न हो, तो 
आरोपित सर्प आदि खपुष्पके समान अत्यन्त असत्‌ ही हो जाते, क्योंकि सकूसे 
अतिरिक्तमें तो आरोपित सपीदिकी प्रतीति ही नहीं होती, अतः वहाँ उनकी सत्ता 
ही नहीं कह सकते, सगात्मा वस्तुतः सर्प है नहीं, क्योंकि कल्पित वस्तु सत्‌ 
नहीं है, अतः निःस्वरूप खपुष्पके समान है ॥ ६७ | 

“स, वा, अयम्‌ और आत्मा? इन श्रौत चारों पदोंके अर्थोका निगमन करते 
हैं--'यः संसारी' इत्यादिसे । 

पूर्वमें जो संसारी आत्मा कहा गया है, वही यह साक्षी चेतन्यस्वरूप 
स्वयंप्रकाश होनेसे अनास्म पदार्थोका अधिष्ठान है, उसीमें जगत कल्पित है, 
वही आत्मा “अयम्‌? शब्दार्थे दै । 

शङ्का--मावाभावविमागर्‍ून्य सवैसाधक आत्मामें संप्रयुक्तत्व आदिका अभाव 
होनेसे “भयम्‌? यह निर्देश केसे ¦ “इदमः सन्निकृष्टे! इत्यादि शाखसे “चक्षुः 
संप्रयुक्त! ही इदमर्थ माना जाता है ! 

समाधान --आत्मा सदा संनिहित और अपरोक्ष होनेसे 'अयम्‌? शब्दके 

निर्देशके योग्य है । 

शङ्का- जैसै 'अयम शब्दार्थ घटादि परिच्छन्न हैं, वैसे ही आत्मा मी 
अयंशब्दाथ होनेसे परिच्छिन्न हो जायगा ! 

समाषान--अनात्मपदा्थ घटादि आत्मशेष हैं; आत्मा अनन्यरोष है, अत 
परिच्छिन्न नहीं है ॥ ६८ ॥ 
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` । अव्याइचानबुगत बस्त ¬ य तय स्‍स्‍्क्‍क्‍सक्‍स वस्तु ब्रह्मगिरोच्यते । 
जह्मात्मनोस्तु तादाम्त्यं सामानाधिकरण्यतः ॥ ६९॥ 


ग्रस्यकत्व नह्मणस्तरवं ब्रह्मत्वं चा55त्मनस्तथा। 
पारोक्ष्यद्धेतहानेन ह्यात्मा ब्रह्मेति बोध्यते ॥ ७० ॥ 
इति ग्रोक्त वस्तुतत्त तत्राऽऽरोपः प्रपञ्च्यते । 
उक्ततत्तापरिज्ञानादू बुद्ध्युपाधिः प्रजायते ॥ ७१ ॥ 
तेनोपहित आत्माऽयं विज्ञाताऽस्मीति भावनात्‌। 
विज्ञानमयतामेति सक्सर्पमयतामिव ॥ ७२ ॥ 
en 
'अव्याबृत्ता०' इत्यादि | इस कसे ब्हमरान्दा कहा गया हे । अन्यावृत्त 
शब्दका अर्थ दो बार पूर्वमें कह चुके हैं; अतः पुनरुक्तिके मयसे अव्यावृत्त आदि 
पदका अथ यहाँ नहीं किया गया हे । सामानाधिकरण्यसे यानी समानविभक्तिकत्वसे 
र आत्माका तादात्म्य यहां सुस्पष्ट है । आत्मा ही ब्रह दै, तदतिरिक्त 
नहीं है ॥ ६९ ॥ 
` अत्यक्त्वम इत्यादि । 
शङ्का--त्रहम परोक्ष है, आत्मा सद्र्‍य है, अतः दोनोंका अमेद कैसे ! 
समाधान--आत्मामें सद्वयत्व और ज्रह्ममें पारोक्ष्य अविद्याप्रयुक्त है, 
वास्तविक नहीं है। विद्या द्वारा अविद्याका विनाश होनेपर कल्पित सद्दयत्व, पारो- 
इय आदिकी निवृत्ति होनेसे दोनोंका वास्तविक अमेद ही सिद्ध होता है, 
एवमेव 'तत्त्वमसि' इत्यादि स्थलमै भागत्यागलक्षणासे अमेदका उपपादन पुर्वा- 
चार्योने किया है । 'सोऽयम्‌? इत्यादि लौकिक प्रयोगमें भी यही गति मानी जाती 
दै । विद्यासे अविद्याका समुच्छेद होनेपर वस्तुतः ब्रहम्वरूप आत्मा ब्रह्मस्वरूप 
प्रतीत होता दै । उक्त बोधविरहसे ही संसारी जीवको संसारान्परम्पराका अनुभव 
होता है ॥ ७० ॥ 
इति प्रोक्तम इत्यादि । इस प्रकार वस्तुतत्त्वका प्रतिपादन हो चुका, अब 
उसमें आरोपप्रकारका प्रपञ्च करते हैं। 
उक्त तत्त्वके--त्रह्मात्मेकत्वके--अपरिज्ञानसे बुद्धयुपाधि संसारी होता है, 
अतएव विज्ञानमय कहा जाता है ॥ ७१ ॥ 
'तेनोपहित!? इत्यादि । बुद्धिसे उपहित आत्माने अपनेमें ` में विज्ञाता हैं! 
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विज्ञानं ° नन््््न्न्न्ल्ब्न्न््व्च्व्व्व्ल््च्च्स्््ल्ल्ल्ल्ण्ण्ब्ज्ज्ज्ज्ज्ज 
विज्ञानं ज्ञातृतोपाधिर्मनः संकल्पसाधनम्‌ । 


क्रियोपाधिर्भवेत्माणस्तेऽन्तर्षह्िरवास्थिताः ॥ ७३ ॥ 
ज्ञातृत्वश्रान्तिरादौ स्यात्ततः संकर्पविश्रमः | 
संकल्पितेथे कतेत्वमित्यन्तर्बाह्मताश्रमः ॥ ७४ ॥ 


भा सत” िजिडिछ 


ऐसी भावना की। उक्त भावनासे आत्मा विज्ञानमय हुआ । माझामें “यह सर्प है? 
इस भावनासे जैसे माळा सर्पमय प्रतीत होती है, वैसे ही प्रकृतमें भी समझना 
चाहिए ॥ ७२ ॥ 

विज्ञानमय और मनोमयमें पुनरुक्तिकी आशाका विज्ञान और मनके अथे 
भेदके कथन द्वारा परिहार करते हैं--“विज्ञानम! इत्यादिसे । 

ज्ञातृताकी उपाधि विज्ञान है, विज्ञान होनेसे पुरुष विज्ञाता कहलाता है 
सङ्कल्पकी उपाधि मन है। मनसे ही पुरुष सङ्कल्प करता है । सङ्करपका साधन न 
है, अतएव शाख्रकारोने सङ्कल्पको ही मनका असाधारण लक्षण माना हे--'सडल्प- 
लक्षण मनः? इत्यादि | प्राणमय! का अथ कहते हैं--क्रियोपाधि प्राण कहलाता है । 
वे प्राण शरीरके भीतर तथा वाहर व्याप्त रहते हैं। यहांपर शुतिमें प्रथम विज्ञान- 
मय, तदनन्तर मनोमय, तदनन्तर प्राणमय कहा गया है 1 वार्तिकसारमें पाठ- 
क्रमानुसार ही व्याख्या की गई है, परन्तु वार्तिकमें पाठक्रमका अनादर कर 
पहले प्राणमय, तदनन्तर मनोमय, तदनन्र विज्ञानमग्रकी व्याख्या हे । पाठ- 
ले च अमिमाय टीकाकारने इस प्रकार स्पष्ट किया है कि 
र णद रे णाल 
गरत i इ आर चलन आदिके बिना बिज्ञान- 
bs wee 1 १ अतः पूर्वेमै प्राणमयत्व और उसके बाद 

त्वका समुचित हे | आत्मा मोहसे अपनेझो प्राणी मानकर 

प्राणनादि क्रिया करता है ॥ ७३ || 


4, 
शातृत्व' इत्यादि । पहले ज्ञातृताकी आन्ति हो सङ 
पढे न्ते होती है, तदनन्तर सङ्कल्प 
one तदनन्तर संकल्पित अर्थमें कर्तृका विश्रम होता दै, 'गैं 
१ सा आत्मा जानता है । अज्ञातका संकल्प नही होता है, अतः 
पहले शान होता है तदनन्तर संकल्प होता है ॥ ७४ ॥ | 
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भवेत्प्राणमयादन्तर्मनोमय इति श्रुतिः। |. 
तस्मादप्यान्तरस्तददिज्ञानमय ईरितः ॥ ७५॥ 

कमाद्‌ बुद्धिमनःप्राणेक्षातृत्वादिसमुत्यितेः । 

विकारार्थे मयद्‌ प्रोक्तः गराचुयार्थिऽथवा भवेत्त ॥ ७६ ॥ 
विज्ञानाद्यनुसारेण चिदात्मा ज्ञातृतादिमान्‌ । 

्रुर्यमेतन्न त्वात्मा विकारः कस्यचित्कचित्‌ ॥ ७७॥ 

चक्षुमयः ओत्रमयो दरष्टा श्रोतेति विभ्रमात । 

एतावता लिङ्गदहतादात्म्यारोप इरितः ॥ ७८ ॥ 


“अवे०? इत्यादि । तैत्तिरीय श्रतिमें प्रथम प्राणमय 
तदनन्तर मनोमय एवं तदनन्तर विज्ञानमय कहा गया हा रर दै 

कारणनिर्देशपूर्वक विशानमयका विकार अथ कहते दै- क्रमाद्‌' इत्यादिसे । 

'तत्रकृतवचने मयद्‌? इस पाणिनीय सूत्रसे विकार अभैमें “मयद्‌? प्रत्ययं 
होता है। ज्ञात्व आदिका अध्यास बुद्धि आदिका विकार है, क्योंकि बुद्धयादिके 
बिना ज्ञातृत्व आदि आत्मामें नहीं हो सकता, इसलिए तद्विशिष्ट आत्मामें औप- 
चारिक विकार माना जाता है। यदि 'मयट! का प्राजुर्य अभ है, तो भी 
अक्ृतमें दोष नहीं है क्योंकि 'अन्नमयों यज्ञ” इत्यादि प्रयोगसे जैसे अन्नप्रचुर यज्ञ 
है, ऐसा बोध होता है वैसे ही उक्त वाक्यसे बोध होगा ॥ ७६ || 

“विज्ञानाद्य० इत्यादि । ज्ञातृत्वाध्यासमें बुद्धयादिका अध्यास प्रधान कारण 
क कि बुद्धिसमवायित्व ही ज्ञातृत्व है; अतः बि्ञानपाचुय्यै आत्मामें इष्ट 

शङ्का--विक्ाराथै मयट्‌ क्यों नहीं मानते । 

समाधान--आत्मा - किसीका विकार नहीं दै, अतः विकारार्थ मयट्‌ ठीक 
नहीं है । किन्तु प्राचुयीथेक ही मयट्‌ ठीक है ॥ ७७॥ 

“चक्षुर्मयः? इत्यादि । आत्मामें चक्षुर्मयत्व, और ओत्रमयत्वका उपपादन करते 
हैं, वस्तुतः आत्मा प्राणका प्राण है; चक्षुका भी चक्षु है, फिर भी अज्ञानसे 
जैसे आत्माको प्राणमय कहते हैं, वैसे चक्षुमैय भी कहते हैं, यहां चक्षुः उप- 
लक्षण है, श्रोत्रादिमय भी इसी प्रकार समझना. चाहिए) | 
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श्रुति--एथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमयोऽ. 
तेजोमयः । 
स्थुलदेहारोपयुक्तः गथिव्यादिमयोक्तितः । 
काठिन्याद्या भूतधर्मा इड्यन्ते स्थूलदेइके ॥ ७९ ॥ 
अहं मनुष्य इत्येवं स्थूलदेहे भ्रमः ` स्फुटः । 
बर्णाश्रमवयोऽवस्थाध्यास्ाऽस्मिन्नतिस्फुटः ॥ ८० ॥ 
अतेज इतिशब्देन मूलाज्ञानं विवक्षितम्‌ । 
अहमज्ञ इति स्पष्टमन्ञानाध्यास ईक्ष्यते ॥ ८१ ॥ 


शंडा--आत्मामे प्राणादिमयत्व अज्ञानसे है, ऐसा क्यों कहते हो! 
वास्तविक माननेमें क्या आपत्तिहै ! 

समाधान--अज्ञानजन्य विज्ञान आदिको अहंत्वेन मानता हुआ . आत्मा 
आन्तिवश अपनेको विज्ञानमय मानता है । कूटस्थ असंग अद्वितीय आत्मा वस्तुत: 
तन्मय नहीं हो सकता । एतदनुसार ही 'अव्यक्तमात्मा क्षेत्रज्ञ: शाश्वतो विभुरव्ययः । 
यह शोक सङ्गत होता है ॥ ७८ ॥ हश 

“वथिचीमयः' इत्यादि । श्रुत्यथ छोकव्याख्यानसे स्पष्ट है । 

एथिवीमय इत्यादिका तात्प कहते हैं--स्थूलदेहा०” इत्यादिसे । 

जैसे प्राणोंका प्राण आत्मा अज्ञानसे प्राणमय कहा गया है, वैसे 'अशब्दम- 
स्पशोस्‌” इत्यादि श्रुति द्वारा ज्ञात अशब्दादिमय आत्मा उक्त हेतुसे ही प्रथिव्यादिमय 
मी कहा गया है, भृतधर्मे काठिन्यादि स्थूळ देहमें पाये जाते हैं ॥ ७९ ॥ 

'अह मनुष्य इत्यादि । “अहं बराह्मणः, अहं यतिः, अहं युवा” इत्यादि 
देहाकारेण परिणत भूतष्म बणीश्रमादिका आत्मामें अध्याससे व्यवहार होता दै । 
विज्ञानमयसे लेकर प्रथिवीमय एतत्पूवीन्तवाक्य तक व्यापी अतएव प्रधान ढिङ्ग- 
देहका व्याख्यान है और प्रथिवीमय यहाँसे लेकर काममय एतप्पूर्व वाक्य तक 
जब गुणभूत स्थूळ देहका निर्देश है । ये दोनों शरीर पाञ्चभौतिक 
0. शोतात हैं, अतएव यह सिद्ध हुआ कि आत्मा 

तेजोमय इत्यन्त वाक्यका व्याख्यान कर अतेजोमय इस वाक्यके अन्तर्गत 
अतेज शब्दका अथ कहते है--अतेज' इत्यादिसे । 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित 


मनन लन य ` 
श्रुतिः- ऽकाममयः क्रोधमयो 


मय! स्ेमयस्तद्यदेतदिदंमयोऽदोम च 
भवति साधुकारी साधुर्भवति रा गा प मया 
भवति पापः पापेन । शत याता 
कामं क्रोध तथाञ्धमे तद्दिुद्धं च 
सम्मावयन्प्रतीच्यात्मा तन्मयत्वं य ८२॥ 
त्येवमाद्योऽनेके क्केशा; स्यर्भावनामयाः । 
ते सर्वमयशब्देन संक्षेपात्समुदीरिताः ॥ ८३ ॥ 
तदित्यादिना सर्वशब्दस्याथ उदीर्यते । 
अत्यक्षवस्तुन्यध्यासे सतीदंमयता भवेत ॥ ८४ ॥ 


उक्त शब्दका अथै अज्ञान है, बन्ध 
लौकिक प्रतीति होती है ॥ ८१ ॥ प "तना पक 

'काममयोञ्काममय' इत्यादि श्रृतिः। शल सारके छोकायेसि गता है ॥ 

'कामम्‌' इत्यादि । काममय इत्यादिका व्याख्यान करते हैं-काम और क्रोषरूप 
अधमेकी और तद्विरुद्ध अकाम और अक्रोधरूप घर्मकी मोहसे अपनेमें भावना करनेसे 
आर्म तन्मय होता है । 'अहं सकामः' इस भावनासे सकाम “अहं निष्कामः? इत्यादि 
भावनासे निष्काम आत्मा कहा जाता है । इसी प्रकार क्रोध आदिम मी समझना 
चाहिये । जितनी भावनाएँ आस्मामें होती हैं, उतनी ही कामिक, वाचिकं और 
मानसिक प्रवृत्तियों भी होती हैं, सबका निर्देश करना असम्भव है ॥ ८२ ॥ 

पूर्वोक्त भावनामय क्लेश अनेक हैं, उन सबका सर्वमयशब्दसे संक्षेपसे 
अतिने निर्देश किया है ॥ ८३ ॥ 

'तद्यदिस्यादिना' इत्यादि । तत्‌, यत्‌, एतद्‌ इत्यादि तीन पदोसे अ्रुतिने 
स्वयं सवेशड्दा्ेकी व्याख्या की है । प्रत्यक्षादि प्रमाणगम्य वस्तु सबैशब्दका अ 
है । इदंमय और अदोमय इन दोमों शब्दोंका अर्थ कहते हैं-्यक्ष वस्तुके 
अध्यासमें इदंमयता है जैसे “अहं सुखी” यहां सुखका मानस प्रत्यक्ष है, अतः 
उसके अध्यासमें इदंमयता है “अहं धार्मिक यह अध्यास परोक्ष है, क्योंकि धर्म 
परोक्ष है; अतः इसमें अदोमयता है । सारांश यह है किं जो कुछ शुमाशुभात्मक 
चेष्टारूप कर्म साक्षात्‌ लक्षित होता है वह इदं शब्दसे कहा जाता है इस 
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परोश्चवस्तुन्यध्यासाददोमय इतीर्यते । 
आरोपोक्तिसमाप्त्यथेमितिश्षब्दः प्रयुज्यते ॥ ८५ ॥ 
इदंमयत्वं विस्पष्टमैहिकत्वादुपेक्ते । 
अंदोमयत्ं व्याचष्टे यथाकारीतिवाक्यतः ॥ ८६ ॥ 
यथा करोतीह लोके चरत्यपि यथा तथा। 
परलोके भवत्येष कर्माचारग्रचोदितः ॥ ८७ ॥ 
करणं नित्यकर्म स्यात्काम्यं तु चरण भवेत्‌ । 
करणं कर्मसक्तिया चरणं प्रत्ययात्मकम्‌ ॥ ८८ ॥ 


प्रत्यक्ष ढिङ्गसे अदः शब्दसे उक्त भावनारूप परोक्ष अनुमित होता है । इदंमयत्व 
ढिङ्गसे आत्मामें अदोमयत्वका अनुमान होता है यथा स्वगतरागादिसंबद्ध 
शुभादि कर्म स्वानुभव सिद्ध हैं तथा अन्यके शुभादि. ब्यापार देखकर उनके द्वारा 
तद्वत रागादिका अनुमान पुरुषान्तर कर सकता है । वहि और धुमके समान 
इृदमयत्व और अदोमयत्वंकी भी व्याप्ति है। अकाम, अक्रोध आदिके योगसे पुरुष 
धर्ममय होता है तथा काम, क्रोध आदिके योगसे अधर्ममय होता है, इस 
परम्परासे पुरुष सवेमय होता है । कारण कि धर्माधर्महेतुक ही सब पदाथ हैं, 
अत; समय होना समुचितं ही है ॥ ८४-८५ ॥ 

ढुद्मयत्वम्‌ इत्यादि । इदंमयत्व लौकिक. होनेसे विस्पष्ट है, इसलिये 
इसकी उपेक्षा कर 'यथाकारी' इत्यादि वाक्यसे अदोमयस्वका व्याख्यान करते 
हैं॥ ८६॥ | 

“यथा करोति? इत्यादि । 

शङ्का--आत्मा असङ्ग तथा अद्वय हे, फिर भी प्राणादिमय हुआ इसमें 
कष्या कारण ! 

समाधान--“यथाकारी' इत्यादि वाक्यसे श्रुति स्वयं उत्तर देती है--जैसे 
इस ळोकमें पुरुष यथाकारी और पथाचारी होता है वैसा ही परलोकमें होता है । 
स्वकीया अविद्यासे करचरणादिमयताभिमानसे प्राणादिमय होता हे ॥ ८७ ॥ 

“करणम्‌? इत्यादि । 

शङ्का करण और आचरण तो एक ही हैं, फिर यहां पुनरुक्त दोष क्यों नहीं ! 

समाधान- नित्य कर्म अम्निहोत्रादि करण हैं और काम्य उद्भिदादि चरण 
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पुण्यकारी भवेत्साधुः पिलदेवादिजन्म न 

पापकारी स्थावरः स्पात्काम्रोधादिचोदितः ॥ <९ ॥ 
ताच्छील्यप्रत्ययात्कर्माम्यास एव फलप्रदः । 

इति चेन्न सञ्चत्कर्म कृत्वाऽपि फलमाप्नुयात्‌ ॥ ९० ॥ 
३.1 इत्यादिवाक्येन तदेतदभिधीयते | 
कमशाख्रस्य तात्पर्यमित्य सम्यक्‌ प्रपश्चितम्‌ ॥ ९१ ॥ 
सङ्ृत्कृतौ फरग्रापियदाऽभ्यासस्तदा वृथा | 

इति चेत्फरभूयस्त्वसिद्धयेऽभ्यास इष्यताम्‌ ॥ ९२ ॥ 


हैं बषवा काकि कर हे ले डे प अथवा कर्मशक्ति करण है और मत्ययात्मक चरण है । सर्व प्रकारकी ब्यापारशक्ति 
करण है, कारण कि करोति व्यापारा है और सर्व प्रकारकी ज्ञानयोग्यता चरण 
पदार्थ है, क्योंकि चरधाशु गत्य हे । गत्यथेकधाउु ज्ञानाथक माने जाते हैं 
यह शाब्दिकसम्पदाय है ॥ ८८ ॥ 

'पुण्यकारी' इत्यादि । पुण्यकारी पुरुष साधु होता है और पितृ, 
गन्थवे, देव आदिमें उसका जन्म होता है, पापकारी पुरुष स्थावरादि यानी 
वृक्षादि योनियोंमें जन्म पाता है ॥ ८९ ॥ 

ताच्छील्य ०! इत्यादि । 

शक्का--सुप्यजातौ णिनित्ताच्छील्ये! इस भगवत्पाणिनि सूत्रसे अभ्यासाथेमें 
णिदिप्रत्ययका विधान है । साधुकारी इत्यादिमें उक्त प्रत्यय है, अतः असकृत्‌ 
उण्य, पाप आदि करनेसे उक्त फल हो, सकत्‌ करनेसे नहीं । 

समाधान--ऐसा नहीं सहृत्कर्मानुश्नसे भी फळ होता है, अभ्याससे 


ही नहीं। असङ्गयुष्याचुष्ठानसे फछातिशय होता है । सक्दनुष्ठानसे भी | 


कळ अवश्य ही होता है । कामक्रोधादिपूर्वक ही पुण्य पापमें मनुष्यकी प्रवृत्ति 
होती है, धर्माधम ही संसारका मुख्य कारण है । अतः मुमुक्षुओंकी यत्नसे 
काम, क्रोध आदिका परिहार करना चाहिए ॥ ९० ॥ 

“पुण्य? इत्यादि । 'पुण्यः पुण्येन इत्यादि औत वाक्यसे यही कहा गया 
है कि जो कर्मशास्त्रमे विधि-निषेध-वाक्योंसे विभ्ताररूपसे प्रतिपादित है, 
यहांपर उक्त वाक्यसे धर्मशास्त्रके तात्पयैका प्रकाश किया गया है ॥ ९१॥ 

सक्रुत्कृतौ' इत्यादि । 
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उक्त, तत्र प्रधानत्वं कर्मणः श्रयते पुनः ॥ ९३ ॥ 
उत्तमाधमदेहाख्यवेषम्ये कमणा भवेत । 
देहे विद्यावासनाभ्यां भवेद्ठोगस्य कौशलम्‌ ॥ ९४ ॥ 
कर्मसाध्वेव कर्सव्यमिच्छता5भ्युद्य चिरम्‌ । 
पापं तु सर्वदा हेयं दुःखेभ्यख्नस्यता भृशस्‌ ॥ ९५ ॥ 
पूर्वकाण्डपरा इत्थ॑ कमंग्राधान्यसूचिरे । 
अथ वेदान्तशा्रज्ञाः प्रांहुः कामग्रधानताम्‌ ॥ ९६ ॥ 


Fe सक्कद्वमौयनुष्ठानसे फर्प्रासि होती है, तो असकृत्तदनुष्ठान 
व्यथ हे । 

समाधान--फटाविक्यके लिये अभ्यास आवश्यक है ॥ ९२ ॥ 

“वासना ० इत्यादि । 

शङ्का- “त विद्याकर्मणी समन्वारभेते’ इस वाक्यसे ही कर्म जन्मका हेतु 
है, यह ज्ञात हो चुका, यहां पुनः उसका कथन व्यर्थ है । 

समाधान--पूर्वमें वासना, कर्म और विद्या ये तीनों जन्मके कारण कहे 
जा चुके हैं । यहां फिर कारणत्वाभिधान प्रघानकारणत्व सूचनाथ है । यद्यपि 
तीनों कारण हैं तथापि तीनोंमें प्रधान कर्म ही है ॥ ९३ ॥ 

'उत्तमा०' इत्यादि । उत्तम कमसे ही उत्तम ब्राह्मण, क्षत्रिय आदिके देहकी 
प्राप्ति होती है और अधम पापादि कमसे इवान, सूकर, चण्डाल आदि योनियोंकी 
प्राप्ति होती है, अतएव “ये रमणीयचरणास्ते रमणीयां योनिमापद्यन्ते ये कपूय- 
चरणास्ते कपूयां योनिमापचन्ते’ इत्यादि श्रुति इतरापेक्षया कर्मनें ही प्राधान्यबोधन 
करती है । 

शङ्का- यदि कर्म ही प्रधान है, तो विद्या और वासनाका क्या प्रयोजन ! 

समाधान--विद्या और वासनासे भोगकौशस्य होता है, इन्द्रियपाटव आदिके 
बिना पुरुष भोगमें कुशळ नहीं हो सकता ॥ ९४ ॥ 

'कर्मसाध्वेव' इत्यादि । अभ्युद्येच्छाशीळ पुरुषको सदा साधु कम ही 
करना चाहिए । दुःससे भीरुको सर्वदा पापका परित्याग करना चाहिये ॥ ९५ ॥ 

'पूर्वकाण्डपरा' इत्यादि । पूर्वकाण्ड यानी पूर्वमीमांसामे तत्पर विद्वान्‌ कर्मको 
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थुतिः--अथो खल्वाहुः काममय एवा यथाकामो 
तत््रतुर्भवति यत्क्रतुभवति तकम इसते यल इ विस पय a 
` पुमानादौ काममय एव भूत्वाऽय कर्मकृत्‌ | ei 
यतोऽयं कणो हेतुः कामोञ्तोञ्स्य प्रधानता ॥ ९७॥ 
अकामस्य क्रिया काचिद्‌ इयते नेह कस्यचित्‌ । 
यद्यद्धि कुरुते जन्तुस्तत्त्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ ९८ ॥ 


ही संसारका प्रधान कारण मानते हैं। विद्या और वासना 
कारण कर्म ही को मानते हैँ । “पुण्यः पुण्येन? इत्यादि Ee कर न 
अमाण कहते हैं, परन्तु वेदान्तशास्त्रत्त्वज्ञ पुरुष कर्मको प्रधान कारण न मान 
मे ही प्रधान कारण मानते हैं ॥ ९६ ॥ कः 
अथो खल्वाहुः’ इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके 
से ही इस श्रुतिका अर्थ स्पष्ट है ॥ ५ ॥ bees 
'पुमानादौ' इत्यादि । पुरुष सर्वप्रथम काममय होकर ही कर्म करता 
है । स्वट्पयत्नसाध्य कर्ममें भी कामनाके बिना किसीकी प्रवृत्ति नहीं होती | अतएव 
तार्किक आदि प्रवृत्तिमात्रमें इष्टसाधनताज्ञानको कारण मानते हैं। काम ही 
कर्म करनेमें कारण है, अतः सबकी अपेक्षा प्राधान्य काममें ही है। 
. शङ्का-यदि काम ही संसारमयोजककी अन्तिम भूमि है, तो अज्ञान 
संसारका मूळ कारण है; यह सिद्धान्त असंगत हो जायगा । 
समाधान--कामनाका भी तो कारण अज्ञान ही है, अज्ञानके बिना द्वैत ही 
नहीं हो सकता और द्वैतके बिना अधिकारी, साधन, फर आदि नही हैं, फिर 
कौन किसकी कामना करेगा, अतः अज्ञानातिरिक्तमें प्रधान कारण कौन है ! 
ऐसा विचार होनेपर कामको ही प्रधान कारण वेदान्तियोंने माना है । आत्मतत्त्वका 
अपरिज्ञान ही कामनामें कारण है, आत्मज्ञान होनेपर हेयोपादेय कुछ अवशिष्ट 
ही नहीं रहता, फिर किसके लिए कौन प्रवृत्त होगा । निःरोषदुःख़ असीमानन्द- 
रूप आत्मां सदा प्राप्त ही है ॥ ९७॥ 
कामप्राधान्यमें मनुवचन भी कहते हैं-'अकामस्य' इत्यादिसे । 
कामनाके बिना किसीमें कोई क्रिया नहीं देखी जाती । कोई भी प्राणी 
महान्‌ हो या क्षुद्र, जो कुछ करता दै, सब कामकी ही चेष्टा है । 
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ea) 
स॒ यशेत्युत्तरा श्रुतिः ` 


त्येतदविशदीकत् 

काम! क्रतुः कर्म जन्येत्येषामेष क्रमो भवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
पुंसो या विषयापेक्षा स काम इति भण्यते । 

स एव वर्धमानः सन्‌ क्तुत्वं प्रतिपद्यते ॥ १०० ॥ 
रुपेरतिशय! काम्ये विषये क्रतुरीयते । 

पाक्षिक कर्म कामे स्यात्करोत्येव क्रतौ सति ॥ १०१ ॥ 


 हा-्ामनाके बिना भी क्रिया देखी जाती है, अतः गीते स 
कहा है कि नहि कश्चित्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌ तथा “न कुयौन्निष्फरू क 
इस मनुवचनसे भी निष्फळ कर्मका निषेध किया गया है । 

समाधान--कांमनारहित कर्म निष्फल कर्म कहा गया है, अतएव 
रागके बिना प्रमादवश उत्पन्न निषिद्ध कमसे स्वल्प पाप होता है, ऐसा घ्- 
शाखोमे कहा गया है । “चाण्डालन्न प्रमादेन यदि झुञ्जीत यो द्विजः। ततश्रान्दरा- 
यणे कुयोन्मासमेक बतं चरेत्‌ ॥” इत्यादि स्मार्त वचन भी उक्त अमे प्रमाण 
हैं। फलवती त्रिविष प्रवृत्ति कामप्रयुक्त ही होती है। इसमें “आत्मैवेदमग्र 
आसीदेक एव सोऽकामयत इत्यादि श्रुति भी प्रमाण है । काम, गद्धी, अभिलाषा, 
तृष्णा ये सब पर्यायवाची हैं। आसङ्ग कामनाका हेतु है, उसका पयीय नहीं 
है, अतएव गीतामें कहा गया है--'ज्लात्संजायते कामः इत्यादि ॥ ९९ ॥ 
रे इत्येत० इत्यादि । 'स यथा’ इत्यादि उत्तर श्रुति उक्त अर्थको स्पष्ट करती 
; रड कै और जन्म--इनका यही क्रम है ॥ ९९ ॥ 
या इत्यादि । पुरुषकी जो विषयग्रहणकी इच्छा है, वही काम 
कहलाती है । इष्टविषयके गुणस्मरणके अभ्याससे इच्छा उत्पन्न विट । बढ़ रही 
वही इच्छा क्रतु कही जाती है। विषयके दोषके अनुसन्धानसे भी यदि इच्छा विरत 

Ee तरक्षणमें दब जानेपर मी दोषाननुसन्धानदशामँ पुनः प्रादुभूत 

न जिस किसी उपायसे निवृत्त न हो, प्रत्युत उसकी प्रासिके छिए समीहा 
गे वही वद्धमान काम क्तु कहा जाता है ॥ १०० ॥ 

रुचेरतिशय;' इत्यादि । काम्य विषयमें रुचिका अतिशय (अभिलाषातिशय) 

कु कहा जाता है। स्वरूपमेदकथनके अनन्तर फरुसे भी भेद कहते हैं-- 

कामसे पाक्षिक प्रवृत्ति होती है अर्थात्‌ कामसे कदाचित्‌ प्रवृत्ति होती है और 
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दै TS 1 फजजस्स्ज्सल्स्स्स्क्‍्स्ल्स्सिॉ्थ्ड 

उण्यपापात्मकं कर्म . हपूर्वाद्शशब्दितय । 
उत्तमाधमजन्माऽस्य फलं प्रोक्त पुराऽपि च ॥ १०२॥ 
लोकेऽपि याइश; कामस्ताइङ्निश्चयवांस्तथा । 
कम कृत्वा फलं गच्छेत्तच्छुभाशभयोः समम्‌ ॥ १०३ ॥ 

अतिः--तदेष छोको भवति--तदेव शक्तः सह कर्मगैति लिङ्ग मनो 
यत्र निषिक्तमस्य । प्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किञ्चेह करोत्ययम्‌ । 
तस्माल्लोकातुनरेत्यस्मे लोकाय कर्मण इति चु कामयमानः । द्‌ 
कामम्राधान्यदार्द्याथे मन्त्रस्योदाहृति। अता । 
हिङ्गयते गम्यते सबै मनसाऽतोऽस्य लिङ्गता ॥ १०४ ॥ 


ST TTS SS oe 
कदाचित्‌ नहीं भी होती, किन्तु ऋतुसे नियमेन प्रबृत्ति होती है । कायिक, 


वाचिक और मानसिक त्रिविध प्रवृत्तिका अव्यभिचारी हेतु ऋतु है ॥ १०१ ॥ 

कमेशब्दार्थको कहते हैं--“पुण्यपापा०' इत्यादिसे । 

पुण्य-पापात्मक कमे कहलाता है । बिहितानुष्ठानसे पुण्य होता हे और 
निषिद्धानुष्ठानसे पाप होता है, इसीको अपूर्व तथा अदृष्ट भी कहते हैं । पूर्मं 
भी शुभाशुभकमेवश उत्तमादि जन्म होता है, यह कह चुके हैं। अज्ञ संसारी 
होता दै, इसमें कारण काम है, इस ब्राक्मणोक्त विषयका यह मन्त्र अनुवादक है, 
अपुर्वीथक नहीं है ॥ १०२ ॥ 

पदाथेकथनोत्तर 'स यथा'से लेकर “तदभिसंपद्यते? तक वाक्यका अथ कहते 
हैं-“लोकेऽपि' इत्यादिसे । 

जिस विषयमे संसारी अज्ञ पुरुषका मन अति आसक्त होता है, उसकी 
प्राप्तिके अनुकूल कर्म करके वह झुंभाझुभात्मक फलको प्रास करता है ॥ १०३॥ 

'तदेष छोको भवति इत्यादि श्रुति । 'छोकव्याख्यानसे श्रुति गतार्थं है । 

“तदेष' इत्यादि वाक्यका तात्पर्य कहते इँ-“काम०' इत्यादिसे । 

संसारमें काम ही प्रधान है, इस अको दृढ़ करनेके छिए अुतिने उक्त 
मन्त्रका उल्लेख किया है । उत्तराद्धे ढिङ्गशब्दका व्युत्पतिप्रदशनपूर्वक अथे 
कहते हैं । सूक्ष्मदेद ढिङ्ग कहलाता दै । 

शङ्का क्या £ 
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तन्मनो नितरां सक्तमुत्तमे वाउधमे फले । याक ज्म, फले। ` 
सक्तः सन्कर्मणा साथ तदेव फलमाप्लुयात्‌ ॥ १०५॥ 

इह जन्मनि यत्किश्विच्छुम कुर्यादुताञ्शुभम्‌ । 

तदीयफलसंपूत्तिः स्वर्गे वाऽन्यत्र वाउडप्नुयात्‌॥ १०६ ॥ 
अथा55गच्छति त्णोकाछोकेऽस्मिन्‌ कर्मसिद्धये । 

इत्थं कामाद्‌ बंभ्रमीति संसारे गमनागमैः ॥ १०७॥ 


समाधान--इसीसे प्रत्यगात्मामें स्फुटतर ज्ञान होता है, अतः 'ढिङ्गचते 
ज्ञायते प्रत्यगात्मा अनेन’ इस व्युत्पत्तिसे ढिङ्गशब्दका सूक्ष्म देह अभे है । 

शङ्का- आत्मा असङ्ग है, फिर ढिङ्गदेहके साथ उसका सम्बन्ध केसे ! 

संमाघान- वस्तुतः आत्मा असङ्ग ही है, पर स्वास्माज्ञानसे स्वचैतन्याभास 
द्वारा कल्पित आसङ्ग उसमें माना जाता है । यद्यपि विसु आत्मा कूटस्थ है, अतएव 
मनके द्वारा मी ढिङ्गेक्याप्न आत्मा मनके कामित अर्थमें नहीं जा सकता, तथापि 
जढपात्रकी गतिसे तस्रतिबिम्बमे जैसे गतिकी प्रतीति होती है, वैसे ही रिङ्गगतिका 
आत्मामें आरोप कर आत्मगति कही गई है, “ध्यायतीव? इत्यादि श्रुतिसि औपाधिक 
क्रिया आत्मामें मानी जाती है ॥ १०४ ॥ 

'तन्मनो' इत्यादि । उत्तम स्वगीदि और अधम सांसारिक फळ है। उनमें मन 
आसक्त ( उच्चूतामिढाष ) होता है । यद्यपि 'कामः संकल्पो विचिकित्सा? इत्यादि 
शृतिसे कामादि आत्मषर्म हैं, मनोधर्म नहीं हैं, तथापि मनमें आत्माका अभिमान 
न होनेसे आरोपित आलधमै कहे जाते हैं। उस विषयमै भी आत्मा आसक्त 
होकर कर्म करता. है, उस कके साथ परछोक प्राप्त कर वह॒ फर 
पाता है ॥ १०५॥ 

इह जन्मनि’ इत्यादि । इस जन्ममें शुभ या अशुभ जो कर्मे करेगा, 
उस कर्मके फलकी संपूर्ति स्वर्गमे या अन्यत्र यानी मृत्युछोकादिमें होगी अर्थात 
उनमें नीच आवश्यक है ॥ १०६ ॥ 

है इत्याद । यह संसारी यदि परळोकसुखभोगयोग्य 

क शा 0 लो नो अनन्तर जिस शुभ कर्मके न 
१ उस आगसे उक्त कर्मका क्षय होनेपर पुनः 

करनेके लिए मनुष्यछोकमें आता है; कारण कि कर्मभूमि मृत्युलोक ही 
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चैतुथे आक्षण ] भार्षाचुवोदसंहित॑ इ २९३ 
खेदाजकम्पयारेप इन्त 


इति चेन्न यतः कामो इश्यते राजसे सुखे ॥ १०९ ॥ 
विषयेन्द्रियसयोगादद्यदगर 0) | 
परिणामे विषमिव तत्सुखं राजस i 00. ती ॥ ११० ॥ 


है, अन्य भोगमुमियां हैं । यो 
इत्थम! और 'नु’ शब्दसे खेद पट क । है न 
पुनः इहलोक और परछोकमें अमण करता है, कहीं ल po 
सकता ॥ १०७ ॥ र न 

'खेदाइुकम्पयो०' इत्यादि । 
बार बार इस छोकसे परलोक और Rr ल ल जात 
देहधारणके लिए आता जाता रहता है। इसपर खेद और हा 
करनेके छिए अरुतिमें “नु' शब्द आया है। कामी यानी आतार 
दशा कष्टमय है, अतः कोई भी कामी न हो, ऐसा अतिका सदाशापूर्ण दा 
उपदेश हे । आत्मा गरुद्धबुद्ध मुक्तस्वमाव है, किन्तु कामनावश ऐसी कष्टदशा 
पाता है, अतः श्रेयोर्थीको चाहिए कि इस अनर्थकी मूलभूत 
सर्वथा त्याग करें ॥ १०८॥ उ 

नन्वकष्ट इत्यादि । 

डा. शुभ विषयमें ही प्राणीकी कामना होती है, वह कष्ट नहीं है। जो 
ड दै, उसमें किसीकी कामना ही नहीं होती । सुख हो, दुःख कभी न हो, 
सी पाणिमात्रकी आशा देखी आती हे । फिर शुभ कामना कष्ट क्यों £ 

समाधान--राजस भोगकी भी इच्छा होती है, वस्तुतः वह कष्टफडक 

उसे कष्ट ही समझना चाहिए ॥ १०९ ॥ 

विषयेन्द्रिय०” इत्यादि । शब्दादि विषय चक्षुरादि इन्द्रियके सम्बन्धसे 
जायमान सुख भोगावस्थामँ अमृतके समान प्रिय प्रतीत होता है, पर परिणाम 
यामी उत्तर कालमें विषके समान क्केशप्रद होता है, वह सुख राजस कहलाता है, 
पदे वचन गीताका है, इसके प्ामाण्यमे किसीको सन्देह नही हो सकता | 
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२२९४ बृहृदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय. 


तत्सुखं कामयन्ते हि ग्रायेण बहवो जनाः । 

अन्यथा जारचोरादेः प्रवृत्ति! काऽपि नो भवेत्‌॥ १११ ॥ 
अथ केन प्रयुक्तोऽयं पापं चरति पूरुषः । 
अनिच्छन्नपि वाण्णेयेत्यएच्छत्सम्यगजुन। ॥ ११२॥ 
काम एष क्रोध एष रजोगुणसमृद्धवः । 

इति प्रवतेको कामक्रोधौ कृष्णस्तदोक्तवान्‌॥ ११३ ॥ 
तहस्तु साखिकानन्दे काम इत्यपि मोच्यताम्‌ । 

सुखस्य साक्तिकस्याऽपि साधने झेशसस्वतः ॥ ११४॥ 


अतः यह कहना कि अशुभकी कामना ही नहीं होती दै, निमूल् है। हां, 
आरम्ममें ही जो अशुभ हे, उसकी कामना न हो, पर उतनेसे ही इष्टकी सिद्धि 
महीं होती ॥ ११० ॥ 

“तत्सुखम्‌? इत्यादि । राजस सुखमें किसीकी कामना ही नहीं होती, यह 
कहना अनुभवविरुद्ध दै । यदि यह सच होता, तो जार ( व्यभिचारी ) तथा 
चोरकी कहीं प्रवृत्ति नहीँ होती यह संसारमें सर्वत्र प्रसिद्ध है, नहीं है, ऐसा 
कोरे कह नहीं सकता ॥ १११ ॥ 

(अथ केन? इत्यादि । गीतामें श्रीभगवानसे अजुनने पूछा कि भगवन्‌, 
यद्यपि पुरुष पाप कम करना नहीं चाहता, तो भी किसकी प्रेरणासे पाप कर्म 
करता है ॥ ! ११२ ॥ 

श्रीभगवानूने उत्तर दिया- “काम एप! इत्यादिसे । | 

रजोगुणसे समुत्पन्न काम और क्रोध ये ही दो प्रबैतक हैं, इस प्रकार 
बासुदेव श्रीकृष्ण भगवानूने काम और क्रोधको ही प्रवर्तक कहा है, यह केवळ 
आप्तवाक्यसे ही नहीं सिद्ध होता, किन्तु होकानुभवसिद्ध भी है । ये गीता- 
के झोक हैं, अतः इनका विशेष व्याख्यान अन्यत्र प्रसिद्ध है, इसळिए संक्षेपमें 
किया है । ये अतिस्पष्ट भी हैं ॥ ११३ ॥ 

इत्यादि । 

शङ्का --अच्छा तो सात्त्विक सुखकी कामना हो, क्योंकि तो दुःखप्रद नहीं है। 

समाधान--नहीं, क्योंकि वह तो साधनावस्थामें ही अति दुःखप्रद्‌ है, यह 
भी औमगवानने गीतामें कहा ही है ॥ ११४ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] माषाचुवाद्सहित 
ललल 0 २२९५ 
यतते मिद ` पि व 
म सासद ऽमृतोपमम्‌ । 
तत्सुख सात्तिकं ्रोक्तमातमबदप्साद्जम्‌ ॥ ११५॥ 


ग्रशूतानन्दयुक्तानां नई. प्रसाधने । 
याऽन सरडे ॥ 

ह ध्या, संसारे कि बहूक्तित! | हो 

त्यभिप्रेत्य कामेडस्मित्त्यन्त खिद्यते श्रुति! ॥ ११७॥ 


_ आर द आ जज इत्यादि । सात्त्विक सुख साधानाव F 
प्रद है, परिणाममें असृतोपम है, इस कथनसे es 
सुख है, यह प्रतीत होता है । दुःख दोनों अपरिहार्य है। मेद इतना ही 
दै कि राजसमें अन्तमें दुःख है और सात्विक पहले ही दुःख है, यह मी 
इ है। ह सुख तर) मी भिन्न हैं, राजस सुख बिक 

) अतएव विषयाधीन है और सा र 

है, छि अकिश्चनको भी सुळूम है ॥ ११५ ॥ "क इच नात्या य र 

अश्ूतानन्द्‌० ' इत्यादि । 'यन्न दुःखेन सम्मिन्न न च अस्तमनन्तरम्‌ | अमि- 
लाषोपनीतं 0 तत्सुखं स्वःपदास्पदम्‌ ।' ( जो सुख दुःखसे मिश्रित हन 
विनाशी नहीं है तथा अभिलाषासे जो प्राप्त होता है, वह सुख स्वर्गपदात्पद हे ) 
इस प्रामाणिक वचनके अनुसार दुःखासमानाधिकरण सुख स्वगपदार्थ है, अतएव 
भुत आनन्द कहा गया है। लौकिक सुख दुःखमिश्रित है, अतएव यह 
जानन्द अभूतानन्द नहीं है। यागादिजन्य पारलौकिक सुख दुःखामिश्रित है, 
अत; वह भसूतानन्द माना जाता है। किन्तु उसके साधन ज्योतिष्टोम आदि यागके 
अनुष्ठानमें जो दुःख होता है, वह सर्वानुभवसिद्ध है । वाकूकायमनोनिग्रह, प्रमूत- 
अन्यव्यय, आयास आदि ये सब दुःखके कारण हैं, इनके द्वारा आरम्ममे 
` दुःख अपरिहार्य हे ॥ ११६ ॥ ; 

'र्वथाऽनर्थ०' इत्यादि | इस संसारमें काम अनथैकारी है, यह सबझो 
विदित है, अतः इस विषयमै अधिक उपपादनकी आवश्यकता नहीं है, इसी 
अभिप्रायसे भ्रुतिने कामके विषयमै अत्यन्त खेद प्रकट किया है । अज्ञानसे 
अनुचित होता है, तो अज्ञान शरण होता है, पर जानकर जो अनुचित किया 
जाता है, उसपर माननीयोंको खेद होता ही दै ॥ ११७॥ 
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इति न्वित्युपसंहारं तदुक्तेः ठुतवान्युनि; ॥ ११८ ॥ 
मुक्तिः सुषुप्तिदशन्तान्मुनिना या विवक्षिता । 
मुनिरारभते वक्तुं तामथेत्यादिवाक्यतः ॥ ११९ ॥ 
श्ुतिः- अथाकामयमानो योऽकामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो 
न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मेव सनत्रह्माप्येति ॥ ६ ॥ 
ब्देन सूच्यते । 
कामी संसरतीत्युक्तं कामाभावे विय्युच्यते ॥ १२० ॥ 


“यः पुरा? इत्यादि । पूवम स्वमदृष्टान्तसे जो परकोक विवक्षित है; 
उसका अस्तित्वप्रतिपादन द्वारा मुनि श्रीयाज्वस्क्य परढोकोक्तिका उपसंहार करते 
हैं; इतिका उपसंहार अथ है । नुः का खेद और अनुकम्पा अथ है, अज्ञ पुरुष- 

इस छोकसे परळोक और परलोकसे इस छोकमें आता जाता है 
मर्थीत्‌ जन्म-मरणभाक्‌ होता है ॥ ११८ ॥ | 

(अथ अकामयमानः? इत्यादिका अवताराथ इतिवृत्त कहते हैं--शरुक्ति/ 
इत्यादिसे । 

सौधुप्त स्थानमें प्राप्त पुरुषस्वरूप जो मोक्ष-इष्टान्त है, अतिछन्दादिवाकसे 
उसके कथनके अनन्तर दाष्टीन्तिकतवेन विवक्षित मुक्तिका 'तामथ' इत्यादि 
वाक्यसे युनि कथन आरम्भ करते हैं ॥ ११७॥ 

(अथाकामयमान' इत्यादि श्रुति श्रुत्यर्थ छोकव्याख्यानसे स्पष्ट है ॥ ६॥ 

(वूर्वोक्तकामि०! इत्यादि । अथशब्द हेत्वर्थ है, चूँकि कामसे कामीको संसार 
होता दै, अतः अकामयमान मुक्त होता है । अथवा कामिवैषम्यसूचनाथ अथ- 
शब्द है। कामीको संसार होता है, यह कह चुके हैं । कामनाके अभावसे मुक्ति 
होती है, यह सिद्धान्त है। जैसे काम और उसके अभावमें वैषम्य है, वैसे 
ही बन्ध और मुक्तिरूप फर्में समझना चाहिए । काम संसारका बीज है यह 
अन्वयब्यतिरेकंसे भी सिद्ध है । 

शङ्का-सुदुप्त्यवस्थामें आत्मा अकाम रहता है, पर मुक्ति नहीं होती, किन्तु 
पुनरुत्थान और पूर्ववत्ससार ही रहता है । 

समाधान--अकामयमान मनुष्यके लिए कहा गया है, सुषुप्त्यवस्थामें 
मनुष्यामिमान नहीं रहता, अतः उक्त अथेमे दोष नहीं है, निइशेष दुःखनिदति 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चढ्ने आहण ] MM. ME 
अतोऽकामयमानः स्यात्‌ कामहेतुनिराकृते! | 


कामहेतुश सङ्कल्पो व्यासेनैवप्ुदीरणात्‌ 
सङ्करपहेतुः कामो बै यज्ञाः सडुल्पसम्मवा! क 
काम ! जानामि ते मूल सङ्करपात्किङ जायसे ॥ १२२ ॥ 
असम्यक्त्वेऽपि भोगेषु सम्यक्त्वस्य प्रकरपनम्‌। 
सङ्कल्पस्तेन भोग्या मे भूयासुरिति वाच्छति॥ १२३॥ 
यन्मध्ये यच पर्यन्ते यदापाते । 
सर्वमेवा$पवित्रं तद्विनाशामेध्यदूषितम्‌ ॥ १२४ ॥ 


स्वरूप एवं निरतिशय सुखस्वरूप आत्मा है, 
कर मुझे सुख हो, ऐसी कामना करता हे ॥ त पछ?” च सा 

अतो० इत्यादि । कामहेतुके त्यागसे 

शङ्का--कामहेतु क्या है ! कक 

समाधान-संकर्प । 

शक्का--इसमें प्रमाण क्या है १ 

समाधान---व्यास महर्षिका वचन | 

शङ्ा-कोन £ 

समाधान---'संकर्पहेतु ०! इत्यादि । 
` संकल्पका हेतु काम है । कामनाकी सिद्धिके लिए पुरुष साधनानुष्ठानका 
संकरप करता है, तदनन्तर यागादिका अनुष्ठान करता है। फलकामनाके भेदसे 
अधिकारीका मेद है और अधिकारीके भेदसे तत्‌-तत्‌ फल्हेतु यागादि अनेक हैं। 
कामनाका संबोधन करके व्यास भगवानने स्पष्ट कहा है-हे काम, तुम्हारा मूळ 
में जानता हैं, तुम संकरपसे होते हो ॥ २१, २२॥ / 

'असम्यकत्वेऽपि' इत्यादि । 

यद्यपि भोग परिणाममें प्रतिकूल है, अतएव असमीचीन माना जाता 
है, किन्तु अज्ञको वही समीचीन प्रतीत होता है, अतएव उसीका संकल्प 
करता है । संकल्पका सामान्यतः स्वरूप है--मुझकों भोग्य पदार्थ प्राप्त हों, ऐसी 
इच्छां करना ॥ २३ ॥ 

“यन्मध्ये? इत्यादि । जो मध्यमें और परिणाममे थोड़े बोधसे ( यानी 


२८९ 
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२२९८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 


ज 


` ` जतोऽसमीचि सम्यक्त्वआन्तिः स्यादग्रबोधतः । 
यावन्न सम्य्ज्ञानेन .प्रत्यगात्माज्वबुध्यते ॥ १२५ ॥ 
प्रतीचि बुद्धे सम्यक्त्वं भोग्येषु विनिवतेते । 
अथाऽकामयमानोऽयं भवतीति विवक्षितस्‌ ॥ १२६ ॥ 
परमानन्दरूपत्वागस्ति सम्यक्त्वमात्मनि । 
अबोधात्‌ सुखमग्राप्तमिति मत्वा वियुद्यति ॥ १२७ ॥ 
प्रतिकृलस्य भोग्यस्य यथा स्याद्‌ दुःखहेतुता । 
तथाऽचुकूलं हेतु; स्यात्सुखस्येत्यस्य विश्रमः ॥ १२८ ॥ 
मा भूद्‌ दुःखं ममेत्येवं यथा कामयतेऽनिशम्‌ । 
सुख मे स्यादिति तथा नर! कामयतेऽन्धधीः ॥ १२९ ॥ 


अविचारसे ) प्रिय ज्ञात होता है, वह सब अपवित्र और विनाशरूप अपवित्रतासे 
दूषित अतएव अनुपादेय है ॥ १२४ ॥ 

“अतोऽसमीचि' इत्यादि । 

शहा--भोग्य यदि असमीचीन है, तो उसमें छोगोंकी समीचीनतवबुद्धि 
क्यों होती दै! 

समाधान-अज्ञानसे जबतक आत्मतत्त्वज्ञान नहीं होता, तबतक उसमें 
समीचीनत्वबुद्धि होती है ॥ १२५ ॥ 

“प्रतीचि! इत्यादि । आत्मतत्त्वका निश्चय होनेपर भोग्यसमुदायमें समीचीनत्व- 
बुद्धिकी निवृत्ति होती है, तब वह पुरुष अकामयमान होता दै, यह प्रकृतमें 
विवक्षित है ॥ १२६॥ 

'परमानन्द० इत्यादि । परमानन्दस्वरूप होनेसे आत्मामें समीचीनत्व है, 
किन्तु आत्मस्वरूप ताइश सुखके अज्ञात होनेसे अप्रा्त मान कर संसारी विमो- 
हित होता है ॥ १२७ ॥ 

श्रतिक्कलस्य' इत्यादि | प्रतिकूल भोग्यमें जिस प्रकार दुःखहेतुत्व दै. 
उसी प्रकार अनुकूछ भोगयमें सुखहेतुत्व है, यह अज्ञका विभ्रम है ॥ १२८ ॥ 

मा भूद दुःखम्‌? इत्वादि । से दुःख न हो, यह कामना प्रतिक्षण जैसे 
मनुष्य करता है वैसे ही सुख मुझे सदा हो यह भी कामना करता है, ये 
कामनाएँ मूडधीकी हैं। वस्तुतः भें दुःख नहीं है, किन्तु अज्ञानसे उसमें दुःख 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुथे बराह्मणे ] भाषालुवाद्सहित 
परसानन्दरूपत्वमात्मन 


हे कळ बिबुध्यते । 
बोच्यात भोग्यं ततो बोधादकामता ॥ १३० ॥ 
यो ५ । 

“काम इत्यादिनेतत्‌ सुत्ने विबियते स्फुटय्‌ ॥ १३१ ॥ 
यो$कामस्तस्य न प्राणा उत्क्रामन्तीति योजना । 
संसृति कामिनो यडदकामो इुच्यते तथा ॥ १३२ ॥ 
च्डानु्राविकावाप्त्या कामा यस्य न सन्त्यसौ । 
अकामस्ताइशत्व तु निष्कामत्वेन सिध्यति॥ १ ३३॥ 


मान कर उसकी निदृत्तिकी इच्छा करता है। तथा आत्मा स्वतः सुखस्वरूप है 
* हे नहीं, जिससे हे. कामनाकी जाय, अज्ञानसे उसको प्राप्त दाळ 
उ कामना करता है, वह मूढधी नहीं है तो १ 
दोनों कामनाएँ नहीं होतीं ॥ १२९ ॥ 6711... 

'परमानन्द्‌० इत्यादि । ब्रह्मवित्‌ जब आत्मा परमानन्दस्वरूप है 

१ यह 

समझ जाता है तब भोगकी वह कामना क्यों करेगा £ अतः ब्र्मबोधसे 
अकामता होती है ॥ १३० ॥ र 

'बोधलस्य०' इत्यादि | अकामत्व आत्मबोधसे ही प्राप्त होता है, इसीसे 
अथाकामयमानः इत्यादि सूचित किया गया हे । 'यो$कामः इत्यादि वाक्यसे 
उसका विवरण करते हैं ॥ १३१ ॥ 

'योऽकाम०' इत्यादि । जो अकाम है, उसके प्राण निधनके समय 
नाड़ियोंसे नहीं निकलते, किन्तु यहीं ढीन हो जाते हैं। संसारी पुरुषके 
प्राण तो तत्तत्‌ फडके भोगके ढिए नाडीविरोषसे ही निकल्ते हैं, 
अतएव उसीको संसार यानी जन्ममरणबन्धन प्राप्त होता हे । अकाम पुरुष मुक्त 
होता है ॥ १३२ ॥ 

“इृष्टानु० इत्यादि । दृष्ट यानी ऐहळौकिक और आनुअविक यानी पार- 
लौकिक स्वगीदि अनात्मंविषयोंकी कामनाएँ जिसको, नहीं होतीं, वही 
अकाम कहा जाता है; यह अकामत्व यानी निष्कामना कामनाभावसे ही सिद्ध 


होती है ॥ १३३॥ 
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३३०० बृहदारण्यकवातिकसार [४ अध्याय 


SITTIN ee 


विञ्रमापादिताः कामाः प्रत्यकतच्वविवेकिन! । 
यस्माद्विनिर्गताः सोऽयं निष्काम इति भण्यते ॥ १३४ ॥ 
आप्तकामत्वतः सिध्येद्‌ बुद्धेः कामबिनिर्गस; । 

अप्राप्तौ काम्यमानस्य काम; क्वाऽपि न निःसरेत्‌ ॥ १३५ ॥ 


धविभ्रमा ० इत्यादि । विभ्रमसे यानी सकलकामनाश्रय बुद्धिके तादात्म्यविअरमसे 
बुद्धिस्थ सकळ कामनाएँ आत्माम प्रतीत होती हैं, आत्मतत्त्वका विवेक होनेपर 
बुद्धितादात्यसे प्रतीयमान निखिळ कामनाओंके साथ बुद्धि निवृत्त हो जाती 
है । निदृत्ति यहां उच्छेद विवक्षित है, लय नहीं है, इसको व्यक्त करनेके 
छिए वासनाके साथ निवृत्ति कही गई है, अतः तत्त्वज्ञानी निष्काम कहा 
जाता है ॥ १२४ ॥ 

“आप्तकाम०? इत्यादि । “आप्तकामः वाक्यथटक कामशब्द काम्यते’ इस 
क्मैव्युत्पत्तिसे आत्मपरक दै । आप्तः काम आत्मा येन तस्य भावः आसकामत्वम्‌ । 
आतम्रासिसे बुद्धिगत कामकी निवृत्ति होती है । आसप्रासि न होनेपर काम्य- 
मानका काम कभी नहीं निकलता, अतः कामनाकी निब्वत्तिका हेतु आत्मज्ञान ही 
है । भाव यह है कि आत्मकामत्व आप्तकामत्वमें हेतु है। निखिल शब्दादि 
प्रपञ्च आत्मा ही है, अतिरिक्त नहीं है, ऐसा ज्ञान होनेपर उसके अतिरिक्त 
काम्य विषय ही नहीं रहता, अतः आत्मकामत्व होता है । आत्मकाम होनेसे 
आत्मा प्राप्त ही है, प्राप्य नहीं है, इसलिए आप्तकामत्व स्फुट सिद्ध होता 
है, अतएव निष्कामत्व स्वतः सिद्ध होता है, इसीसे आत्मा “अकाम” कहलाता दै। 
अकामयमान मुक्त होता है । र 

शङ्का- सम्यग्‌ ज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस होनेपर ज्ञाता आदिके मेदसे कामादि 
क्यो नहीं होते ! 

समाधान--उक्त मेद भी अज्ञानावस्थामें ही रहता है, अतः ज्ञान होनेपर 
उक्त मेद्‌ भी नष्ट हो जाता है। 

शङ्का- इसमेँ क्या प्रमाण है ! 

समाधान- “यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ तत्केन कं पर्येत्‌? इत्यादि श्रुति 
माण हे । 

शड़ा--जञाता आदिके भेदकी अभाबदशामे कामना क्यों नहीं होती ! 
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चतुथे ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित उत २३७१ 
“लेली ळा र स 
मिष्टान्भोजनं युक्त्वा 


1 बुथुक्षा न निवर्ते । 
अतः काम्यप्रापिरेव निष्कामत्वस्य कारणम्‌॥ १३६ ॥ 
ननु दोषस्य ha भवेत्कामविनिर्गमः । 
न पं पच्यन्मोक्तु न वाञ्छति ॥ 
र फळे साधने च पुंस: कामो द्विधा भवेत्‌ । वभ. 
साधनदीषेण फलकामो न नच्यति ॥ १३८ ॥ 
अन्यथा भोज्यदोषेण श्लुत्निवृत्ति! प्रसज्यते । 
न त्वेवमस्त्यन्यभोज्य सम्पाद्याऽपि बुशरुक्षते ॥ १३९ ॥ 


समाधान--शात विषयकी कामना होती है। &यायतो ु 
इत्यादि भगवदूवाक्यसे और अनुभवसे भी है ००१५ र 
नहीं होती ॥ १३५ ॥ कळ ks 

मिशन्नभोजनम इत्यादि । इस इलोकसे छेक 
और समाधान करना इस विषयमे व्यथ और क है हक 2 
इसका उल्लेख नहीं है। अतः इसपर हिखनेकी कुछ भी इच्छा नहीं 
प पर कील १25 कुछ लिखते हैं । मिष्टान्नमोजनके बिना मिष्टान्न 
नेकी इच्छा चि नहीं होती, अतः कामप्राप्ति निष्कामत्वका 
कारण है ॥ १३६ ॥ की 

तु दोषस्य' इत्यादि । 

शक्का-विषयदोषदरशनसे भी ओज्यविषयक कामनाकी निवृत्ति 
जाती है, जैसे कुत्तेके भुक्तावशिष्ट अन्नको देख कर कोई मी पुरुष es 
इच्छा नहीं करता ॥ १३७॥ 

समाधान--भिवस्‌ फलम्‌? इत्यादि । पुरुषकी कामना दो प्रकारकी होती 
है--एक फलविषयिणी और साधनविषयिणी । इसमें साधनके दोषदशनसे 
फलविषयक कामनाकी निवृत्ति नहीं होती ॥ १३८॥ 

अन्यथा इत्यादि । यदि साधनके दोषदर्शनसे फलेच्छा निवृत्त हो, तो 
उक्त इष्टन्तसे मोजनेच्छाकी भी निवृत्ति होनी चाहिए, किन्तु ऐसा नहीं 
देखा जाता, प्रत्युत अन्य भोजनसामग्रीका संपादन कर पुरुष भोजनेच्छा : करता 
ही है ॥ १३९ ॥ 
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२३०२ बृहृदोरण्यकवातिकसांर [ ४ अध्याय 


फळं सर्वत्र चाऽऽनन्दो न त्वसौ क्वाऽपि दुष्यति । 
तस्मादानन्दकामोऽयमानन्दाप्त्यैव नश्यति ॥ १४० ॥ 
एवं सत्याप्तकामत्व॑ निष्कामत्वस्य साधनम्‌ । 
काम्याप्तौ त्वात्मकामत्वमेव हेतुने चेतरत्‌ ॥ १४१ ॥ 
सत्यामप्यात्मवाञ्छायां यागभार्यादिना विना । 
स्वगेपुत्रादिकामातिनाति चेच्छ्रयतामिदस्‌ ॥ १४२ ॥ 
किमेकं साधने सर्वकामानां ग्रापकं भवेत्‌ । 
उतैकस्यैव्‌ नाऽऽदयोऽत्र युज्यते तददर्शनात्‌ ॥ १४३ ॥ 
द्वितीये सरवकामात्तेरात्मवाञ्छेवे कारणस्‌ । 
सर्वाणि साधनान्येको न संपादयितुं क्षम! ॥ १४४ ॥ 


"कलं स्त्रः इत्यादि । सर्वत्र फळ आनन्द ही है, यह कहीं भी दुष्ट नहीं 
होता, अतः आनन्दकी कामना आनन्दमापिसे ही निवृत्त होती दै, कारणान्तरसे 
नहीं ॥ १४० ॥ 

(एव सत्याप्त०' इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे आप्तकामत्व ही निष्कामत्वका 
साधन है 1 निखिल काम्यप्रातिका कारण आत्मकाम ही है, दूसरा 
नहीं है ॥ १४१ ॥ 

“सत्याम०' इत्यादि । आत्मकामना ही निखिळ-काम्यप्रासिमें हेतु 
है, यह कहना ठीक नहीं दै, क्योंकि आत्मकामना होनेपर भी यागके बिना 
स्वरी और भायोके बिना पुत्र फल नहीं मिङ सकता, उसके लिए तत्‌-तत्‌ उपाय 
ही करना होगा ॥ १४२ ॥ 

“किमेकम्‌* इत्यादि । आपने जो यह कहा कि आत्मेच्छा ही सब कामोंका 
साधन है और जात्मप्राप्तिका साधनान्तर नहीं है, किन्तु उक्त इच्छा ही है, यहांपर 
प्रन यह होता है कि सब कामोका एक ही साधन है अथवा एक ही का उक्त 
साधन है ! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि एक साधनसे सब फढोंकी सिद्धि 
कहीँ भी दृष्टिगोचर नहीं होती ॥ १४३ ॥ 

“द्वितीये' इत्यादि । द्वितीय पक्षमें आत्मेच्छा ही सब कामोंकी साधन है, 
क्योंकि एक पुरुष सब साधनोंका संपादन नहीं कर सकता । [ 
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चतुथे ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २३०३ 


यहुक्तमात्मवाञ्छाऽपि न पुत्राद्याप्तिसाधनम्‌। 

इत्यत्र कोऽयमात्मा स्यात्‌ सोपाधिर्वाऽनुपाधिकः॥ १४५॥ 
सोपाथिकात्माऽऽमासः स्यान्न तु मुख्य; श्र॒तीरितः। 
निरुपाथिः परानन्द आत्मेति श्रृतिसंमतः ॥ १४६॥ 
आनन्दाः सर्वभूतानां तस्मिन्नन्तभैवन्ति हि । 
पुत्रादिजन्या आनन्दा अपि तर्मिन्नवस्थिताः ॥ १४७ ॥ 
तथाविधात्मकामी य आप्तकामो भवेदयम्‌ । 

आत्मनः ग्रापतरूपत्वात्‌ कोऽन्यः कामोऽस्य शिष्यते ॥१४८॥ 


शङ्का--आत्मेच्छा ही सब कामोंका साधन है, इसमें अवधारण अनुचित 
है, साघनान्तरसे भी तत्तत्फळ पाये जाते हैं, जैसे भोजनादिसे तृप्त्यादि । 

समाधान--ठीक है, पर सब साधनोंका अनुष्ठान एक पुरुष नहीं कर 
सकता, यह भी प्रसिद्ध ही है ॥ १४४ ॥ 

“यहुक्त०' इत्यादि । जो यह कहा कि आत्मेच्छा भी पुन्रप्रासिका साधन 
नहीं है, क्योंकि भार्यीके बिना केवल तदिच्छामात्रसे पुत्रपाति नहीं 
देखी जाती, उसमें प्रश्न यह है कि आत्मा यहां सोपाधिक कहते हो या 
अनुपाधिक ! ॥ १४५ ॥ 

'सोपाधिक० इत्यादि । सोपाधिक शरीरादवच्छि्न आत्मा मुख्य 
श्रौत आत्मा नहीँ है, किन्तु आभास है, निरुपाधिक परानन्द्स्वरूप आत्मा 
ही श्रुतिसम्मत आत्मा है ॥ १४६ ॥ 

“आनन्दा! इत्यादि । सब प्राणियोंके आनन्द उस परमात्मानन्द में ही 
अन्तभूत हैं, अतः पुतरप्रभवादि आनन्द भी उसीमें अवस्थित हैं, आस्मानन्दानुभव 
होनेपर पुत्रानन्दादिविषयक इच्छा ही नहीं हो सकती ॥ १४७॥ 

“तथाविधा०' इत्यादि । निरतिशयानन्दामक आमा ही मोक्षरूप काम 
है। इसकी कामना जिसमें है, वही आत्मकाम कहा जाता दै । इसमें सन्देह 
यह होता है कि आत्मा नित्य ही प्राप्त है फिर उसकी कामना ही कैसे £ कामना 
प्राप्त वस्तुकी होती दै, इसका उत्तर अन्तिम एकोकसे दिया जायगा॥ १४८ ॥ 
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३०४ बृहृदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 
जज 
्रापतत्वादेव कामोऽपि नाऽऽत्मनीति मतं यदि । 
भेवमग्राप्तवत्‌ सोऽयमनभिज्ञेन काम्यते ॥ १४९॥ 
कृण्ठचामीकरं प्राप्तमप्यज्ञात तु काम्यते । 
ग्राप्तोऽप्यात्माऽनमिन्ञेन काम्यतां हीयतेऽत्र किम्र ॥ १५०॥ 
यद्यत्यन्तमविज्ञातो न काम्यस्तहि शास््रतः । 
सामान्यतोऽबबुद्धः सन्‌ काम्यतामनुभूतये ॥ १५१ ॥ 
स कामः क्रतुमुत्पाद्च कारयेच्छवणादिकम्‌ । 
फलं त्वचुभवस्तत्र कामात्स्वर्गा यथा तथा ॥ १५२ ॥ 


'राप्तत्वादेव' इत्यादिः। 

शङ्का- अप्राप्तवस्तुविषयक कामना होती है, यह सर्वसम्मत है । आत्मा 
सबको नित्यमास है, अतः उसकी कामना केसे 

समाधान--ठीक है, परन्तु आत्मानभिज्ञ पुरुष प्रास आत्माको अप्राप्तवत्‌ 
मानकर उसकी कामना करता है ॥ १४९ ॥ 

उक्त अथका दृष्टान्त द्वारा समथन करते है--'कण्ठचामीकरमू? इस्यादिसे । 

कण्ठचामीकर ( कण्ठगत सोना या स्वणेनिर्मित कण्ठमूषण ) यद्यपि कण्ठ- 
गत है, तथापि कण्ठमें नहीं है, इस आन्तिसे बाहर खो जाग है और 
उसके वियोगसे दुःखी होता है । तुम्हारे कण्ठमें ही उक्त भूषण है, इस 
परोपदेशसे जब उसको यथार्थ ज्ञान होता है, तब वह सहर्ष कहता है-- 
पा गया । पाया तो था ही, पर अज्ञानसे अप्राप्त था। ज्ञानसे प्राप्त मानता है 
एवं प्रकृतमें भी समझना चाहिए । प्रकृतमें आन्तिदशामें कामना करे, तो क्या 
हानि है £ कुछ नहीं । ज्ञानदशामें कामना नहीं होती ॥ १५० ॥ 

“यद्यत्यन्त०' इत्यादि। यदि आत्मा अत्यन्त अज्ञात है, तो सुतरां 
कामना नहीं हो सकती । ज्ञानके बिना इच्छा नहीं होती, “ज्ञानजन्या भवेदिच्छा' 
इत्यादि वचन इसमें प्रमाण है । सबैथा अज्ञान नहीं है, किन्तु शाख द्वारा 
सामान्यतः ज्ञान है, अतएव कामनाविषय हो सकता दै ॥ १५१ ॥ 

सस काम? इत्यादि । 

शङ्का-सामान्यतः ज्ञान होनेसे कामना हो सकती है, परन्तु यह अनुभव 
हेतु कैसे ! 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] माषानुवादसहित २२०५ 


य ईद्गात्मकामो<5्य ग्राप्तकामो भवेत्ततः। 
निष्कामत्वादकामः सन्‌ संसारात्‌ प्रविमुच्यते ॥ १५३ ॥ 
संसारानथबीजस्य प्रध्वंसादात्मबोधतः ।- 
कामकाम्याद्यसद्भावात्‌ पूर्ण आत्माव्वतिष्ठते ॥ १५४ ॥ 
योऽक्रामस्तस्य न प्राणा इति मोक्ष वदन्मुनिः । 
जिघृक्षत्यायस तसं शास्राचार्यात्मनिश्चयात्‌ ॥ १५५ ॥ 


समाधान- यद्यपि अनुभव प्रमाणजन्य होनेसे कामनाजन्य नहीं हो सकता 
तथापि श्रवणादि द्वारा परम्परया कामनाजन्य होता है। जैसे स्वर्गरूप फलका 
श्रवण होनेपर उसके उपायमूत यागादिमें कामना द्वारा प्रवृत्ति होती है, वैसे ही 
मोक्षरूप फलके उपायमूत श्रवणादिमें कामना द्वारा प्रवृत्ति होती है ॥ १५२ ॥ 

“यो ऽक्राम' इत्यादि वाक्याथ हेतुहेतुमङ्भावसे पूर्वमें व्याख्यात हुआ, उसीका 
उपसंहार करते है--'य? इत्यादिसे । 

इस प्रकार आत्मकाम पुरुष प्रापकाम कहा जाता है । आप्तकाम ही निष्काम 
होता है, उसीसे अकाम होकर संसारसे विमुक्त होता है॥ १५३ ॥ 

'ससारान्थ० इत्यादि । आत्मबोधसे संसारानथेजनक अज्ञानका ध्वंस होनेपर 
सम्पूर्ण आत्मरूप ही प्रतीत होता है, अतएव काम, कामी आदि मेद नहीं रहता, 
फिर कौन किसकी कामना करेगा £ कामना नियमसे भेदघटित होती है, उसीसे 
पुरुषमें अपूर्णता भी होती है । उसकी निवृत्तिसे पूर्णरूपसे आत्मा अवस्थित रह 
जाता है, यही मोक्ष है ॥. १५४ ॥ 

'योऽकाम्‌०' इत्यादि । अखण्ड त्रह्मात्मरूपसे अवस्थानलक्षण मोक्ष 
पू वाक्यसे कहा गया है, उसीका समर्थेन अनम्तर वाक्यसे करते हैं। मोक्षके 
विषयमै उपनिषदोंका परस्पर विवाद नहीं है । शास्त्रान्तरका विवाद भी इस 
विषयमै पृणरूपसे निराकृत हो चुका है । “यो काम: इत्यादि वाक्यसे अकाम पुरुषके 
प्राणोंके उत्कमणका प्रतिषेध कर निश्चयसे मोक्षप्रतिपादक मुनिके अभिप्रायको 
स्फुट करते हैं। जो अकाम है, उसके प्राण नहीं निकलते, यह प्रतिज्ञा परोक्ष 
ब्रह्मज्ञानीके विषयमै नहीं है, किन्तु मनुष्योऽहम्‌ इस निश्चयके समान 
“अहं ब्रह्मः इत्याकारक दृढ़ निश्चयवान्‌ सत्यप्रतिज्ञ तप्तपरशुग्रहण आदि शपथर्मे 
समथ पुरुषके विषयम है ॥ १५५ ॥ 

२९० 
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२३० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


उत्पत्नतत्तज्ञानस्य प्राणा अज्ञानबाधनात्‌ । 
नोत्क्रामन्ति न तिष्ठन्तिन च नइ्यन्त्यहेतवः ॥ १५६ ॥ 
रज्जुसपो यथा ठोके रज्जुतखावबोधने । 
न गच्छति न चाऽप्यास्ते न च नइयत्यमी तथा ।। १५७॥ 
इत्यभिम्रेत्य वाक्यं तु केचिदेतदधीयते । 
अत्रैव समवेत्यादि तद्वाक्याथं उदीर्यते ॥ १५८ ॥ 
अविद्यातज्जनिर्मुक्त वस्त्वत्रेवेति भाष्यते । 
समित्यैकात्म्यमात्रेण प्राणानां स्थितिरुच्यते ॥ १५९ ॥ 


उत्पन्न? इत्यादि । 

शङ्का-त्रह्ाविदुके प्राण अन्य प्राणीके प्राणके समान क्यों नहीं निकलते ! 

समाधान--प्राण निकलनेका कारण अज्ञान है, उसका बाध हो चुका अतः 
'कारणाभावात्‌ कायीभावः? इस न्यायसे उक्त अर्थे समर्थित होता है । 

शङ्का--तब क्या पूर्ववत्‌ शरीरमें ही रहते हैं ! 

समाधान--नहीं, रहते भी नहीं हैं, अन्यथा अनुभवविरोध होगा । 

शङ्का-तो क्या नष्ट हो जाते हैं ! 

समाधान--नहीं, नाशकारणके अभावसे नष्ट भी नहीं होते हैं ॥ १५६ ॥ 

'रज्जुसर्पो' इत्यादि । आत्माके यथार्थज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस होनेपर प्राणोंकी 
उल्लान्ति, स्थिति और नाश नहीं होता; इसमें दृष्टान्त कहते दैँ-जैसे रज्जुतत्त्वका 
अवंबोध होनेपर रञ्जु सर्प नहीं कहा जाता है और न वह उसमें रहता ही है 
और न नष्ट ही होता है, वैसे ही उक्त प्राणको भी समझना चाहिए। उक्त 
अथेका “अत्रैव समवनीयन्ते’ यह माध्यन्दिन श्रुति समर्थन करती है । आत्ममात्र- ` 
रूपसे प्राणोंकी स्थिति अवनयन है । कल्पित अर्थका तत्त्व अधिष्ठान ही है, 
अतिरिक्त नहीं, इसीको स्पष्ट करते हैं ॥ १५७ ॥ 

“इत्यभिग्रेत्य' इत्यादि । इस अमिप्रायसे कोई “अत्रैव? इत्यादि वाक्यको 
उक्त अथेमें साधकभावसे पढ़ते हैं। उस वाक्यार्थको कहते हैं॥ १५८॥ | 

“अविद्या०? इत्यादि । अविद्या और तज्जन्य प्राण आदिसे रहित त्रह्मवस्तु 
ही 'अंत्रेः से कही जाती है। “सम्‌! इस उपसगका ऐकाल्यमात्र अर्थ है, 
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चतुथे ब्राह्मण ] भाषांचुवादसेहित २३०७ 


अवनीयन्त इत्युक्त्या नाशादिभ्योऽन्यतो गतिः। 
प्रत्यङ्मात्रैकनिष्ठत्वाक्न भावाभावयोः स्थितिः॥ १६० ॥ 
बन्धस्य कल्पितत्वेन तन्मुक्तिरोपि कल्पिता । 
इत्यभिप्रायमाचष्टे जक्षेवेत्यादिवाक्यतः ॥ १६१ ॥ 


प्राणका अधिष्ठान आत्मा है, वही रहता है, “तदितर! रज्जुसर्पके समान 
निस्तत्त्व है ॥ १५९ ॥ | 
उपसगीथको कहकर क्रियापदाथको कहते हैं--'अवनीयन्ते' इत्याद्सि । 
भावाभावव्यतिरेकसे प्राणोंकी आत्ममात्रस्वरूपसे अवस्थिति ही अवनयन है, 
आत्मभानस्वरूप होनेसे भावात्मरूपसे अभावात्मना अवस्थितिका प्रश्न ही 
नहीं हो सकता । 

शक्का--इस रीतिसे तो सब आत्मा ही हैं, अतः उससे अतिरिक्त साधकका 
अभाव होनेसे उसकी सिद्धि भी नहीं हो सकेगी । वस्तुतः आत्मसिद्धि शाखसे ही 
मानी जाती है। शास्त्र अज्ञात पदाअमें प्रमाण माना जाता है। ज्ञात पदार्थमे 
तो चक्षु आदि ही प्रमाण हैं। उक्त रीतिसे यदि सब आत्मा ही हैं, तो 
अज्ञानकी भी सिद्धि नहीं होगी। अज्ञानके असिद्ध होनेपर अज्ञान निवृत्त 
होता है, अज्ञान निवृत्त हुआ, यह भी व्यवहार नहीं हो सकता । 

समाधान--आत्मामें साधककी अपेक्षा ही नहीं है, क्योंकि वह स्वयंप्रकाश 
अतएव स्वतःसिद्ध दै । 

शङ्का--यदि आत्मा स्वयंसिद्ध दै, तो 'शाख्रयोनित्वात! इत्यादि सूत्नसे 
ग्रह्ममें शास्त्र प्रामाण क्यों माना गया दै ! ही शि 

समाधान--ठीक है, “अहमज्ञः इत्यादि अनुभवसे आत्मा अज्ञान सिद्ध 
ही है, अज्ञानकी त्रेकालिकी निवृत्ति भी विद्वानों के अनुमवसे ही सिद्ध है, उसके 
लिए मानान्तरापेक्षा नहीं है ॥ १६० ॥ 

“बन्धस्य इत्यादि । बन्धके कल्पित होनेसे उससे मुक्ति मी कल्पित ही 
है, वास्तविक नहीं दै, इसी अभिप्रायका “त्र सन्‌ बरग्मा5>मोति' यह 
माध्यन्दिन श्रुति समथन कहती है । कठवीमें भी 'विधुक्तश् विमुच्यते' इत्यादि 
वाक्यसे यही कहा गया दे ॥ १६१ ॥ 
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रसेव सन्‌ वस्तुतोऽयमन्र्म स्यादविद्यया । 

अविद्यायां निवृत्तायां ब्रह्माऽऽप्नोतीव विद्यया ॥ १६२ ॥ 
नाऽन्यदज्ञानतोऽस्तित्वं द्वितीयस्याऽऽत्मनो यथा । 
निवृत्तिस्तद्वदेवाउस्य नाऽवगत्याऽऽत्मनोऽपरा॥ १६३ ॥ 
निरस्ताशेषसमेदं इष्टिमात्रं निरञ्जनम्‌ । 

यो जानाति स आत्मन्ञस्ततोऽन्ये मूढचेतसः १६४॥ ` 
न तस्य जीवतः कश्चिद्विशेषोऽस्ति सतस्य वा । 

यतः सर्वविरेषाणामविदयैवाऽत्र कारणम ॥ १६५ ॥ 


क्रक्षेव' इत्यादि । वस्तुतः जीवात्मा ब्रह्म ही है, केवल अविद्यासे ही अन्नह्म 
माना जाता है । अविद्याकी निवृत्ति होनेपर विद्यसे ब्रह्न प्राप्त होता दै, ऐसा माना 
जाता है । प्राप्त ही ज्ञान होनेपर प्राप्तके सहश माना जाता है ॥ १६२ ॥ 

अज्ञाननिवृत्तिें आत्मभिन्नत्वकी शङ्का होनेपर असङ्कदुक्तका ही स्मरण 
कराते हैं--“ना ०” इत्यादिसे । 

आत्मव्यतिरिक्त द्वितीय वस्तुका सद्भाव जैसे अज्ञानसे भिन्न नहीं है, वैसे ही 
उसकी निवृत्ति भी आत्मातिरिक्त नहीं है । अज्ञानकल्पित प्रमाता आदिकी 
निवृत्तिसे स्वत:सिद्ध, स्वतःमुक्त आत्मा अद्वय कहा जाता हे ॥ १६३ ॥ 

“निरस्ताशेष्‌०' इत्यादि । 

शङ्का- -त्रक्षेव सन? इत्यादि पूर्वोक्त वाक्योसे यदि आत्माको ही ब्रह्म मानते 
हो, तो वह अहमाकारधीविषय होनेसे सभी ब्रह्मवे सिद्ध होते हैं, फिर 
उसके लिए शास्त्र व्यथे ही है । 

समाधान--जिसमें संपूर्ण मेदज्ञान निवृत्त हो चुका है, ऐसे [दृष्टिमात्रमें मात्र- 
शब्द ज्ञानत्व, गुणत्व आदि जातिका निरास करनेके लिए है] निरञ्जन ( सकळ कर्म 
और वासनादिसे शुन्य और अज्ञानरहित ) आत्माको जो जानता है, वही आत्मज्ञ 
है, उससे अन्य मूढ़चित्त हैं, वे आत्मज्ञ नहीं हैं ॥ १६४ ॥ 

न तस्य जीवतः’ इत्यादि । 

शङ्का जीवित अवस्थामें मुक्ति नहीं हो सकती, कारण कि प्राणादिमत्त्व और 
तद्रीहित्य एक समयमे एक घर्मीमें नहीं रह सकते । जीवनके लिए प्राणादिमत्त्व 
अपेक्षित है और मुक्तिके लिए तद्राहित्य, अतः मरणके अनन्तर ही मुक्ति होती है, 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चेतुथै जाण ] भाषांनुवादसहित २३०९ 
विद्यामात्रकृता ब्रह्मप्राप्तिधुक्तिः श्रतीरिता । 
इतोऽन्यथा तु ये मोक्ष वदन्त्येते निरागमाः ॥ १६६ ॥ 
` विमरुक्तिः कमकार्या चेदनित्यत्वं प्रसज्यते । 
अग्न्योष्ण्यवत्स्वभावभत्तत्र कर्म निरर्थकम्‌ ॥ १६७ ॥ 


यही सिद्धान्त ठीक है । “तस्य तावदेव चिरे यावन्न विमोक्ष्ये इत्यादि शति भी 
इसी अर्थमें अनुकूल है । 

समाधान--आस्मामें ` जीवनावस्था तथा सृतावस्थामें कोई विशेष नहीं है, 
जिससे कि यह कह सके कि सृतावस्था ही मुक्ति ठीक है, कारण कि सब विशेषोंकी 
कारण अविद्या ही है। अविद्याके निवृत्त होनेपर उक्त विशेषोंकी निवृत्ति हो 
ही जाती है, फिर जीवनदशामें मुक्ति नहीं होती, ऐसा माननेमें कोई कारण 
नहीं है । अतः मृत जीव ही मुक्त होता है, ऐसा कहनेवाले आन्त हैं ॥ १६५ ॥ 

“विद्यामात्र ०' इत्यादि । 

शङ्का--यदि जीवनावस्था और तदितरावस्थामें विशेष नहीं है, 
विद्वानको ब्रह्प्रासि कैसे कही गई है ! 

समाघान--अविद्या और तज्जन्य व्यवधानके अभिप्रायसे उक्त कथन है, 
ब्रक्षप्राप्ति मुख्य नहीं है, किन्तु गौण है, यह अनेक बार कह चुके हैं । 

शङ्का--न्र्मसे अतिरिक्त जीव है, वह ज्ञान और क्से प्रमको प्राप्त करता 
है, ऐसा ही क्यों नहीं मानते ! 

समाधान--ग्रहमेव सन! इत्यादि उपक्रम-श्रुतिके साथ विरोध स्पष्ट है, अत 
ऐसा निरागमवादी ही कह सकते हैं, तदन्य नहीं । आसस्वरूपावस्थान मुक्ति है, 
वह अज्ञानव्यवधाननिरासके लिए ज्ञानकी अपेक्षा करती है, इसीमें आलैक्याथ 
श्रुति सार्थक है । आत्ममिन्न भावान्तरको यदि ब्रह्ममावरूप मुक्ति मानियेगा, तो 
पूर्वोक्त ऐक्यश्रुत्युपक्रम बाधित हो जायगा ॥ १६६ ॥ 

(विमुक्ति? इत्यादि । यदि विसुक्तिको कर्मकार्यं मानियेगा, तो वह 
अनित्य हो जायगी। 'यथेह कर्मचितो लोकः क्षीयत एवमेवाऽमुत्र पुण्यचितो 
लोकः क्षीयते? इत्यादि श्रुति एवं कार्यत्वलिज्ञक अनुमानसे भी अनित्यत्वापत्ति श्रुव 
द्वै । यदि अभिंगत औषण्यके समान मुक्ति आत्माका स्वाभाविक धर्म है, ऐसा 
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अभिव्यक्तिविमुक्तिथ्वेदभिव्यड्ग्यं किमत्र ते । 

अदवतश्च॒तिबाधः स्याद्‌ द्वैतं चेदभ्युपेयते ॥ १६८ ॥ 

निगडघ्वंसवन्नाऽपि पुंसो मोक्ष इहाऽऽत्मनि । 

बन्धस्य वास्तवस्येह विद्यया ध्वस्त्यसभवात्‌ ॥ १६९ ॥ 
ला इसि मी 
भनिनेगा, तो उसमें कर्म निरर्थक दै, अक्ष नित्य होनेसे तत्स्वमाव सु भी 
नित्य ही है, फिर कर्मकी क्या आवश्यकता है ! 

शङ्गा- काएने अभि है, परन्तु उसमें प्रकाशका उपढम्म नहीं होता, 
मथनोत्तर प्रकाशोपकब्धि होती है, अतः कादाचित्क होनेसे प्रकाश मथनादि- 
व्यापारजन्य कार्य ही है, वैसे ही मोक्षके आत्मस्वरूप होनेपर भी उसकी 

कमैजन्य हो सकती है । 
"om अञ्चि मथनसे पहले स्वयं अनभिव्यक्त है, उसकी 
अमिव्यक्तिके ढिए मथनादिव्यापार अपेक्षित है, वहिके अभिव्यक्त होनेपर 
तदूगत प्रकाशादि स्वयं अभिव्यक्त होता है, तदमिव्यक्तिके छिए पुनव्यो- 
पारान्तरापेक्षा नहीं होती ॥ १६७ ॥ 

(अभिव्यक्ति०' इत्यादि । यद्यपि आत्माका स्वाभाविक धर्म मोक्ष है, तथापि 
प्रदीपसे घटके समान कर्मसे मोक्षकी अभिव्यक्ति कहते हो, तो तदमिव्यज्ञक 
प्रदीपके समान पदाथीन्तर माननेसे अद्वैतका व्याघात होगा ॥ १६८ ॥ 

किसीका मत दै कि अह्मस्वमाव मोक्ष नहीं है, किन्तु बन्धध्वंस मोक्ष 
है, यह ज्ञानकर्मसाध्य है, इसका निराकरण करते है--'निगड़०' इत्यादिसे । 

यदि वास्तव कहियेगा, तो सत्यकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, अतः 
आत्मज्ञानसे बन्धकी: निवृत्ति न होनेसे विद्या ही व्यथ हो जायगी । यदि 
बन्धको अवास्तव मानते हो, तो ज्ञानसे ही उसकी निवृत्ति हो जायगी, ज्ञानकर्म- 
समुच्चयको निवतेक मानना असंगत है । त्रझाभिन्न होनेसे जीव वस्तुतः बद्ध 
ही नहीं दै, फिर वास्तविक बस्घघ्देस कहाँ £ 

शङ्का- मत्यग-त्रद्वातिरिक्त जीव नहीं है, तो मुक्ति कैसी! . 

समाधान--मुक्तिपतिबन्धक॒अज्ञानकी निवृत्तिसे मुक्त व्यवहार होता है, 
रज्जुविषयक मोहकी निवृत्तिसे तजानित सपीदिध्वंसके समान आत्मज्ञानसे 
उसके अज्ञानके ध्वंस द्वारा उससे उत्पन्न बन्धके ध्वंसका व्यवहार होता दै। 
रज्जुमें उसके अञ्चानका ध्वंस होनेपर जैसे रज्जुमाव प्रतीत होता दै, 
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ये तु व्याचक्षते मोक्षे नित्यानन्दानुभूतये । 
ज्ञानाभिव्यक्तिरिस्येवं तदप्यत्र न युज्यते ॥ १७० ॥ 
चिदात्मनो य आनन्दः स्वरूपं चेत्तदा स्वतः । 
व्यक्त एव पुनस्तस्याऽभिव्यक्तिः कीदशी भवेत्‌॥ १७१॥ 


जिन हित RR क्क 


चैसे ही आत्मामें उसका अज्ञान और तज्जनित पदाथैका ध्वंस होनेसे आत्मस्वभाव 
मोक्ष कहा जाता है ॥ १६९ ॥ 

थे तु व्याचक्षते’ इत्यादि । वैषयिक ज्ञान और सुखसे अतिरिक्त परस्पर 
विषयविषयिभावसे अवस्थित ज्ञान और सुखकरी जो अभिब्यक्ति होती है, वह 
मोक्ष ज्ञानक्मसमुचयजन्य है, इस मतका भी निराकरण करते हैं। विषयानन्द 
अनित्य है, तद्धित आत्मानन्द नित्यानन्द दै, उसकी अनुभूतीके लिए ज्ञानकी 
अभिव्यक्ति मोक्ष है, वह ठीक नहीं है ॥ १७० ॥ 

“चिदात्मनो? इत्यादि । चिदात्माका जो आनन्द स्वरूप है, वह स्वयं 
प्रकाशानुभवरूप होनेसे सदा व्यक्त ही रहता दै, अतः उसकी किंसीसे अभि" 
ब्यक्ति होती है, ऐसी कल्पना करना व्यर्थ ही दै । और यह प्रश्न भी होता है कि 
कैसी अभिव्यक्ति होती है ! उत्पत्ति अभिव्यक्ति है या प्रकाश £ प्रथम पक्षमें 
सुख आदिकी उत्पत्ति माननेसे मोक्ष ही अनित्य हो जायगा। द्वितीय पक्षमें 
विद्यमान आनन्द ज्ञानविषय है अथवा अविद्यमान! प्रथम पक्षमें आस्माका 
आनन्द मुक्तिमें व्यक्त होता है, यदि यही अभिमत है, तो मुक्तका स्वरूप 
ही मोक्ष हुआ, अतएव मेदसे अवस्थित. है, इसमें प्रमाण नहीं है, नित्य 
सुखादिकी अभिव्यक्ति सुक्तिमें होती दै, यह विशेषोक्ति ही निरथैक है. । 

शङ्का- मुक्ति आत्मस्वरूप है, परन्तु मुक्तिसे पूवे व्यवहित होनेसे वह 
अव्यक्त रहती है । 

समाधान--स्वरूप सुखका वास्तविक व्यवधान ही असम्भव दै, अवास्त- 
विक व्यवधान माननेसे मतभेद. ही नहीं रहता। जो जिसका स्वरूप है वह उसका 
व्यवहित नहीं होता, जसे प्रदीपका प्रकाश । प्रदीपसे प्रदीप-प्रकाश व्यवहित नहीं 
होता। और यह अब असत्क्ायैवादी मतके अनुसार कहते हैं ! या सत्कार्यवादीके 
मतके अनुसार ! प्रथम पक्षमें स्वसिद्धान्तविरोध स्पष्ट है । द्वितीय पक्षमें सद्ठस्तुकी 
अभिब्यक्ति मानी जाती है, अतः मोक्ष भी पूदैसिद्ध ही दै, फिर विशेषोक्ति क्या 
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अस्वरूपत्वपक्षे तु जन्यानन्दो विनश्यति। 

तस्मादात्माऽऽनन्द्‌ एव सर्वदा भासते स्वयम्‌ ॥ १७२ ॥ 

नन्तिदानीं यथा तइन्ुक्तो चेदविशेषतः । 

नाऽतियल्लो भवेन्नृणां शाख्रयैय्यमेव च ॥ १७३ ॥ 
RR —— 
है! एवं अभिब्यक्ति सत्‌ है या असत्‌? प्रथम पक्षमे कारणसम्बन्ध नहीं बन सकता; 
अभिव्यक्तिपक्षमँ यह मी दोष है किं ज्ञान और सुख इन दोनोंको अभिन्न मानते 
हो या भिन्न ! प्रथम पक्षमें विषयविषयिभाव न होनेसे अभिब्यक्ति ही नहीं 
बन सकती, क्योंकि विषयविषयिभाव भिन्नमें होता है, अमिन्नमें नहीं, भेदमे 
देशान्तरव्यवधान भी आवश्यक है। : और निस्यज्ञानसे अतिरिक्त सुखग्राही 
ज्ञान मानना पड़ेगा, ऐसी परिस्थितिमें मुक्तिकालमै भी कार्यकारणभावकी प्रसक्ति 
होगी, ऐसी अवस्थामें संसारसे कुछ विशेष नहीं होगा । यदि ज्ञान एवं आनन्दका न 
भेद और न अमेद किन्तु भेदामेद मानिये, तो उत्तर यह है कि मेदामेदमें 
कोई प्रमाण ही नहीं है, मेदमाही प्रमाणका मेदनिरासके द्वारा पूर्वमें ही निरास 
कर चुके हैं । 

शङ्का- -स्वाथव्यञ्चक मान अन्यव्यावृत्तिका मी बोधक होता है, अत- 
एव घटज्ञान पटादिव्यावृत्त घटका बोधक होनेसे तदर्थी पुरुष घटमें ही प्रवृत्त 
होता है, पटादिमें नहीं । 

समाधान- प्रमाण स्वविषयमात्रका ही बोधक होता है, स्वविषयमें इतर 
पदार्थाके मेद, अमेद या तदुभयके बोधनमें सवेथा उदासीन रहता है, निचोड अथ 
यह निकळा कि आत्मा मुक्तिसे पहले और उस दशामें समान ही है, केवळ अन्तर 
इतना ही है कि पूवकालनें निःरोषानथैमूरु अविद्या है और शाख्ज मतिके अनन्तर 
अविद्या और तज्जन्य पदाथाँका अभाव है, इससे अतिरिक्त दो अवस्थाओंमें अणु- 
मात्रका मेद नहीं है ॥ १७१ ॥ 

(अस्वरूपख०१ इत्यादि । यदि आत्मस्वरूपसे अतिरिक्त मोक्ष माना जाय, 
तो जन्यानन्द ही कहा जायगा । जन्यानन्द॒ विनाशी होनेसे मोक्ष ही नहीं 
कहा जा सकता, अतः सदा भासमान आत्मानन्दस्वरूप ही मोक्ष मानना 
टीक है ॥ १७२ ॥ 

नन्तिदानीम्‌ इत्यादि । जैसा आत्मा संसारदशामें है, वेसा ही यदि मुक्ति- 
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मैबमात्मन्यविद्याया हानिः कार्या यतस्ततः । 

तदर्थ यलसाफल्यं शांख्नारम्भोडपि चाऽथवान्‌ ॥ १७४ ॥ 
ुक्ताञुक्तत्वरूपोऽयं न विशेषोऽस्ति वस्तुनि । 

तदविद्येवे निःशेषविशेषाणां प्रस्नतिकृत्‌ ॥ १७५ ॥ 
अशेषानथहेतु तामविद्यां शारजा मतिः। 

सर्वथा हन्ति तेन स्यात्साफल्यं यत्रशास्रयो) ॥ १७६ ॥ 
अविद्याध्वास्तिमापेषय  सम्यग्धीजन्ममात्रतः । 

आत्मा ब्रह्मैव सन्साक्षाह्ह्मऽप्येतीति सुस्थितम्‌॥ १७७॥ 
इति वेदान्तसिद्धान्तसर्वस्व ब्राह्मणोदितम्‌ । 
अस्यैवाऽथस्य दाढ्यार्थ मन्त्रोदाहरणं भवेत्‌ ॥ १७८॥ 


दशामे भी है, तो विशेष क्या हुआ £ यदि कुछ विशेष नहीं है, तो मनुष्यका 
मोक्षके लिए प्रयल और तदथ शाख्रोपदेश भी व्यथ ही हो जायँगे ॥ १७३ ॥ 

भैवमा० इत्यादि । 

समाधान--आत्मामें अविद्याक्री स्थिति संसारदशामें है, इसकी निवृत्ति 
मुक्तिके लिए अपेक्षित है, इसलिए पुरुषप्रयलका साफल्य एव शाख्रका साथेक्य 
माना जाता है ॥ १७४ ॥ 

भुक्तायुक्तत्व ० इत्यादि । आत्मवस्तुमे मुक्तत्वामुक्तत्वरूप बिशेष नहीं दै, 
क्योंकि आत्माविद्या ही समस्त बिशेषकी जननी है; अविद्योपादनक विशेष 
परमार्थतः अघिष्ठानमै कभी नहीं रहता ॥ १७५ ॥ 

“अशोषानर्थ०' इत्यादि । शाख्रजन्य आत्मेकत्वमति सवीनथहेतु अविद्याको 
नष्ट करती है, इस कारणसे पुरुषप्रयल और शाख दोनों साथैक हैं ॥ १७६ ॥ 

अविद्या०' इत्यादि । सम्यगूधीसे यानी 'तत्त्वमसि' इत्यादि वाक्यजन्य 
आत्मैकत्वमतिसे अविद्या विनिवृत्त होती है, उसकी अपेक्षा त्रह्म्राप्ति कही 
जाती है, जीव तो पूर्मं भी बरहम ही दै, अतएव “षव सन्‌ ब्रह्माप्येति! यह 
श्रति स्वरसतः संगत होती है ॥ १७७ ॥ 
न «इति वेदान्त? इत्यादि । यही ब्राह्मयकथित अथ वेदान्तसिद्धान्तसवस्व 
है, इसी कथित अर्थको इढ करनेके लिए मन्त्रोदाहरण होगा ॥ १७८ ॥ 

२९१ 
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२३१४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


थुतिः--तदेष छोको भवति । 

' यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । 
अथ मरत्योऽसृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्चुत इति ॥ 
कामिनः सर्वसंसारः पुरा मन्त्रेण वर्णितः । 
अकामस्य विमोक्षोऽत्र तथा मन्त्रेण वण्यते ॥ १७९ ॥ 
पुंसो हृदि श्रिताः कामा झुच्यन्ते निखिला यदा । 
तदानीमस्र्तो भूत्वा ब्रह्माऽत्रिव समश्नुते ॥ १८० ॥ 
सुषुप्तौ कामनारेऽपि शिष्यते कामवासना । 
तद्वन्मा भूदिति प्राह युक्तौ सर्वविशेषणम्‌ ॥ १८१ ॥ 


“तदेष इलोको भवति? इत्यादि श्रुति । इसमें यह मन्त्र है--जब हृदयमें 
स्थित कामनाएँ समूल नष्ट हो जाती हैं, तब मत्यै अमृत हो जाता है और 
ब्रक्षमावको प्राप्त होता दै । | 

“कामिनः इत्यादि । कामी पुरुषको अपने कंमके अनुरूप संसार होता 
है, यह पूर्वमन्त्रोसे कह चुके हैं, अकाम यानी सब कामनाओंसे रहित पुरुष 
मुक्त हो जाता है, यहाँपर मन्त्र द्वारा इसी अर्थका निरूपण किया 
जाता है ॥ १७९॥ 

“पुसो' इत्यादि । जब पुरुषके हृदयस्थित सकल काम निवृत्त हो जाते हैं, 
तब पुरुष मुक्त होकर 'अहं ब्रह्मास्मि? यह अनुभव करता है । 

शङ्का--ज्ञानसे अज्ञानकी हानि होनेपर भी कामादि क्यों नहीं रहते ! 

समाधान--कारणमें ही कामादि रहते हैं और अज्ञान ही कामादिका कारण 
दै, उसका नाश होनेपर कामादिकी स्थितिकी सम्भावना नहीं है | १८० ॥ 

भुषुप्तौ' इत्यादि | 

शङ्का- काममै सर्वविशेषण क्यों दिया गया ! 

समाधान --पुषुपिदशामें जागर और स्वमके काम निवृत्त हो जाते हैं, किन्तु 
उनकी वासना अवशिष्ट रह जाती है। सुषुप्तिदशाके समान मुक्तिदशा न 
समझी जाय, इसलिए सर्वविशेषण दिया गया है। मुक्तिमें वासना भी नहीं 
रहती, सुषु्तिमं कामादिका मूल अज्ञान रहता है, अन्यथा पुनः जागरावस्था ही 
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कामास्तु मनसो धर्मा नाऽऽत्मनीति विवक्षया । 
हृदि श्रिता इति ग्राह स्वात्मन्येते प्रकट्पिताः ॥ १८२ ॥ 
अविद्यायाः समुच्छित्तो तद्वेतूनामशेषतः । 
कामानामपि नाशः स्पाद्वहातिंग्रहरूपिणाम्‌ ॥ १८३ ॥ 
काम एव हि संसारहेतुत्वेन पुरा श्रुतः । 
___ ८ अक शासना पापरतो मि 
अनुपपन्न हो जायगी । झुक्तिदशामें पुनः संसार इष्ट नहीं है, अतः उक्त अवस्थामें 
संसारके मूळ अज्ञानका नाश माना जाता है ॥ १८१ ॥ 

'कामास्तु' इत्यादि । कामादि मनके धर्म है, नैयायिकोंका कहना है कि 
ये आत्मधर्म हैं, यह श्रुतिविरुद्ध है, इसीको स्फुट करनेके लिए 'हृदि' विशेषण 
है। आत्मामें “अहं कामये' इत्यादि प्रतीति कल्पित कामादिविषयक है, “कामः 
संकल्प? इत्यादि श्रुति भी उक्त अर्थमें साधक है । 

शङ्ा-पूर्वोक्त श्रतिसे ही काम आदि मनोधर्म हैं, यह सिद्ध होता है, 
फिर उसकी सिद्धिके लिए “हृदि! विशेषण व्यर्थ है । 

समाधान--ठीक है, यहाँपर यह कहा गया था कि तत्त्वज्ञानीके काम नष्ट 
हो जाते हैं, अतएव वह अकाम हो जाता हे; इसमें हेतुविधया "हृदि? यह 
विशेषण विवक्षित है, यतः कामादि हृदयमें रहते हैं, अतः तच्छून्य आत्मा 
कामादिरिहित होता है । यदि आत्मघम होते, तो वे निवृत्त नहीं होते ॥ १८२ ॥ 

'अविद्यायाः’ इत्यादि । 

शङ्का--अविद्याका ध्वंस होनेपर उसके कायेभूत अम्तःकरणका यद्यपि 'कारण- 
` नाशाक्कार्यनाशःः इस न्यायसे नाश होता दै, तथापि कारयीन्तर रह सकता है, 
फिर मुक्ति कहाँ ! 

समाधान--कामहेतुक ही धमीदि हैं, वे भी अविद्याका ध्वंस होनेपर 

ध्वस्त हो जाते हैं। अतः प्रतिबन्धकके अभावसे मुक्ति होनेमें बाधा नहीं 
है, कामशब्द अनेका्थक है; इच्छा आदि काम-पदार्थ हैं और वासना भी 
कामशब्दाय है। बुद्धिस्थ रागादिवासना द्विविध इन्द्रियोंकी प्रवर्तिका हे, 
इसीसे शुभ और अशुभ क्रियाएँ उत्पन्न हुआ करती हैँ। वे ही जगतको उत्पन्न 
करती हैं ॥ १८३ ॥ 

(काम? इत्यादि । पूर्व श्रुतिवाकयसे यह सिद्ध कर चुके हैं कि काम ही 
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२३१६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


अस्मिन्नेव वपुष्येष वोधाहह्मत्वमश्ुते । 
रमणो मरणाभावादस्रतत्वं व्यवस्थितम्‌ ॥ १८५ ॥ 
भर्प्रपश्चस्त्वाहाऽत्र मन्त्रव्याख्यानमन्यथा । 
हुन्निष्ठा आत्मनिष्ठाश्रेत्येव कामा द्विधा मताः ॥ १८६ ॥ 
हृदि शरितः प्रसुच्यन्ते न तु परज्ञात्मनि श्रिताः 

कामः सत्यसंकल्प इत्यन्यत्र संश्रयात्‌ ॥ १८७ ॥ 
आत्मकामपदेनाऽपि सोऽयमर्थः पुरा वतः 
आत्मैव कामा यस्येति बिग्रहादात्मनिष्ठता ॥ १८८ ॥ 


दसर मरण टर अतः कामका नाश होनेपर आत्मा मुक्त होता है, यह 
निश्चित है ॥ १८४ ॥ 

(अमृतो भवतिः, अत्र ब्रक्ष समइनुते” इन दोनों वाक्योमें पुनरुक्त दोषका 
परिहार करते हैं-'अस्मिनेव' इत्यादिसे । 

मरणानन्तर अमृत होता है, शरीरावस्थामें नहीं, इस शङ्काकी निवृत्तिके 
लिए कहते हैं--अत्र ब्रह्म समशनुते” इसी सशरीरावस्थामें इन्हीं कामादिके निवृत्त 
` होनेपर पुरुष मुक्त होता है ॥ १८५ ॥ 

“अर्तप्रपश्ध ०? इत्यादि । भतभपञ्चने इस मन्त्रका अन्यथा व्याख्यान 
किया है, उसका दूषणदानके ढिए अनुवाद करते हैं, हृदयनिष्ठ और आत्मनिष्ठ 
इस मेदसे काम दो प्रकारके हैं ॥ १८६ ॥ 

ढृदि' इत्यादि | हृदयाश्रित काम निवृत्त हो जाते हैं, किन्तु प्रज्ञा 
भरित कामादि रहते हैं; उनकी निवृत्ति नहीं होती है, इसी अथैको स्फुट करनेके 
लिए काममें 'हृदिश्रिताः' विशेषण दिया है । 

शङ्का- हृदयाग्रित कामसे अतिरिक्त आत्माश्रित काम है, इसमें प्रमाण 
बया है ! 

समाधान--'सत्यकामः सत्यसङ्करप; इत्यादि श्रुति ही उक्त अथैमे प्रमाण 
है। हृदयशब्दका मुख्य अथे है- भाँसपेशी यानी मांसखण्डविशेष, उसमें 
स्थित विज्ञान भी गौणी वृत्तिसे हृदय कहलाता है ॥ १८७ ॥ 

आत्मकाम०” इत्यादि । आत्मकामशब्दका विग्रह है--“आत्मा एवं 
कामो यस्य स आत्मकाम? सत्यसंकष्पादिरूप काम आत्मासे भिल्नाभिन्न दै। 
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सर्वकामः सर्वगन्ध इति श्त्यन्तरं भवेत्‌ । 
तस्मादनश्वरेः कामैरात्मरूपैः समन्वितम्‌ ॥ १८९ ॥ 
हुनिष्ठकामा इत्याद्या प्रसिद्धास्तद्विमोचने । 
अस्तो रागहीनः सन्भवेद्विद्याधिकारमाक्‌ ॥ १९० ॥ 
तथा कमेसमूहेन छित्वा संसारमात्मनः | 
ससारबीजराहित्यादत्र ब्रह्म समइ्नुते॥ १९१ ॥ 
पुरा हुन्निष्ठकामेभ्यः ग्रोद्धता चासनाऽऽत्मनि । 

` महारजनगुख्येः सा दृष्टान्तैः प्रतिपादिता ॥ १९२ ॥ 


- अभिन्न होनेसे वे विनश्वर नहों हैं, किन्तु सदातन हैं, भिन्न होनेसे कामादि- 
भिन्नशब्दसे कहे जाते हैं, धर्मधर्मिभाव भी मिन्नाभिन्में ही होता है ॥ १८८ ॥ 
“सर्वकामः' इत्यादि । “सर्वकाम’ इत्यादि श्रुत्यन्तर भी आत्मगत कामादिमे 
प्रमाण है; अतः अविनाशी कामादिसे समन्वित ही मुक्त होता है । 
शङ्का-आत्मासे अभिन्न कामादिका आत्मामें संसंगे क्यों नहीं मानते, 
आम्रांदिवदू गुण और गुणीका संसग हो सकता है ? 

समाधान- मुक्त पुरुषमें स्वगत कामादि स्वाभिन्नं होते है, अतः उनका 
संसर-प्रविवेक नहीं हो सकता, क्षीर और नीरके समान जो भिन्न है, उन्हीका 
संसगे-प्रविवेक देखा जाता है, अन्यत्र नहीं ॥ १८९ ॥ 

“न्निप्ठकामा!' इत्यादि । हृद्गत कामादि जो स्वेहोकप्रसिद्ध हैं, 
उनका त्याग होनेपर पुरुष अमृत रागहीन होकर आत्मविद्याका अधिकारी 
होता है ॥ १९०.॥ 

“त॒था कर्म०' इत्यादि । विद्याधिकारप्रातिके अनन्तर कमसमूहके ( नित्य 
नैमित्तिक कर्मसमूहके ) निरमिसंधि अनुष्ठान द्वारा संसारका समुच्छेद कर 
आत्मनिष्ठ संसारबीजमुत काम और वासनासे रहित होकर वर्तमान शरीरमें ही 
ब्रह्म प्राप्त करता है यानी जीवन्मुक्त होता है ॥ १९१ ॥ 

“पुरा? इत्यादि । 

शङ्का--संसारबीज क्या है ! 

समाधान - -मूतीमूर्तत्राझ्मणमँ यह कहा गया है कि बुद्धिस्थ कामं आत्मामें 
पुष्पपुटन्यायसे वासत्राओंका. उत्पादन करता -है ।. चमेली आदि पुष्पवासित 
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सा बीज जन्मनस्तस्या उच्छेदो ज्ञानकर्मभिः । 
मन्त्रव्याख्यानमेतज्त न्यायागमबहिष्कृतम्‌ ॥ १९३ ॥ 


Co सन्य "5 


तिरे जो तेल होता है, उसमें तत्‌-तत्‌ पुष्पगन्ध जिस प्रकार संक्रान्त होता है, 
अतएव “चमेढीका तेल” आदि व्यवहार होता है, वैसे ही आत्मामें उक्त वासना 
होती है, जो महारजनदृष्टान्तसे श्रुतिमें प्रतिपादत दै । 'स्यात्कुपुम्मे वहिशिखं 
महारजनमित्यपि' इस अमरकोशवचनके अनुसार वह कुसुम्भ या कुसुम नामसे 
छोकमें ख्यात है । कुसुमके रङ्गसे जैसे वरम रङ्ग होता है वैसे ही मनमें स्थित 
वासनासे आत्मा भी तडूप प्रतीत होता है । वासनात्मक रूप आत्माका अन्तरङ्ग 
रूप है । हृदयाश्रित वासना बाह्य हृदयाश्रित होनेसे बहिरङ्ग कही जाती है । 
मनोगत स्थूळ काम आत्मगत सूक्ष्म काममें कारण है, हृदयगतकामनानिवृत्तिका 
आत्मगतकामनानिवृत्ति फल है ॥ १९२ ॥ 

“सा बीजम्‌? इत्यादि । मनके द्वारा उपसंक्रान्त आत्मवासना शरीरीके जन्मका 
निदान है, उसके उच्छेदसे पुरुष विमुक्त होता है, उसका उच्छेद ज्ञान-कर्म- 
समुच्चयसे होता है । 

शङ्का उक्त समुचयसे काम आदिका ध्वस होनेसे बन्धका भी ध्वंस होता 
है, किन्तु ब्रग्मभावके लिए हेत्वन्तर वाञ्छनीय है । 

समाधान--जिस अज्ञानमूलक कामनादिसे यह विज्ञानात्मा परमात्मासे 
विभक्त होकर संसारी हुआ है, वह अखिल कामादि जब विद्याकमसमुचयसे 
नष्ट होता है, तब बन्धहानिसे परिशुद्ध आमा ब्रह्म होता है । 

शङ्का बुद्धिस्थ और उसके द्वारा आत्मस्थ कामनिवृत्ति होनेपर भी जीव 
मुक्त हो सकता है आत्मा नहीं दै, कारण कि सत्य काम आदि सहज धर्मका 
नाश न होनेसे निखिल कामका ध्वंस नहीं हुआ । “आत्मकामः? इत्यादि वाक्यसे 
कामविरोषका अवस्थान स्पष्ट सूचित होता है । 

समाधान--आत्मकामादिका आत्माके साथ भेदाभेद है, अतः बन्धक नहीं 
होता, इत्यादि । यह भतृप्रपश्चका मत अद्वेतवादियोंको मान्य नहीं है । 

शङ्का--क्यों ? 

समाषन-यह अथ न्याय और आगम इन दोनोंसे विरुद्ध है ॥ १९३ ॥ 
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अस्थूलं नेति नेतीति यत्तरवमसकृच्छुतम्‌ । 
इतस्तस्य सकामतवं त्या तस्मादहिष्कृतम्‌ ॥ १९४ ॥ 
काणादजैमिनीयैयें त्विच्छाद्या आत्मनो गुणा! । 

त्ता ब्रहात्मनो नेते किन्तु हिङ्गात्मनो हि ते ॥ १९५ ॥ 
अचिदात्मनि ते ग्राइरिंङ्गस्याऽप्यचिदार्मताम्‌ । 

हृदि स्थिता इति प्राह श्रुतिश्चेतद्विवक्षया ॥ १९६ ॥ 


FORME 5 ७ या 

अस्थूलम इत्यादि । 'अस्थूळ्मनणु' इत्यादि श्रतियोंसे जो आत्मतत्त्व असकृत्‌ 
सुना जाता है, वह सकाम कैसे हो सकता है £ अतः उक्त अ भृंतिसे बहिष्कृत 
हे । कूरचब्राहमणमें भी कहा गया हे, अतएव आत्मामें कामादिका सद्भाव दो 
ब्राह्मणोंसे विरुद्ध है । पुरुषब्यापारढिङ्गसे तथा आदित्य आदि इष्टान्तसे भी, 
क्रियाकारकविषय स्थूळ सूक्ष्मोपाधिसे पृथक्‌ कर एकरस ज्योति आत्मा है, 
यह श्रुति बोधन कराती है, इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि देहद्वयातिरिक्त 
आत्मामें कामादिका संभव नहीं है ॥ १९४ ॥ 

'काणाद०” इत्यादि । काणाद, वैशेषिक और जैमिनीय यानी मीमांसक- ये 
ढोग इच्छादिको आत्मगुण कहते हैं । 'अहमिच्छामि' इत्यादि प्रतीतिको उक्त अथम 
साधक मानते हें, वह ठीक नहीं है, क्योंकि अहंप्रतीतिका विषय ढिज्ञात्मा है, अतः 
इसके ये गुण हैं, ब्रह्मात्माके नहीं । 

शङ्का- क्या ! 

समाधान- कामादि अविद्यामक हैं, आविधिक गुण जीवमें ही रहते हँ । 
उपाधिके धर्म प्रतिबिम्बम ही पाये जाते हैं, बिम्बमें नहीं | दर्पणादिगत माझिन्य 
प्रतिबिम्बम ही देख पड़ता है, बिम्बमें नहीं; उसीके समान कामादि छिल्गधमे 
ही हैं, आत्मधम नहीं हैं ॥ १९५ ॥ 

'अचिदात्मनि' इत्यादि । वैशेषिकादि आत्माको आकाशादिवत्‌ अचेतन 
मानते हैं, आत्ममनःसंयोगसे ज्ञानगुण चैतन्य उत्पन्न होता दै, अतएव सुषुसि- 
दशामें मन पुरीतत्‌ नाडीमें प्रविष्ट होता है, अतः आत्मा अचेतन हो जाता 
है, इसलिए कामादि धर्म अचेतन आस्मामें मानते हैं, बरक्मवादी आत्माको चेतन 
मानते हैं, अतः कामादि घम आत्मामं न मानकर ढिङ्गमै ही मानते हैं, उचित 
भी यही है । मूर्तीमूर्व-शाकल्य-कूव-मेत्रेयी-शारीरक जाक्षणोमें कामादि आत्मधमे 
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यदुक्त॑ सत्यकामत्वं तत्सोपाधिक आत्मनि । 
उपास्यत्वेन कथनान्न झुख्यत्रह्मताऽस्य हि ॥ १९७ ॥ 
च्यावहारिकसत्यत्वमेवोपास्त्ये विवक्षितम्‌ । 
सर्वकामत्वमप्येवमतो निष्कामताऽऽत्मनः || १९८ ॥ 
नन्वात्मा यदि निष्कामः किमथे हृद्विशेषणम्‌ । 
प्रतिज्ञाताथसिध्यथ हेतूक्तिरिति बुध्यताम्‌ ॥ १९९ ॥ 


0000 २२ 
नहीं हैं, यह स्पष्ट निषेध है। इसी अभिप्रायसे श्रुतिने हृदयमें कामादिकी स्थिति 
स्फुट की है ॥ १९६ ॥ 

युक्तम्‌? इत्यादि । सत्यकामत्व आदि गुण आत्माके हैं, अतएव सत्यकामः? 
इत्यादि श्रुति स्वरसतः संगत होती है, यह आप कहते हैं यह सोपाधिक आत्मामें 
ही माना गया है, क्योंकि सगुणोपासनाके विषयमै सत्यकामत्व आदि विशिष्ट आत्मा- 
की उपासना कही गई है । सगुण आतमा मुख्य आत्मा नहीं है, किन्तु गौण है, 
निगुण चैतन्य ही मुख्य आत्मा श्रुतिसंमत है, उसमें ही "नेति नेति' से ब्रहम- 
व्यतिरिक्तका निषेध है । 

“व्यावहारिक? इत्यादि । 

शङ्का--यदि 'सत्यकामत्वादिः पारमार्थिक नहीं हैं, तो तदूरूपसे उपासनाका 
विधान कैसे किया गया ! 

समाधान--कामादिकी व्यावहारिक सत्ता मान कर उपासना कही गई है, 
धर्मिसमसत्ताक ही धम होता है; यह औत्सर्गिक नियम है, उपासनाविधानमात्रसे 

पारमार्थिक नहीं जा सकता है, अतः आत्मा वस्तुतः निष्काम ही है ॥ १९८॥ 

“नन्वात्मा” इत्यादि । 

शङ्टा--आमा यदि निष्काम है, तो फिर काममें “हृदि! विशेषण क्‍यों दिया £ 
विशेषण इतरब्यावपेक ही सप्रयोजन माना जाता हे । 'सम्मवव्यमिचाराभ्यां 
स्याद्विदोषणमथवत! यह छोक उक्ताथमे प्रमाण है । यदि आत्मामें भी काम होता, 
तो 'हृदि' विशेषण आसस्थकाम्यावर्तक्र होनेसे सार्थक होता। यदि उसे 
नहीं मानते, तो उक्त विशेषण व्यथे है । प्रत्युत विशेषणके अनुरोधसे आप्मामें 
कामादि अर्थापत्तप्रमाणसे सिद्ध होते हैं, छोकमें देवदत्त बॉबी आँखसे 
देखते हैं, यह कहनेपर दक्षिण नेत्रसे वे नहीं देखते, यह स्फुट ज्ञात होता है, 
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सुच्यन्ते आत्मनः कामा हुन्निष्ठास्ते यतस्ततः । 
अविद्ययाऽऽरोपिताश्ेद्वाध्यन्ते विद्यया हि ते ॥ २०० ॥ 


बैसे ही हृदयस्थ काम निवृत्त होते हैं, यह कइनेपर आत्मकाम अवशिष्ट रहते 
हैं, यह स्फुट ज्ञात होता है, उसके अनुसार आस्मामें काम सिद्ध होता है । 

समाघान--अर्थीपत्तिप्रमाणमें अन्यथापि उपपत्ति दोष है, प्रकृतमें ‘हद्‌? 
विशेषण आत्मामें काम न माननेपरं भी साथक होता है । 

शङ्का--केसे ? 

समाघान--विद्यासे कामादिकी निवृत्ति होती है, यह प्रतिज्ञा है, उसकी 
सिद्धिके लिए उक्त विशेषण है। सब काम हृदयाश्रित ही होते हैं, हृदयमें ही ज्ञान 
भी होता है, अतः ज्ञान होनेपर हृदयस्थित कामादि निवृत्त होते हैं ॥ १९९ ॥ 

प्रतिज्ञाहेतुको स्फुट करते हैं--ुच्यन्ते' इत्यादिसे । ब्रहज्ञानसे आस्मामें 
कामादि निवृत्त होते हैं, इस प्रतिज्ञामें यतः अवियोत्थ काम हुनिष्ठ है, अतः 
चे अविद्यासे आस्मामें आरोपित हैं, आरोपकारण अविद्याकी निवृत्ति होनेसे बे भी 
निवृत्त हो जाते हैं, इस पूर्वोक्त प्रतिश्ञाकी सिद्धिके लिए काममें “हृदि” यह 
विशेषण साथे है । आविदिक धर्म विद्याबाध्य होते हैं, यह प्रसिद्ध है, इसका 
द्योतन करनेके लिए 'हि? शब्द है । अथवा जो हृदयस्थित काम हैं, वे ही निवृत्त 
होते हैं, जो काम हृदयमें भावी हैं, उनकी निवृत्ति नहीं होती, इस तात्यबसे 
अनागत कामादिकी व्यावृत्तिके लिए उक्त विशेषण है । 

शङ्का--जो काम हृदयमें हैं नहीं, वे बन्धके कारण भी नहीं हो सकते; 
अतः उनकी व्यावृत्ति भी व्यथ ही है । 

समाधान- व्यथै नहीं है, क्योंकि भावी कामनाएँ आत्मामें पुनः उत्पन्न 
न हों, इसके लिए भी ज्ञानियोंको यत्न करना आवश्यक दै, अतएव योगशाखमे 
भी कहा गया है- दिय दुःखमनागतम्‌! यानी भावी दुःख ही वास्तवमें हेय 
है; वमान तो भोगसे निवृत्त हो जाता है । 

शङ्का---वया हृदयबिशेषण अन्याश्नित कामनाकी व्यादृतिके लिए हैः 
अथवा मावी कामनाकी व्यावृत्तिके लिए ! इन दोनों पक्षेमिं आश्रयान्तरस्थ काम- 
व्यावत्ति ही ठीक अंचती है, क्योंकि हृदयस्थित काम निच होते है, आल्य 
नहीं, ऐसी स्पष्ट प्रतीति होती है । 


२९२ 
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समाघान--श्रृति, स्मृति और अनुभव आदिसे कामका आश्रय हृदय ही 
है, तदतिरिक्त नहीं है; फिर आप किस प्रमाणके बल्से उसका आश्रयान्तर मानते 
है? अथवा 'काम्यते! इस व्युत्पततिसे कामनाविषय कामशब्दका अथे होता 
है, 'काम्यते$नेन' इस व्युत्पत्तिसे कामशब्दका अथे कामनाकरण होता है 
और “कामनम्‌ इस भावव्युत्सततिसे तृष्णाविशेष कामशब्दाथ है; अतः काम 
शब्दके अनेकार्थक होनेसे किस कामकी निवृत्ति होती दै इसके स्पष्ट बोधनके 
लिए 'हृदि यह विशेषण दिया गया है । इससे भावव्युत्पत्तिळम्य हृदयस्थित 
तृष्णाविशेषरूप कामकी ही निवृत्ति आत्मज्ञानसे होती है, यही यहाँ विवक्षित 
है; आत्मीय कामापेक्षया “हृदयस्थः काम निवृत्त होते हैं, यह अर्थ 
अपेक्षित नहीं है, क्योंकि उसका अभाव कहा जा चुका है, अतः सर्वविषयक 
तृष्णाके निवृत्त होनेपर ही मुक्ति होती है, अन्यथा नहीं; इसके बोधनके लिए 
ही 'हृदय' विशेषण दिया गया है । अतएव पहले श्रुतिमें 'अतिच्छन्दा? 
कहा गया है । किञ्च, आत्मामें काम है, इसमें प्रत्यक्ष प्रमाण है £ अथवा 
श्रुति! प्रथम पक्षमें कामाश्रय आत्मा है, इसमें प्रत्यक्ष कहीं भी प्रमाण 
नहीं होता, यदि होता, तो उक्त विषयमें विवाद ही नहीं होता, क्योंकि प्रत्यक्ष- 
सिद्ध वस्तुमँ किसीका विवाद नहीं होता । शाख्नकारोंका विवाद -मात्सर्गसे 
नहीं है, किन्तु तत्त्वनिणेयकी इच्छासे होता है। द्वितीय पक्षमें यदि 'सत्य- 
कामः सत्यसङ्करप;” इत्यादिको प्रमाण मानोगे, तो अतिच्छन्दवाक्य तथा छान्दोग्य- 
बाक्यके साथ विरोध होगा, अतः उक्त वाक्य आत्माश्रय काममें प्रमाण नहीं 
हो सकता । 

शङ्का अतिरात्रे षोडशिनं गृहाति', “नातिरात्रे षोडशिनं गृहाति' ये दोनों 
वाक्य अपौरुषेय होनेसे तुल्यबळ हैं, अतः इनमें बाध्यबाधकमाव न मानकर विकल्प 
ही माना जाता है अर्थात्‌ दोनों ठीक ही हैं चाहे पोडशीका ग्रहण करे अथवा 
न करे । इसी प्रकार यहाँ भी उक्त वाक्यें विकल्प मानकर सकाम एवं निष्काम 
उभयस्वरूप आत्मा है, ऐसा क्यों न माना जाय ! अतीन्द्रिय पदार्थको शाखा- 
नुसार ही मानना चाहिए । 

समाधान- विकरप क्रियामें होता है, जो कि पुरुषतन्त्र है; पदार्थमे 
विकल्प नहीं हो सकता । विरुद्ध दो स्वरूपोंसे पदाथकी अवस्थिति कहीं मी 
दृष्ट नहीं है, अतः उक्त दृष्टान्त विषम है । विशेष अन्यत्र स्पष्ट है॥ २०० ॥ 
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निवार्यन्ते न चेत्‌ कामा यथोक्ता? प्रत्यगात्मनः । 

सोऽयं काममयत्वेन संसारित्वान्न मुच्यते ॥ २० १॥ 
आत्मनिष्ठास्तु ये कामा न ते संसारहेतबः । 

इति चेन्निष्फलाः कामाः करप्यन्ते कुत आत्मनि॥ २०२ ॥ 
कामादीनामनर्थानां प्रतीचि शतशः श्रुतौ । 
निषेधकानि वाक्यानि सन्ति निष्कामता ततः ॥ २०३ ॥ 


= Ss sce ie NNN 

“निवायन्ते' इत्यादि । यह मी प्रश्न होता है कि आत्मामें जिन वासनामय 
कामोंको आप मानते हैं क्या वे संसारके. देतु हैं या नहीं! प्रथम पक्षमें 
( “वे संसारहेत हैं” इस पक्षमें ) उनका निषेध आप नहीं करते हैं, किन्तु हृदय 
स्थित तृष्णाविशेष कामका ही निषेध करते हैं, ऐसी परिस्थितिमें मुक्तिकी 
संभावना ही नहीं हो सकती । आत्मामें वासनात्मक कामके रहनेपर कमै अवश्य 
ही होगा । कर्मफल भोगनेके लिए संसार आवश्यक दै, अतएव 'स यथाकामो 
भवतिः इत्यादि श्रुति पुरुषमें जैसा काम रहता है तदनुकूळ ही वह जन्म पाता 
` है, यह कहती है ॥ २०१ ॥ 

'आत्मनिष्ठा०' इत्यादि । द्वितीय पक्षमें यदि काम बन्धहेतु नहीँ हैं, 
तो उनकी स्थिति आत्मामें क्यों मानी जाय £ निष्प्रयोजन वस्तुसत्ता नहीं 
मानी जाती । 

शङ्का--अच्छा, तो उनका बन्ध फल न सही, फलान्तरके लिए ही वे 
माने जा सकते हैं । | 

समाधान--मुक्ति फल है नहीं, मुक्तिको छोड़कर दूसरा फळ बन्ध है, 
यदि वह भी नहीं है, तो फलान्तर कौन है ! जिसके लिए उनकी सत्ता मानी 
जाय, अतः बकरीके गढस्तनके समान व्यथे ही उनकी सत्ताका स्वीकार होगा । 

शङ्का--तो अजागलत्तनको क्यों मानते हैं £ 

समाधान--प्रत्यक्ष प्रमाण है, अतः प्रमाणसिद्ध निष्फल भी माना जाता है, 
पर प्रमाणशुन्य निष्फळ नहीं माना जाता ॥ २०२ ॥ 

'कामादीना०' इत्यादि । केवर वैफल्यसे ही कामसम्बन्ध आत्मामें नहीं 
है, ऐसा नहीं कहते, किन्तु प्रमाणविरोधसे भी वैसा कहते हैं। कामसम्बन्ध 
माननेपर पूर्वोदाद्दत “नेति नेति? इत्यादि श्रुतिवाक्य एवं ।अविकार्य्यो$यमुच्यते' 
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इत्यादि स्पतिवाक्यके साथ विरोध स्पष्ट ही दै । फळ नहीं है, प्रमाण नहीं है, 
प्रत्युत प्रमाणविरोध दै, अतः विद्वानोंको आत्मामें झामसङ्भाव मान्य नहीं है, 
किन्तु निष्कामता ही मान्य दै । अतएव विद्वानोंका निष्कपे है-- 
प्रमाणवन्त्यदशनि करप्यानि सुबहून्यपि । 
अदृष्टशतभागो5पि न कल्प्यो निष्प्रमाणकः ॥' 

अर्थात्‌ प्रमाणयुक्त अनेक अदृष्ट पदार्थांकी कल्पना हो सकती है, परन्तु 
प्रमाणरहित अदृष्ट पदाथैके शतांशकी भी कल्पना नहीं की जा सकती । 

शङ्डा--“आत्मकाम! इत्यादि श्रुति ही आत्मामें स्वाभि काम है, इस 

2 

Vs कामशब्द आत्मसुखतात्पर्यसे कहा गया है यानी आत्मा 
मुलाधार नहीं दै, किन्तु सुलस्वलूप दै, इस तात्पर्यसे कहा गया है । सूक्ष्म इष्टिसे 
विचार कीजिये किं क्या यह वाक्य उपासनापरक है या वस्तुस्वरूपका निणीयक 
है! प्रथम पक्षमें “सवकामः सबैरस;' इत्यादि श्रुतिके समान यह श्रुति उपा- 
सनापरक नहीं हो सकती, किन्तु ज्ञेय वस्तुके स्वरूपके निर्णयके लिए ही हो 
सकती दै यानी अं्वत्थप्रकाशनमें ही इसका तात्यय्ये हे । यह भी विचारना 
चाहिए कि तार्किक लोग आत्मामें कामनाको जो मानते हैं, वह प्रामाणिक 
डे या अप्रामाणिक ! आत्मामें कामादि हैं, इसमें वे अनुमानको प्रमाण कहते हैं, 
जैसे--इच्छादयः कचिदाश्रिताः, गुणत्वात्‌, रूपादिवत्‌' इस ` सामान्यानुमानसे 
इच्छादिका कोई धर्मी अवश्य है, यह ज्ञान होता है । परिरोषसे एथिव्यादि 
द्रव्य उनके धर्मी नहीं हो सकते, इसलिए उनसे अतिरिक्त आसाको ही उनका 
धर्मी मानना चाहिए, परन्तु यह उनका कथन ठीक नहीं है, क्योंकि मन 
इच्छादिका धर्मी है, इसमें कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा-““इत्येतत्सव मन एव’ इत्यादि 
भुति प्रमाण है । कार्य और कारणका अभेद मान कर श्रुतिने “मन एव! कहा है । 
अन्यथा 'मनांसि एव? ऐसा कहना चाहिए था । वस्तुतः आत्मा मानमेयाति- 
बर्ती है, अतः कामादिकी तन्निष्ठतामें कोई प्रमाण नहीं हो सकता । 

शट्टा--यदि आत्मा मानमेयातिवर्ती है, तो प्रमाणसिद्ध न होनेसे 
अप्रामाणिक होगा । 

समाधान- नहीँ, अप्रामाणिक नहीं है, किन्तु स्वतःसिद्ध है। जो परतः 
सिद्ध होते हैं, उनमें प्रमाणकी अपेक्षा होती है । जो प्रमाणके समान स्वतःसिद्ध 
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हैं, उनमें प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती, अन्यथा प्रमाणमें प्रमाणान्तरापेक्षा होनेसे 
अनवस्था दोष होगा । और इसपर भी ध्यान दीजिये कि यदि आत्मामं कामादि 
मानते हैं, तो उनके ग्राहकको आत्मासे अतिरिक्त मानते हो या आत्माको ही 
उनका आहक मानते हो £ प्रथम पक्ष तो आपको भी अभीष्ट नहीं है, क्योंकि 
अहमिच्छामि’ इत्यादि प्रतीतिसे आप आत्माको ही ग्राहक कहते है । परन्तु 
इसपर विचार क्‍यों नहीं करते कि स्वनिष्ठ धर्मका स्वयं अहण कोई भी नहीं 
कर सकता, कारण कि स्वग्रदणके बिना स्वधर्मका अहण नहीं हो सकता, 
स्वसे स्वका अहण नहीं होता, क्रियामें एक ही कती और कर्म नहीं होता । 
कोई निपुण खेलाड़ी बाजीगर अपने कन्धेपर स्वयं सवार नहीं हो सकता अर्थात्‌ 
आरोहण क्रियामें वही कर्ती और वही कम नहीं हो सकता । अतएव चक्षु स्वकीय 
कालिमाको नहीं देखती, यह सवोनुभवसिद्ध है। और यह भी प्रश्‍न होता है कि 
क्या आप कामादिको जड़में मानते हैं या अजड़में ! प्रथम पक्षमें विप्रतिपति 
नहीं है, फिर भी यह कह देना अनुचित नहीं है कि हम आपके समान आत्मा- 
को जड़ नहीं मानते और आपके समान उसमें कामादिको नहीं मानते, अत- 
एव आत्मा स्वयंप्रकाश है, इसके समथनके लिए स्वप्नावस्थामें “स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति’ इस श्रुतिसे आस्मामें स्वयंज्योतिष्ठकी सिद्विके लिए वह कामादि 
निखिळविरोषशुन्य तत्त्वरूप बतराया गया है । इस विरोधसे भी कामाश्रितत्व 
आत्मामें नहीं मान सकते । और इस मतमें बड़ा भारी दोष यह है कि एक-विज्ञानसे 
सब विज्ञात हो जाता है, ऐसी जो श्रुतिने प्रतिज्ञा की है, उसकी सिद्धिके लिए 
निखिल पदार्थ ब्रह्मजन्य हैं, अतएव 'कार्यकारणयोरमेदः' इस न्यायसे सब पदारथ 
ब्रह्मसे अभिन्न ही हैं, ऐसा सिद्ध कर ब्रहमज्ञानसे सकल पदार्थोका ज्ञान हो 
जाता है, जैसे मिट्टीके ज्ञानसे तत्त्वतः उसके विकारभूत घट, शराव आदि निखिल 
कार्य ज्ञात हो जाते हैं, क्योंकि वे मिट्टीसे भिन्न नहीं हैं, वैसे ही त्रहज्ञानसे 
निखिल संसार ज्ञात हो जाता है, यदि कामादि आत्मसमवेत अतएव आत्म- 
भिन्न गुण हाँ, तो आत्मज्ञानसे ज्ञात नहीं हो सकेंगे, अतएव एकविज्ञानसे सर्व- 
वज्ञानश्रौतप्रतिज्ञा असंगत हो जायगी। केवल श्रौत प्रतिज्ञा ही असंगत 
नहीं होगी, किन्तु निखिल वेदाम्तका बाध भी हो जायगा । वेदान्त अद्वितीबैक- 
रस आत्माका प्रतिपादन करते हैं। उसमें कामादि मातनेपर उक्त अर्थ बाधित 
हो जायगा, अतः वैशेषिक आदिकी युक्ति सर्वथा मुमुक्कुके छिंए हेय दै ॥२०३॥ 


a 
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कामकाम्यादिमेदेषु आगमापायिवस्तुषु । ` 
यः साक्षी नाऽऽगमापायी स आत्मा श्वुतिसमतः ॥ २०४ ॥ 
कामा आत्मनि मा भूवन्‌ हनिष्ठास्तु स्थिता इति । 
यदुक्तं तदसद्यस्माद्ास्य आत्मा न केनचित्‌ ॥ २०५ ॥ 
बास्पैज्य वासनाः सर्वाः सजातीये च तास्तत; । 
निःसङ्गे भिन्नजातीये इतः स्युः प्रत्यगात्मनि ॥ २०६ ॥ 
` ` साला 
क्वाम०' इत्यादि | काम, ( इच्छा ) आदि और काम्य ( तद्विषय इष्ट ) 
आदि जो आगमापायी यानी उत्पत्तिबिनाशशीर हैं; उन सबका साक्षी भासक 
आत्मा श्रतिसम्मत है; 'अतः अहमिच्छामि’ इत्यादि प्रतीति सोपाधिक आत्म- 
विषयक है, निरुपाधिक आत्मामें काम आदिका सम्बन्ध नहीं हे॥२०४॥ 
जो यह कहा था कि. हृन्निष्ठ कामसे पुष्पपुटिकान्यायसे समुत्पन्न संसार- 
बीजभूत वासना आत्मामें रहती है, उसका निराकरण करनेके लिए अनुवाद करते 
हरॅ--'कामा' इत्यादिसे । 
आस्मामें स्वतः काम मत हों, किन्तु हनि कामसे उत्पन्न वासनामय काम 
तो उसमें रहेंगे ही, अतएव 'हृतिष्ठाः यह विशेषण है, यह जो कहा था, वह 
ठीक नहीं है । 
शडा--क्यों £ 
समाधान- आत्मा वास्य नहीं है, अतएव वास्यवासकन्यायसे उसमें 
वासना नहीं रह सकती ॥ २०५ ॥ 
वास्येञ्ये' इत्यादि । वास्य अमे सब वासनाएँ उत्पन्न होती हैं, आत्मा 
अवास्य है, अतः उसमें वासनाएँ नहीं हो सकतीं । 
शङ्का- आत्माको वांस्य क्यों नहीं मानते ! 
समाधान--सजातीयमें वास्य-वासकभाव होता है, विजातीयमें नहीं । 
शङ्का अच्छा, तो आत्मामें भी किसी घमेको मानिये, जिससे धमेवत्त्वेन 
उसे सजातीय कह सके । 
समाधान-_'असज्ञो दयं पुरुष? इत्यादि श्रुतिसे आत्मा सकरुषमैशुन्य है, यह 
सिद्धान्त किया गया है, अतः उक्त श्रुतिविरुद्ध कल्पना नहीं हो सकती ॥२०६॥ 
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आत्माश्रयत्व कामानां न युक्त्या नाऽपि शास्नतः । 

भद्प्रपश्चव्याख्यानमपव्याख्येत्युपेक््यताम्‌ ॥ २०७॥ 
RT i ST i 

'आत्माश्रयत्वस्‌' इत्यादि । न युक्तिसे यानी अनुमान आदिसे और 

न शाखसे ही आत्मामं काम आदिकी सिद्धि कर सकते हैं, अतः भपरपञ्चका 
व्याख्यान अपव्याख्यान यानी असङ्गत व्याख्यान है, इसलिए उसकी उपेक्षा कर देनी 
चाहिए, यानी वह किसीको मान्य नहीं है । मूतीमूसत्ाहमणके ब्याख्यानके समय 
मतेप्रपञ्चने स्पष्ट कहा था कि कामादि स्वतः आत्मामें नहीं रहते और यहापर 
कहते हैं कि वासनात्मक काम स्वतः आत्मामें रहते हैं, अतः अपने ही वाक्यके 
साथ विरोध होनेसे यहाँका उनका व्याख्यान सवेथा अश्रद्धेय है । 


शङ्डा--काम दो प्रकारके माने जाते हैँ- कुछ स्थूळ और कुछ सूक्ष्म, 
स्थूळ काम अपरमाथे आत्मामें रहते हैं और सूक्ष्म परमाथीत्मस्वरूपमे रहते हैँ । 


समाधान--टीक है, किन्तु सूक्ष्मरूपसे काम आदिका अवस्थान कारणें 
कह सकते हैं। प्रकृतमें आत्मा किसीका कारण है, और न कार्य है, अतः 
शक्तिरूपसे भी उसका अवस्थान आत्मामें नहीं मान सकते, केवळ काम 
आदिका ही प्रतिषेध आत्मामें नहीं है, किन्तु निखिछ विरोषणोंके सम्बन्धका भी 
प्रतिषेध श्रुत है । कामादि आत्माश्रय हैं, यह न युक्तिसे और न शाख्रसे ही 
सिद्ध होता है और वास्यवासक आदि युक्तिका निराकरण कर चुके हैं कि 
सजातीयमै ही उक्तभाव होता है । शाख्से यानी "तद्धेदं तश्चव्याकृतमासीत! 
इत्यादि श्रुतिस्थ सृष्ठ्यादिके पर्याहोचनसे नाम, रूप आदि प्रपञ्चजात अविद्यासे 
ही समुत्पन्न हुआ दै । “अथ योऽन्यां देवतामुपास्ते’ इत्यादिसे प्रपश्चका अनुवाद 
कर '्रह्म वा इदमग्न' इत्यादिसे उपसंहार किया है । अविदयाकायीन्तगीत कामादि 
भी आविदिक अतएव कारणमें ( अविद्यामें ) ही हैं, आत्मामें नहीं हैं, यह 
पष्ट प्रतीत होता है । 


शङ्का- रूपाञ्रयत्ववत्‌ कामाश्रयस्व भी आत्मामें क्यों नहीं है ! 


समाधान--'सवीणि रूपाणि बिभर्ति इत्यादि श्रुतिसे रूपमात्र मनोनिष्ठ 
माना गया है, आत्मनिष्ठ नहीं । 
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शङ्का--तामके समान आत्मनिष्ठ काम आदि क्यों नहीं दै ! 

समाधान- “एतद्धि सवाणि नामानि बिभर्ति' इस श्रुतिसे सम्पूर्ण नाम वागु- 
घम हैं, यह स्पष्ट कहा यया है, अतः उक्त अर्थमें दृशन्त ही असिद्ध दै । 

शङ्का कर्के समान आत्मधमे कामादि क्यों नहीं हैं! छ 

समाधान--“एतद्धि सबीणि कमीणि बिभर्ति' 0,209 श्रुतिसे र कळि 

गया है। सम्पूर्ण प्रपञ्च मन, वाकू और प्राणका धम हैं, झे र 

स ह को देखनेसे भी यही सिद्ध होता है कि कामादि जो 
हैं, आत्मधम नहीं हैं, तथाहि-'किंदेवतो उस्यां प्राच्याम्‌! यहाँसे लेकर “हृद्ये? यहाँ 
तकके सन्दर्भसे काम आदिका आश्रय हृदय है, आत्मा नहीं, यह प्रतिपादित 
है, अतः कामादि आत्माश्रय हैं, यह मत सर्वथा अश्रौत है । तथा बुद्धिस्थ कामोंसे 
आत्मस्थ काम होते हैं, यह भी कथन निमूळ है, क्योंकि उक्त अर्थमें न श्रुति और 
न अभीपत्ति ही प्रमाण है। 'कामा येऽस्य हृदि श्रिताः? इस श्रुतिसे कामादिमें 
हृदयस्थत्वमात्रका ही श्रवण है । हृदयस्थ कामोंसे आत्मकाम उस होते हैं, यह 
नही कहा है । ुतान्यथानुपपत्तिकी सम्भावना नहीं है, अतः आत्मकाम बौद्ध- 
कामोसे उसन होते हैं, यह मत सबैथा अश्रौत ही है । आत्मामें कामादिका कथन 
केवल अश्रौत ही नहीं है, किन्तु श्रुतिविरुद्ध भी है । कूचब्राह्मणमें आत्मा निर्विशेष 
ही कहा गया है । वही ज्योतित्राह्मणमें भी कहा गया है, एकविज्ञानसे सर्वविज्ञान- 
प्रतिज्ञाका भी समभन काम आदि आत्माश्रित हैं इस पक्षमें नहीं हो सकेगा, 
आसमज्ञानसे आत्माश्रित अतएव तद्र्यतिरिकत कामादिका ज्ञान नहीं होगा और सब 
बेदान्तोंका बाघ हो जायगा, श्रुति और युक्तिसे आत्मा कामाश्रय नहीं है, यह 
संक्षेपसे कह चुके; विशेष अन्यत्र देखिए ॥ २०७ ॥ 


“ननु ब्रह्माउश्नुते०' इत्यादि । 

शङ्का अत्र ब्रह्म” इत्यादि वाक्यसे जीवितावस्थामें ही यदि मुक्ति होती 
' है, तो शरीरादिसम्बन्ध पूर्ववत बना ही है, अतः वन्ध और मोक्षावस्थामें आत्माको 
अविशिष्ट ही मानना होगा, फिर विद्याका फल कया है! 
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शरीर शेते । | 


204 Th तत MSR MM RN | 
समाधान--र्त्योऽस्ृतो भवति? इत्यादि अुतिप्रतिपादित फळ है । उक्त 


श्रुतिका समुदित अथे दै मोक्षदशामें आत्मा अमृत यानी मुस्युरहित हो जाता 
हे । भाव यह कि अनात्मभूत कामादि अविद्यालक्षण मृत्यु हैँ, आत्मा उनसे रहित 
हो जाता दै। 'अत्र' यानी इसी शरीरमें ब्रक्मभाव प्राप्त करता है । मोक्ष 
देशान्तरमें जानेसे नहीं मिळता यानी जैसा कि और ढोग मानते हैं--मरनेके 
बाद जीव गोछोक या नाममेदसे ब्रह्ललोकमें जाता है और ईश्वरके समान ही 
'वहाँपर आनन्दका उपभोग करता है, वैसा प्रकृतमें इष्ट नहीं है । अतएव जह्म- 
चेत्ताके प्राण नहीं निकलते, किन्तु प्रहलेके समान शरीरमें ही स्थित रह कर 
स्वकारण पुरुषमें नाममात्ररूपसे अवशिष्ट हो जाते है. । 

शङ्ला--देहसम्बन्धद्शामें पूर्वेवत्‌ संसारित्वलक्षण भोग क्यों नहीं होता १ 

समाधान--*तद्य॒था०* इत्यादि श्रुति । जेसे सपैसे त्यक्त सांपकी केंचुल 
सांपके बिलमें पड़ी रहती दै, उसमें सरका आत्ममाव नहीं होता, अतएव उसके 
द्वारा वेदनादि उसको नहीं होते, यही दृष्टान्त ज्ञानीके शरीरके विषयमै है । 
वर्तमान शरीर केंचुरके समान है, सर्पस्थानीय ज्ञानी जीवन्मुक्त पुरुषके द्वारा 
आर्त्मभावनासे परित्यक्त शरीर मृतके समान पड़ा रहता है । अतः युक्त सवीत्ममूत 
पुरुष, जो सर्पस्थानीय है, सपैके समान उसीमें वतमान होकर मी अशरीर 
रहता है, पूर्ववत्‌ सशरीर नहीं रहता । कामकर्मप्रयुक्त शरीरात्मभावसे 
पहले सशरीर और मरणधर्मा होता है । अज्ञानपरयुक्त शरीरात्मभावनासे वियुक्त 
होनेपर अशरीर और अमृत हो जाता है। प्राणशब्दसे यहां परमात्मा विवक्षित 
है। भ्राणस्य प्राणम्‌? इस अ्रुतिमें द्वितीय प्राणशब्द उक्ताथे-तासर्यसे प्रयुक्त हुआ 
है। प्रकरणसामथ्येसे भी प्राणशब्द उक्ताथेक ही है। अक्षशब्दसे परमात्मा 
यहां इष्ट है, कमलासन नहीं । 

शङ्का क्याँ ? 

समाधान--'तेज एवं! यह श्रुति स्व्रय उत्तर देती है । प्रकाशक होनेके कारण 
तेजःशब्दसे प्रकृतमें विज्ञान विवक्षित दै, जो आत्मज्योति जगदवभासक प्रश्ञानेत् 
( प्रकृष्ट ज्ञ--ज्ञप्ति--यानी आत्मज्योति ही नेत्रमिव नेत्र है अर्थत नेत्रके समान 
प्रकाशक ) है । विमोक्षाभ जो कामप्रइनका वरदान श्रीयाझवल्कयजीने जनक 

२९३ 
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यद्यपि भीयाज्ञवस्क्यजीने विमोक्ष पदार्थका उपदेश दिया, तथापि जब तक तदङ्ग 
संबैषणापरित्यागरूप संन्यासका निरूपण नहीं किया जायगा, तब तक विमोक्षोपदेश 
अर्थवान्‌ नहीं हो सकेगा, अतः उसके शेषभूत उक्त अथैका अभिधान आवश्यक है, 
इसलिए केवळ मन्त्र सुननेकी इच्छाकी कल्पना चतुरस नहीं है । पुनरुक्तार्थकरुपना 
अगतिक गति है, उपाय रहनेपर उक्त कल्पना समुचित नहीं है। संन्यासादि 
विद्याकी स्तुतिके लिए नहीं है, यह पूर्वमें कह चुके हैं, क्योंकि “विदित्वा ब्युत्थाय' 
इस श्रुतिमें समानकतैकतका निर्देश स्पष्ट दै । सहोतपन्नेमें एकके द्वारा अपरकी 
स्तुति नहीं हो सकती । 

शङ्का- जनक प्ररनकुशल नहीं थे, अन्यथा विमोक्षका ही प्रश्न करते, 
उसके अङ्गकी गुभूषासे सहसदान न करते । 

समाधान- नहीं, जनक प्रइनमें अतिकुशल थे, उनका अभिप्राय यह था 
कि भासन्ञानके समान मोक्षमें संन्यास प्रयोजक नहीं दै । 
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अभिमानः पूर्वेमासीद्देहादावधुना तथा । 
नास्तीत्यत्राऽपि विस्पष्टः सर्पदृष्टान्त उच्यते ॥ २०९ ॥ 


शङ्का--यदि वैसा नहीं है, तो संन्यास ज्ञानीके लिए आवश्यक नहीं दे । ..._ शह्क--यदि वैसा नहीं है, तो संन्यास ज्ञानीके रिए आवर्यक नहीं है। 


समाधान--आवझ्यक है । 

शङ्का--क्यों £ 

समाधान--प्रतिपत्तिकर्मके समान संन्यासका अनुष्ठान होता है । 

शहा--प्रतिपत्तिकम किसको कहते हैं ! 

समाघान--कृष्णमृगके थृङ्गका चातवाळमें यानी गतेमें प्रक्षेपादि प्रतिपत्तिकर्म 
है। इसका “चात्वाले कृष्णमगश्चङ्ग प्रक्षिपेत्‌? इत्यादिसे विधान है। तात्पर्य यह 
कि उपयुक्त वस्तुका पुनः उपयोग न होनेपर वैध स्थमें त्याग आदि प्रतिप्रत्तिकरम 
है, उसके समान संन्यास भी अवद्यानुष्ठेय है, अतएव 'संन्यासेन तनु त्यजेत्‌? 
यह स्माते वचन संगत होता है। संन्यास मोक्षसाधन है, इस पक्षमें भी 
विमोक्ष प्रश्नयोग्य नहीं है, कारण कि मोक्षसाधनमूत आत्मज्ञानके परिपाकके लिए 
संन्यास आवश्यक है ॥ २०८॥ 

अभिमान/ इत्यादि । तत्त्वज्ञानोत्यत्तिसे पहले जैसा देदादिमें अभिमान 
रहता है, वैसा तत्त्वज्ञानोत्तर कालमें नहीं रहता, इसमें अतिस्पष्ट सपेदृष्टान्तको कहते 
हैं-जेसे सप त्वकूको यानी केचुलको छोड़कर उसमें अहन्ता या ममता नहीं रखंता, 
चैसे ही तत्त्वज्ञानी भी स्वाविद्योत्य शरीरादिका स्वबिद्यासे त्याग कर ममत्वादिसे 
रहित हो जाता है। वह ज्ञानी छोकदृष्टिसे शरीरमें वर्तमान है, तथापि उस 
शरीरको आत्मा और आत्मीयत्वबुद्धिसे नहीं देखता । 

शङ्का--क्यों £ 

समाधान---तर्वज्ञानसे सम्बन्धकी हेतु अविद्याका ध्वंस होनेपर आत्मा पूर्णरूपसे 
अवस्थित हो जाता है । सर्पदेहवियोग भौत सृत पदाथ है और वरमीकाश्रयण प्रत्यस्त- 
पदाथ है । सपे और उसका निर्मोक यहां दो दृष्टान्त हैं । अहिनिर्मोक विद्वंदेहका 
दृष्टान्त है और सप विद्वानका दृष्टान्त है । जैसे बिलमें त्यक्त स्वनिर्मोकमे पर्ववत्‌ 
प्रवेश और निष्क्रमण कालमें सपे निर्मोकानुरोध नहीं करता अर्थीत्‌ उसमें अहन्ता 
और ममता नहीं करता वैसे ही शरीरमें वतमान ही आत्मज्ञानीका सम्बन्धहदेतु अविद्याके 
उच्छेदसे आत्मसम्बन्धसे शुन्य शरीर पड़ा रहता है, पूरके समान उसमें वह 
अहन्ता, ममता आदि नहीं करता। 
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` ` जद्िनिलयनी सर्पनिर्मोको जीववर्जितः । 

वल्मीके पतितस्तिष्ठेत्तं सपो नाऽमिमन्यते॥ २१०॥ 
एवं स्थूलं च सूक्ष्म च शरीरं साक्षितः एय॒क । 
भातं तादात्म्यविभ्रान्तिरहित व्यवतिष्ठते ॥ २११ ॥ 
श्रुतिः--अथायमशरीरोउ्सृतः प्राणो ब्रक्लिव तेज एव सोऽहं भगवते 
सहसे ददामीति होवाच जनको वैदेहः ॥ ७ ॥ 


शङ्का-जेसे सपैसे सर्पनिर्मोकका मेदेन अवस्थान रहता है, वैसे ही तत्त्व- 
झानोत्तर उसके शरीरका भी मेदेन ही अवस्थान मानना चाहिए, परन्तु अद्वैत-वेदान्त- 
मतमै शरीरादि, कल्पित होनेसे, वस्तुतः शुक्तिरूप्य आदिके समान निवृत्त हो जाते 
है, ऐसा कहा जाता है, अतः दृष्टान्त और दाष्टीन्तिक सुसंगत नहीं है । 

समाधान- यहां विद्वददेहमें पूर्ववत्‌ तच्वज्ञानीका सम्बन्ध नहीं रहता केवळ 
इसीमें सपैनिर्मोक दृष्टान्त विवक्षित है, उसकी स्थिति नहीं यानी सपैके त्याग 
करनेपर भी निर्मोककी स्थितिके समान ज्ञानीके शरीरकी स्थिति रहती है, यह 
दृष्टान्तसे विवक्षित नहीं है । 

शहा--क्यों ! 

समाधान- यदि उसको भी विवक्षित माना जाय, तो प्रधानकारणवादकी 
प्रसक्ति हो जायगी, जिसका कि अनेक बार सविस्तर निराकरण किया 
जा चुका है ॥ २०९॥ 

“अहिनिल्वयनी? इत्यादि । अहिनिर्वयिनी--सांपकी केंचुछी । जीववर्जित 
सपेत्यक्त बिलमें पड़ी हुई केंचुलमें सप अभिमान नहीं करता । विशेष व्याख्यान 
हो चुका है ॥ २१० ॥ 

(एव स्थूलं च इत्यादि । स्थूल ( पार्थिवशरीर ) और सूक्ष्म रिङ्ग 
शरीर )--ये दोनों साक्षिचेतन्यसे भिन्न हैं, वे तादात्यआन्तिरहित. अवस्थित 
रहते हैं। अज्ञानदशामें तादास्यश्रान्तिसहित होनेसे उनमें अहन्ता, ममता 
आदि होते हैं, उक्त आन्तिकी नित्रत्ति होनेपर वे उनसे रहित हो जाते हैं, अतः 
उनमें अहन्तादि नहीं होते, यही मुक्ति और संसारदशामें विशेष है ॥ २११ ॥ . 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुथे ब्राह्मण ] २२२३ 
यस्माइपु; एथग्थूतं तस्मात्‌ साक्ष्यशरीरकः । | 
सम्बन्धे सशरीरत्व स च बोधेन बाधितः ॥ २ १२॥ 
सगज्ञानमनादाय नाऽहियोगः स्रजो यथा। 
प्रतीचो देंहसम्बन्धो नाऽऽत्माज्ञानसृते तथा ॥ २१३ ॥ 


Son iS I 


“अथायमशरीरोऽमृतः? इसका अ कहते है “यस्माइपु;' इत्यादिसे । 


अथशब्दका यहां हेतु अथ है, यतः देहादि साक्षीसे ते 
हैं, अतः साक्षी अशरीर कहा जाता दै । क के 


शङ्का-विदेहकैवल्यदशामै आत्मा अशरीर है, यह कहना यद्यपि ठीक 
है; तथापि जीवन्मुक्तिदशामें तो शरीरमें ही आत्मा रहता है, फिर वह 
अशरीर कैसे £ 


समाधान--जैसे दूसरेके घरमै रहनेवाले पुरुषका उसपर मेरा यह्‌ 
घर है, यह अभिमान नहीं होता, वैसे ही सम्बन्धके प्रयोजक अज्ञानकी निवृत्तिके 
बाद शरीरमें वतमान आत्माका मेरी देह दै, ऐसा अभिमान नहीं होता । 
इसीसे साक्षी अशरीर कहा जाता है । अज्ञान ही देहसम्बन्धका प्रंयोजक है, 
बोधसे उसके नष्ट हो जानेपर उसका अशरीर होना समुचित ही है, अज्ञांनके 
साथ देहका नाश अशरीरत्वमें हेतु है, इसी अर्थका द्योतक प्रकृतमें “अथ? 
शब्द है ॥ ११२ ॥ 

(सगज्चान०' इत्यादि । 


शङ्का अज्ञान न देहहेतुः, स्वाभाविकत्वादात्मनस्तत्सज्ञतेः इत्यादि अनु- 
मानके द्वारा आत्मा और देहका संयोग अज्ञानहेतुक नहीं है, किन्तु स्वाभाविक है । 


समाधान--जैसे माढाके अज्ञानके बिना माछामें सपेभान्ति और 
सपैसम्बन्ध नहीं होता, किन्तु माढाके अज्ञानसे ही मालामें सरपआंन्ति और 
सपेसम्बन्ध होता है, वैसे ही आत्माके अज्ञानके बिना आत्मदेहसम्बन्ध नहीं 
हो सकता । वार्तिकसारकी आदरप्रतिमें मुद्रित `न हि योगः यह पाठ प्रामादिक 
है, 'ना5हियोगः! यही पाठ ठीक है ॥ २१३ ॥ 
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प्रत्यग्षानिसिध्वस्ते मिथ्याज्ञाने सहेतुकें । 
नेति नेति स्वरूपत्वादशरीरो भवत्ययम्‌ ॥ २१४ ॥ ` 


स्वतोऽदिग्देशकालादेः प्रत्यछूचिन्मात्रवस्तुतः । 
देजञादिमच्छरीरेण न सम्बन्धस्तमो विना ॥ २१५ ॥ 
कल्पितेनाऽभिसम्बन्धो न त्वकल्पितवस्तुनः । 
अन्ञानकाठेऽप्यस्तीह किसुताऽज्ञाननिदसुतौ ॥ २१६ ॥ 
स्थूलदेहं परित्यज्य लिज्नदेहयुतों यदि । 
मृतस्तदा स्यान्न त्वेवममृतोऽसाबतो भवेत्‌ ॥ २१७ ॥ 


आलदेहसम्बन्धके आविधिक होनेपर फलित अर्थको कहते \ 
'प्रत्यरज्ञान०' इत्यादिसे । . 

आत्मज्ञानरूप अग्निसे सहेतुक मिथ्याज्ञानके दग्ध हो जानेपर 'नेति नेति’ 
से जिसमें सम्पूण धमाका प्रतिषेष हो चुका दै, ऐसा प्रत्यगात्मा अशरीर 
कहा जाता है ॥ २१४ ॥ 

“स्वतो ० इत्यादि । असङ्ग चिदात्मामें स्वतः दिक्‌, देश, काळ आदिका 
सम्बन्ध जब नहीं हो सकता, तब शरीर आदिके सम्बन्धकी क्या सम्भावना 
हे ! किन्तु अविद्या द्वारा शरीर आदिका सम्बन्ध माना जाता है, वास्तविक 
नहीं है ॥ २१५ ॥ 

बिद्वान्‌का देहके साथ सम्बन्ध नहीं है, यह जो कहा गया था, उसको 
कैमुतिकन्यायसे सिद्ध करते है--'कहिपितेना०' इत्यादिसे । 

कल्पित वस्तुके साथ अकल्पित वस्तुका यानी परमाथ सद्वस्तुका सम्बन्ध 
अज्ञानकालमें यानी व्यवहारदशामें भी जब परमार्थतः नहीं हो सकता, तब 
अज्ञाननिवृत्तिकारमें उक्त सम्बन्धके सद्भावकी क्या कथा! अथोत्‌ उसके साधक 
व्यवहारके अमावसे ही उसका अभाव सिद्ध हो जाता है ॥ २१६ ॥ 

“स्थूलदेहम्‌? इत्यादि । 'अशरीर' और “अमृतः शब्दसे क्रमशः स्थूळ 
और सुक्ष्म शरीरका प्रतिषेष विवक्षित है । केवळ स्थूल देहका परित्याग करनेपर 
मी वह मृत ही होगा, असृत नहीं होगा, कारण कि सूक्ष्म शरीरका सम्बन्ध उस 
दशमे मी है ही, अतः सूक्ष्म शरीरका भी परित्याग कहा । सूक्ष्मशरीरकी निवृत्ति 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २३३५ 
प्रकृष्चेष्टाहेतुत्वात्‌ साक्ष्युक्तः प्राणशद्धितः । 
को झेवान्यादिति श्रोक्त चेषटाहेतुत्वमात्मनः ॥ २ १८ ॥ 
साक्षिणो न्रह्मरूपत्व ज्रहमैवेत्यभिधीयते । 
संसगेशङ्कातुत्यर्थमेचकारः प्रयुज्यते ॥ २१९॥ 


हो जानेपर दो शरीरॉसे शुन्य चिदात्मा अभृतशब्दसे व्यवहृत होता है । 
भाव यह है कि माध्यम्दिनशाखामें 'अनस्थिको शरीर” यह पाठ है; 
“अनस्थिक' शब्दसे स्थूरशरीरका और अशरीरशब्दसे सूक्ष्म शरीरका प्रतिषेध 
विवक्षित है यानी दो विशेषणोंसे दो प्रतिषेध विवक्षित हैं। काण्वशाखामें अशरीर? 
ही पाठ है। इससे शरीरमात्रका ही प्रतिषेध पूर्व श्रुतिके अनुसार अमीष्ट है, 
केवल स्थूळ शरीरका ही नहीं। अथवा अशरीरशब्दसे स्थूळ शरीरका और 
अमृतशब्देसे सूक्ष्म शरीरका क्रमशः प्रतिषेध विवक्षित है । वार्तिकसारमें यही 
अर्थ कहा गया है ॥ २१७॥ 

अ्रकुष्ट०' इत्यादि । 

शक्ला- मुक्त विद्वानने प्राणका परित्याग कर दिया है, अतः उसमें प्राण- 
शढ़दका प्रयोग उचित नहीं है । 

समाधान--ठीक है, विशेष्यमूत जो साक्षी है, इसके तात्पयेसे प्राण- 
शब्दका प्रयोग हुआ है। कर, चरण आदिकी व्यापाररूप चेष्टाका कारण प्राण- 
है, चेतनाधिष्ठित अचेतनकी प्रवृत्ति छोकमें देखी जाती है, केवळ अचेतनकी 
नहीं । चेतन साक्षी है, अतः चेष्टाहेतु होनेसे प्रकृतमें वही प्राणशब्दका अथ है। 
आत्मा ही चेष्टाका हेतु है, इसमें प्रमाण 'को ह्येवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेष 
आकाश आनन्दो न स्यात! इत्यादि श्रुति है । भ्राणस्य प्राणम्‌! इत्यादि शअ्रुतिमें 
साक्षितात्पैसे प्राणशब्दका प्रयोग पाया जाता है ॥ २१८ ॥ 

“साक्षिणो' इत्यादि । साक्षी अक्षस्वरूप दै, यही '्षेव? इत्यादिसे बोधन 
किया गया है । “साक्षी ब्रह्मेव यों दो पदोंके सामानाधिकरण्यसे साक्षीमें सद्रि- 
तीयत्व और अश्षमें परोक्षत्वका प्रतिषेध सूचित किया गया है । ब्रह्म परोक्ष है, 
साक्षी भपरोक्ष है । अपरोक्ष साक्षी ही अक्ष है, ऐसा कहनेपर ब्र अपरोक्ष है 
और साक्षी अज्ञानोपहित होनेसे सद्वितीय समझा जा सकता दै, किन्तु साक्षी 
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२३३६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ 9 अध्याय 


Ss 
संयोगः समबायो वा नेव ब्र्ात्मनोरिद । 
अखण्डैकरसत्वं तु भवतीति विवक्षितस्‌॥ २२० ॥ 
तदेव विशदीकत तेज एवेल्युदीयेते । 
चैतन्ये तेज इत्युक्तं तचेकपरुभयोरपि ॥ २२१ ॥ 
अविद्यादिनिवृत्िथ्च चैतन्यव्यतिरेकतः । 
नाऽस्तीत्येवमभिग्राय एवकारेण सूच्यते ॥ २२२॥ 


EEE १... ऑॅस्ल 
ब्रह्म हौ है, उससे अतिरिक्त नहीं है, ऐसा बोधन करनेपर साक्षी अद्वितीय है, 
- यह स्पष्ट बोषित होता है। इस बोधनके तात्ययेसे श्रुतिमँ “साक्षी न्रक्षैव' यह 
सामानाधिकरण्यका निर्देश है । 
शह्ा--कृष्ण/ सैः इस समानाधिकरण वाक्यसे जैसे कृष्ण और सपैके 
सबन्धका बोध होता है, वैसे ही साक्षी अक्ष, इस सामाधिकरण्यसे उन दोनोंके 
सम्बन्धका बोध होनेसे अखण्ड ब्रह्म सिद्ध नहीं हो सकता । 
समाधान--उक्त शङ्काकी निवृत्तिके ढिए ही एवकारका प्रयोग किया गया 
है, साक्षी ही ब्रम और ब्रह्म ही साक्षी, यही अर्थ यहाँ विवक्षित है । कृष्ण सपैके 
समान सम्बन्ध यहाँ विवक्षित नहीं है, एतदर्थ एवकार है ॥ २१९ ॥ 
एवकाराधका विवरण करते दे --'संयोग!? इत्यादिसे । 
आत्मा और ब्रह्मका दण्ड और पुरुषके समान संयोग सम्बन्ध नहीं है तथा 
तन्तु और पटके समान समवाय भी नहीं है, किन्तु अखण्डैकरसत्व दोनोंमे 
विवक्षित है । उक्त रीतिसे ब्रह्म ही आत्मा है और आत्मा ही ब्रह्म है, यही 
अखण्डार्थता--संसगीसङ्गिसम्यगधीविषयता--प्रकृतमें विवक्षित है॥ २२० ॥ 
“तदेव? इत्यादि । 
शङ्का श्रक्षेः कह कर "तेज एवं! कहनेसे संसरीनिषेध केसे सिद्ध 
होता है ! 
समाधान--दो सामथ्येसे उसके निषेधको व्यक्त करनेके लिए “तेज एव! 
यह कहा गया है । तेज भौतिक नहीं है, किन्तु चैतन्यरूप विवक्षित है, एवकारसे 
पूर्वससगके निषेधके समान तेजोब्रह्मसंसगका भी निषेध इष्ट है। छोकरथ उभय- 
शब्दसे जीव और परका अहण है। जीव और ब्रह्म तेज ही हैं॥ २२१ ॥ 
“अविद्यादि०/ इत्यादि । 
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न्स्स्स्स्व्व््न््न्न्न्््््््््व््स््य् व य्य स्स्स स्स्स 


कतं चिकीर्षित॑ सवे बुद्ध यच बुञ्चुत्सितम्‌ । 
आहं बोधातथाऽऽसव्यं वजेनीय च वर्जितस ॥ २२३ ॥ 
कामप्रश्न: समाप्तोइतो निराकाङ्गोऽभवन्तृपः । 
सोऽहं सहस्रमित्याह स्वाभिप्राय ग्रबोधयन्‌ ॥ २२४ ॥ 

शक्का--विद्यासे अविद्या और तजन्य द्वैतकी निवृत्ति होनेपर भी अद्वैतात्माकी 
सिद्धि नहीं हो सकती, क्योकि उस समय आत्मव्यतिरिक्त द्वेतनिवृत्ति रहेगी 
ही, ऐसी स्थितिमें भावाद्वैत कह सकते हैं, पर अद्वैत नहीं कह सकते | और 
मिथ्यात्वसाधक दृश्यत्वादिरूप हेतु भी व्यमिचरित है, अतः उनके द्वारा आत्मे- 
तरमें मिथ्यात्वसिद्धि भी नहीं हो सकेगी, यों अद्वेतवेदान्त-सिद्धान्तका भङ्ग 
ही हो जायगा । 

समाधान--अविद्यानिवृत्ति आत्मव्यतिरिक्त नही है । अभाव अधिकरण- 
स्वरूप माना जाता है, अन्यथा अनवस्थापत्ति हो जायगी । पटमें घटाभाव है, उसमें 
भी घटाभाव है, उस घटाभावमें भी घट नहीं है, अतः पटनिष्ठ घगभाव, घटाभाव- ` 
निष्ठ घटाभाव एवं तत्र तत्र इत्यादि रीत्या अनन्त घटाभावोकी आपत्ति होगी। 
अनन्त घटामावोंमे प्रमाण भी नहीं है, इसलिए नैयायिक अभावाधिकरणक अभावको 
अधिकरणस्वरूप मानते हैं। प्रभाकरमतमें अभावमात्र अधिकरणस्वरूप मानां 
जाता है, तदनुसार अविद्यानिवृत्ति चैतन्यस्वरूप है, उससे अंतिरिक्त नहीं है, 
यही अभिप्राय एवकारसे सूचित किया गया है ॥ २२२ ॥ 

संसारी और जीवन्मुक्तमें महान्‌ अन्तर दै, इसका प्रतिपादन करं अथे- 
त्यादि श्रुतिका तात्पय कहते दै-“कृतम्‌' इत्यादिसे । 

शङ्का---चिकीर्षा, बुभत्सा, प्रेप्सा और परिजिहीर्पा यदि ज्ञानियोंमे भी हैं, 
तो फिर कायोन्तर क्‍यों नहीं हो सकता ! 

समाधान --चिकीर्षित जो कुछ था, वह सब हो चुका, जो बुमुस्सित था, वह 
सब ज्ञात हो चुका, जो प्रापञ्य था, वह प्राप्त. हो चुका, जो वजेनीय था, वह वर्जित 
हो चुका, इसलिए कोई भी भाव आत्मामें उस समय नहीं रह सकता । सब 
अनर्थौके मूळ अज्ञानका नाश होनेसे सवीमीष्ट सिद्धप्राय हो जाता है, अतएव 
कार्यान्तर नहीं हो सकता । दग्ध पटके समान उसकी बुद्धि आभासमात्र 
रहती है॥ २२३॥ ` 

(कामप्रन!? इत्यादि । 'सोऽदृस! इत्यादिका तात्पर्य यह दे कि ्रीयाझ- 


२९४ 
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IIIT III 


घुमरथस्य समापत्वादियोक्षायेति नोक्तवान्‌ । 
शुभूषाया असंपूतः सर्वस्वं च न दत्तवान्‌ ॥ २२५ ॥ 
तत्तविद्यारसाङृष्टः भोतुं वाञ्च्छति संग्रहात्‌ । 
साधनान्यपि विद्यायाः श्रोतुमिच्छति भूपतिः॥ २२६ ॥ 


_ ति NNN 
वल्क्यजीने मोक्षार्थ काममइनका वरदान राजा जनकजीको दिया था, उसकी 
समापिका परामश करनेके छिए “अतः शब्द है। कामप्रश्नके समाप्त होनेपर 
राजा जनककी आकाहा शान्त हो गई । और उन्होने स्वाभिप्राय दर्शाते हुए 
यानी अपनेको कृतकृत्य मानकर सहत्त गौएँ देनेके लिए कहा। स्वाभिप्राय 
स्वक्ृतकृत्यतामें है ॥ २२४ ॥ 

“पमरथस्य' इत्यादि.) जनकजी यदि कृतकृत्य न हुए होते, तो “अत उध्वं 
विमोक्षाय तरूहि' मुक्तिके ढिए कहिये, ऐसा फिर मरन करते, यह प्रश्‍न न 
करनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि श्रीयाज्ञवरक्यजीके पूर्वोपदेशसे जनकजी कुत- 
कृत्य हो गये, परन्तु इसमें भी यह सन्देह होता है कि यदि जनकजी कृत- 
कृत्य हुए, तो उन्हें सवेस्वदान करनेकी घोषणा करनी चाहिए थी, पर उसे न कर 
एकदेशोपदेशके समान ही उन्होंने एकदेशदानकी प्रतिज्ञा क्यों की £ उसका उत्तर 
यह है कि यद्यपि जनकजी पूर्वोपदेशसे कृत-कृत्य अवश्य हुए, फिर भी सर्वस्व 
न देनेका कारण यह है कि अभी भी उनको सुनेकी इच्छा है ॥ २२५ ॥ 

'ततत्वविद्या०' इत्यादि । यद्यपि राजाने आत्मतत्त्वका पूरा श्रवण किया, तथापि 
पुनः छोकसे उसको. घुननेकी इच्छा है । 

शङ्का- श्वृतकी पुनः श्रवणेच्छा क्यों हुई ! 

समाधान--तत्त्वविद्याका रस इतना प्रीतिकर है कि उन्हें सकृत्‌ श्रवणसे परि- 
तृप्ति नहीं हुई । 'श्रेयसि केन तृप्यते' इसके अनुसार विषयविशेष गुणाधिक्यसे 
पुनरुक्त नहीं होता | ज्ञात ही के पुनन्ञीनसे प्रीति अधिक होती है | अथवा 
सर्वस्वानिवेदनमें कारणान्तर भी है--विमोक्षका अवण होनेपर भी उसके साधन 
सन्यासादिका श्रवण करनेकी इच्छासे जनकजीने सर्वुस्वका दान नहीं किया, अन्यथा 
सर्वस्वदान देखकर मुनिजीको यह ज्ञान होगा कि अब राजा कुछ सुनना नहीं 
चाहते । अतः अम्निमोपदेशसे विरक्त हो जायेंगे, इसलिए सहस ही दान दिया । 
वस्तुतः यही समाधान ठीक है । एकदेशीका उक्त समाधान ठीक नहीं है, सो 
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थै ह 
चतुर्थे ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २३३९ 
न 


शुक्तस्य च युयुक्षोश्च सर्वत्यागो पेक्षितः । 
फलत्वसाथनत्वास्यां तस्य दवरूप्यसंभवात्‌ ॥ २२७ ॥ 


माष्यमें तथा उसकी टीकामें स्फुट है, विस्तरभयसे पनः 
गया है । उक्त परिहार ठीक नहीं है, इसमें यह ह प त जो 
व्य आ म यासी किया, फिर भी उसके अङ्ग संन्यासका उपदेश 
हुआ; ना केवळ उपदेश न 
अङ्गोपदेश भी आवश्यक है । सहज होल हा 
शङ्खा- सन्यासको भी पूर्वमें कह चुके हैं, अतः 
दानका निमित्त नहीं हो सकता । क उ 2 
समाधान-ठीक है, परन्तु शमादि भी ज्ञानसाधन हैं, जो 
नहीं शः भोर 4412 संन्यासका कथन हा अल 
सहस्तदान है, इससे श्रुत विद्या ; डे 
किन ळे जा ही पुनः सुननेके ढिए सहखदान है, यह 
शष्टा-यदि तत्त्वज्ञानशेषतया सहस्रदान है, तो पूर्वके समान यहाँ भी 
“विमोक्षाय ब्रूहि? ऐसा प्रश्न क्यों नहीं किया £ 
समाधान--आत्मज्ञान ही मोक्षका कारण है, दूसरा नहीं। वक्ष्यमाण संन्यास- 
सहित शमादि उसके साधन हैं, इस अमिप्रायसे उक्त प्रश्न नहीं किया। दूसरा 
कारण यह भी है कि मुक्त और मुमुक्कु दोनोंको संन्यास अपेक्षित है। मेद 
इतना है कि मुक्तको ज्ञानसाधनरूपसे संन्यासकी अपेक्षा नहीं है जैसी कि 
मुमुक्षुको है । 
शङ्का क्या ? 
समाधान--मुक्तको ज्ञान तो हो चुका है, अतः उसको कोई कतेव्य 
अवशिष्ट नहीं है, जिसके लिए साधनकी अपेक्षा हो ॥ २२६ ॥ 
शङ्का--तब तो आपने जो यह कहा था कि मुक्त और मुमुक्ष दोनोंको 
संन्यासकी अपेक्षा है, वह ठीक नहीं है, क्योंकि मुक्त तो कृतकृत्य हो जुका 
है, फिर मुमुक्षुके समान उसको संन्यासकी क्या आवश्यकता है ! 
समाधान--'ुक्तस्य इत्यादि । निःशेष क्लेशोपशमात्मक संन्यास मुक्तात्म- 
स्वरूप है, अतः मुक्तको स्वस्वरूपत्वेन उसकी अपेक्षा है और मुमुक्लुको ज्ञानहेतुत्वेन 
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२३४० बृहदारण्यकवातिकसार [४ अध्याय 


प्रागात्मज्ञानसंभूतेः संन्यासो ज्ञानसाधनम्‌ “5-७ 
उत्पन्नात्मधियः पश्चात्फलरूपेण तिष्ठति ॥ २२८ ॥ 
श्रुतिः---तदेते इलोका भवन्ति । 
अणुः पन्था विततः पुराणो माः स्पष्टोःतुवित्तो मयैव तेन धीरा अपि- 
यन्ति ब्रह्मविद स्वगं लोकमित ऊध्वं वियुक्ताः ॥ ८ ॥ 


SE Oe गाए 
उसकी अपेक्षा है, केवल इतना ही भेद है । क्योंकि उपरत ही तत्त्वदशेनमें अधि- 
कारी है, अतएव “शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूत्वा आतमन्येवासमानं 
पच्यति? इत्यादि श्रुति स्वरसतः संगत होती है । मुक्तके प्रति ज्ञानबरुसे अर्थ- 
प्राप्त संन्यास फलस्वरूप है और सुसक्षुके प्रति वैध संन्यास ज्ञानका साधन है, 
अतएव दोनों संम्यासोका अपछाप नहीं कर सकते । 

शङ्का- विरक्तको संन्यास करना चाहिए, ऐसी विधि यदि सुसुक्षुके लिए 
मानते हो, तो 'मुक्तेना5पि सन्यासः कार्य ऐसी भी विधि मुक्तके लिए मानी 
जा सकती है, ऐसी अवस्थामें फलरूप संन्यासकी सिद्धि नहीं हो सकती ! 

समाधान--ज्ञानसाधन संन्यास तो ज्ञानकी उत्पत्तिके लिए अपूर्यसाधन 
अग्निहोत्रादिके समान विधेय हो सकता है, परन्तु विद्वत्संन्यास तो स्वतः- 
सिद्ध है, अतः अपूरेत्वका अमाव होनेसे विधियोग्य नहीं है । 

शङ्का- प्यागेनेके अमृतत्वमानशुः’ इत्यादि थतिसे विविदिषासंन्यास ज्ञानके 
समान मोक्षुहेतु है, ऐसा क्यों नहीं मानते ! 

समाघान--“नान्यः पन्था विद्यते 5यनाय' इत्यादि श्रुतिसे ज्ञानातिरिक्त 
मोक्षमारीका भ्रुतिने स्वयं प्रतिषेध किया है, अतः उक्त श्रुतिका ज्ञानसाधन दोनेसे 
त्याग परम्परया मोक्ष साधन है, साक्षात्‌ नहीं, इसमें तात्पर्य है । इस अभिमप्रायसे 
कहते हैँ-“फहत्व०' इत्यादि । संन्यास दो रूपसे विवक्षित है--सुसक्षुको ज्ञान- 
साधनरूपसे और मुक्तो फलरूपसे ॥ २२७ ॥ 

द्वैरूप्यका स्पष्टीकरण करते हैं--प्रागात्म ०” इत्यादिसे । 

आत्मज्ञानोपत्तिते पहले संन्यास ज्ञानसाधनरूप है और आत्मज्ञानके 

अनन्तर वह फढरूप माता जाता है ॥ २२८॥ 

“तदेते छोका। भवन्तिः इत्यादि श्रुति । इछोकोंके व्याख्यानसे 
बह श्रुति गताथे दै ॥ ८ ॥ 
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चतुर्थ राण ] भाषानुवादसहित २३४१ 


सस्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्स्व्व्व्ख्प्व्व्व्व्व्व््ज््व्व्ज्र 


किलिक रर", 


एतत्सवे विवश्चुः सन्युनिः सङ्गहरूपिणः । 
'होकानुदाहरत्तत्र ज्ञानमार्गमिम जगौ ॥ २२९ ॥ 
पन्थाः स्थूलादिनिःशेषविकल्पादिक्रमादणु) । 
अनन्तात्मेकमेयत्वाद्वोधोऽयं विततो भवेत्‌ ॥ २३० ॥ 
अनुत्पन्नागमोत्यत्वात्‌ पुराणश्रति कथ्यते । 
भ्रह्मणः स्वस्वरूपत्वान्मा< स्पृष्ट इति भाषते ॥ २३१ ॥ 
शास्राचार्योक्तितः पश्मादनुवित्तो मयैव सः । 
ज्ञातव्याइझ्मणो नाऽन्यो ज्ञाता5स्तीत्यवधारणम्‌ ॥ २३२ ॥ 
सर्वेस्वदानावसरमें सहल्नदानका निमित्त तथा 'विमोक्षाय' इत्यादि प्रश्ना- 
करणमें अभिप्राय कहकर तस्‌! इत्यादिका तात्प कहते हैं--'एतत्‌०' इत्यादिसे। 
संग्रहरूपसे इस सबको कहनेकी इच्छा कर रहे मुनि श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
वक्ष्यमाण छोक कहे । उसमें यह वक्ष्यमाण ज्ञानमार्गका निरूपण है ॥ २२९ ॥ 
“पन्था!? इत्यादि । पन्था:--मोक्षमागे--यानी ब्रह्मनोष । आत्मा स्थूळ और 
सूक्ष्म निखिल विकल्पविषयोंसे अतिक्रान्त है, अतएव अणु यानी अतिसूक्ष्म मारना 
जाता है । अनन्त आत्मा एकमात्र बोधका विषय है, अतः विषय द्वारा बोध भी 
अनन्त होनेसे वितत है । माध्यन्दिन श्रुतिमें 'वितर' पाठ है, तदनुसार विस्पष्ट- 
तरणका हेतु होनेसे बोध वितर भी कहा जाता है ॥ २३० ॥ 
(अचुत्पन्षा० इत्यादि । यह ज्ञानमाग पुराण यानी अतिप्राचीन है । 
शङ्ा--आधुनिक ज्ञानमाग पुराण कैसे हो सकता है £ 
समाधान- नित्य वेदोक्त होनेसे अभिधान द्वारा वह पुराण है; तार्किक- 
कुबुद्धिकरिपत मागैके समान आधुनिक नहीं है । वह ब्रह्न मेरा स्पशे करता है, 
ऐसा राजा कहते हैं । 
शङ्का---्र्जञन बरहसप्ीं होगा मत्स्प्षी यानी जनकस्पर्शी कैसे होगा ! 
समाधान--जिसको जो पाता है, उससे वह स्पष्ट होता ही है, अत! 
अ्र्मविद्यालक्षण मोक्षमाग जनक द्वारा प्रास होनेपर “म स्पष्ट ऐसा जो कहा 
गया है, वह ठीक ही है, मुझको प्राप्त हुआ यह फढिताथ हुआ । अथवा अह 
मैं ही हूँ, अतः अक्मज्ञान अहमत्पर्शी होनेसे मत्परशी मी होता ही है ॥ २३१ ॥ 
आाख्राचार्योक्तित/ इत्यादि । पहले शाख और आचार्यकै द्वारा जाना 
और पीछे मैंने स्वयं उसका साक्षात्कार किया । 
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२३४२ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
न्व्व्व्क्क्व्क्क्व्व्क्क्क्व्क्क्व्व्व्व्क्क्व्व्क्व्स्व्व्व्व्व्व्व्स्स्स्स्स्स्स्य्स्र 
तेनाज्नेन पथा वीरा प्रत्यग्ध्वान्तच्छिदा दा। ||. 
त्रह्मा$पियन्ति विद्वांसः ग्राप्मेव तमोहनुते! ॥ २३३ ॥ 
आत्मैव ब्रह्मणो5प्यात्मा ब्रह्मेव स्यात्‌ स्वतस्तत। । 
तद्याथात्म्यापरिज्चानातद्विपर्ययघीरयस्ग ॥ २३४ ॥ 


शङ्का--अन्यान्य मन्त्रद्रष्टाओने भी ब्रह्मविद्याका फळ पाया ही है, फिर 
“भैने ही! यह अवधारण युक्त नहीं है । 

समाधान--यह त्रहमविद्याका स्तावक वाक्य है, इसका अभिधेय अमे 
ताय नहीं है, अन्यथा “तद्यो यो देवानां प्रत्यबुदूध्यत' इत्यादि श्रुतिविरोध 
होगा | स्तुति इस प्रकार है कि “मै कृताथ हुआ” यों आस्मामें अभिमान 
करानेवाळा आत्मप्रत्ययसाक्षिक ब्रह्मबोध सर्वोत्तम है, इससे उत्तम दूसरा कोई 
पदार्थ नहीं है । यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि मुझे ही ब्रह्मज्ञान हुआ 
दूसरेको नहीं ब्रह्मविद्या सबके लिए समान है । ब्रहम शेय है और ब्रह्मविद्‌ ज्ञाता 
है--इन दोनोंका वस्तुतः अमेदावधारण ही ज्ञान है ॥ २३२ ॥ 

. तिनाञ्नेन' इत्यादि । प्रज्ञावान्‌ अन्य भी ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मविद्यामारीसे ब्रह्म- 

विद्याके फल मोक्षको प्राप्त करते हैं । 

शङ्का--शजतिमें स्वरीफरू लिखा है, आप मोक्ष फल कैसे कहते हैं ! 

समाधान- स्वगशब्द यथपि स्वर्छोकवाची अन्यत्र प्रसिद्ध है; तथापि 
मकृतमें प्रकरणवश मोक्षाथेक ही माना जाता है। जज्मप्राप्ति आगन्तुक नहीं 
है, किन्तु नित्य है, इसीको स्फुट करनेके छिए धप्राप्तमेव! यह निर्देश है । जीवित- 
दशामें ही युक्त होकर शरीरपातोत्तर मुक्त होते हैं यानी विदेहकैवल्यको 
प्राप्त करते हैं; मोक्षमें केवळ अविद्याध्वंसमात्र अपेक्षित है ॥ २३३ ॥ 

“आत्मेव? इत्यादि । 

शङ्का अञ्ञानका नाश होनेपर प्राप्ती ही प्राप्ति होती है, 
नहीं है, कारण कि ब्रह्म और आत्मा ये दोनों परस्पर स 1. 

समाधान--आत्मा ही ब्रह दै, ब्रक्ष ही आत्मा है, दोनों अभिन्न हैं, अतएव 
अभासकी प्राप्ति नहीं है । केवळ ययार्थज्ञानविरहदशामै उनमें मेदबुद्धि 
होती है ॥ २३४ ॥ 
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चतुथे भाण ] भाषाजुवादसहित २३४३ 


निःशेषमिथ्याविज्ञानहेत्वविद्याविनाशकृत्‌ । 
चाऽन्योऽस्ति बह्मणो ज्ञानात्‌ ग्ाप्तमेवाऽऽप्यते तत! ॥ २३५ ॥ 
परमानन्द एवाञ्त्र स्वर्गशब्देन भण्यते । 
मोक्षप्रकरणाल्रित्य क्रियार्थोष्तो न गह्यते ॥ २३६ ॥ 
स्वप्रकाशतया लोकशब्देनाऽपि स उच्यते । 
ब्रहमस्भावमानन्द्‌ तद्विदो यान्ति ताइशस ॥ २३७ ॥ 
oS क क... 
“निःशेष०” इत्यादि । सम्पुर्ण मिथ्याज्ञानका मूलभूत अविद्याका नाशकारी 
ब्रक्मज्ञानसे अतिरिक्त दूसरा नहीं है, अतः प्राप्तकी ही प्राप्ति है ॥ २३५ ॥ 
'स्वर्गळोकस! इसका अथे कहते हैं--'परमानन्द' इत्यादिसे 
यद्यपि स्वर्गशब्द क्रियाजन्य सुखविशेषका वाची है, - स्वर्गसुख भी 
यदि स्वगेशब्दसे विवक्षित होगा, तो स्वर्गके समान वह भी अनित्य हो 
जायगा, तथापि यहाँ स्वर्गशब्द मोक्षप्रकरणके बढसे परमानन्दके तात््यसे 
प्रयुक्त हुआ है । 
शङ्का--स्वर्गकामो यजेत' वहाँपर जैसे स्वर्गशब्दसे भोगभूमिविशेषका 
ग्रहण होता है, वैसे यहाँपर भी छोकशब्दके सममिव्याहारसे उसी अर्थका 
ग्रहण क्यों नहीं होता £ | 
समोधान--वहाँ भी स्वरीशव्दसे दुःखासम्मिन्न सुखविशेषका ही अहण 
हैं, तत्‌-तत्‌ कर्मजन्य छोकका महण नहीं होता । पूर्वसिद्ध तत्‌-तत्‌ छोकमें 
भोगविरोष तत्‌-तत्‌ कमैजन्य ही माना जाता है । मेद इतना है कि स्वगेसुख 
क्रियाजम्य है और मोक्षसुख क्रियाजन्य नहीं है, किन्तु ज्ञानेकलभ्य दै । 
शङ्का--“अयमपि आनन्द्‌ः सोपाधिकः, छोकत्वात्‌, स्वगहोकवतः इस 
अनुमानसे भनित्यसुखविरोषको ही प्रकृत स्वग क्यों नहीं मानते ! 
समाधान--परमानन्दमें भी छोकशब्दका प्रयोग हो सकता है, परन्तु 
प्रकरणविरोधसे उक्त अनुमानका अवकाश नहीं हो सकता ॥ २३६ ॥ 
“स्वप्रकाशतया? इत्यादि । स्वप्रकाश परमानन्द यहाँ छोकशब्दका अर्थ है, 
मेता जह्मस्वमाव आनन्दको प्राप्त होते हैं॥ २३७ ॥ 
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२३४४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अथ्याय 


जज्ज 
उक्तात्मसंबोधान्मोहोच्छिततरनन्तरम्‌ । 
४७ एव यतो मुक्तो सुच्यतेऽतस्तमोष्कुतौ ॥ २३८ ॥ 
मुक्त तमो5तिरेकेण नाऽन्तरायोऽन्य इष्यते । 
यतोऽतोऽञ्ञानविध्वस्तौ युक्तः सन्नेव झुच्यते ॥ २३९ ॥ 
देहपातव्यपेश्ञाततों न स्यादूध्वे तेरितः । 
्नेनाऽज्ञाननाशारये मोकषऽन्यत्किमपे$यते ॥ २४० ॥ 
होकेनाऽऽ्यन येः पन्थाः प्रोक्तस्तस्मान्मतान्तरस्‌ । . 
` उपत्यस्याऽथ सिद्धान्त प्राह इरोकान्तरेण सः ॥ २४१ ॥ 
मोक्षमागे यथोक्तेऽस्मिन्विद्योपप्छुताशयाः । 
दर्शनानि विचित्राणि कल्पयन्ति यथारुचि ॥ २४३ ॥ 


re 

«त उक्तात्म०' इत्यादि । इतः यानी इसी आत्मज्ञानसे ऊध्वैस्‌' यानी 
मोह के उव बाद । यत; आत्मा स्वतः ही मुक्त है, अतः अविद्यानिवृत्ति होनेपर 
मुक्त होता है ॥ २२८ ॥ 

क्रुक्तो तमो' इत्यादि । अविद्याव्यतिरिक्त मुक्तिमें व्यवधायक दूसरा नहीं 
है, किन्तु अविद्या ही व्यवधायक है, अतः अज्ञानका विध्वंस होनेपर मुक्त ही 

है॥ २३९ ॥ 
हे यया मुक्ति नहीं है, किन्तु देहपातोत्तर ही वह 
होती है, यह उदम! श्रतिसे निश्चित होता है । 

समाधान--दिहपात०' इत्यादि । यतः 'अ्क्षेव सन? इत्यादि अनेन्यथासिद्ध 
अतिसे मुक्त ही ज्ञानसे मुक्त होता है, यह निश्चित किया गया है, अतः 
उध्वै्मुति हमारे कथनके अनुसार मोहरोच्छित्यानन्तयपरक है । जैसे आलोक 
तमोनिवृत्तिके लिए किसी दृसरेक्घी अपेक्षा नहीं करता, वैसे ही अज्ञाननिवृत्तिके 
ढिए ज्ञान अन्यकी अपेक्षा नहीं करता ॥ २४० ॥ 

“लोकेना5व्येन' इत्यादि । मुमुक्षुओंकी मोक्षमा्गमें अनेक विप्रतिपत्तियां 
हं । प्रथम झोकसे जो मागे कहा गया है, उससे मतान्तरका उपन्यास कर 
छोकान्तरसे सिद्धान्त कहते हैं ॥ २४१ ॥ 

'मोधमार इत्यादि । पूर्वोक्त मोक्षमागमें अविद्योपप्ड्तमति वादी छोग 
अपनी अपनी रुचिके अनुसार अनेक दृष्टियोंकी कल्पना करते हैं ॥ २४२ ॥ 
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चतुर्थ आहण ] भाषालुवादसद्दित २३४५ 


न्व्न्व्य्व्व्स्व्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्व्व्व्व्य्य्य्स्व्व्व्य्व्व्व्व्स्ख््व्ज्ज्ट 


"२८५०९४० 


अ्रुतिः--तस्मिज्च्छुछमुत नीलमाहु! पिङ्ग हरित लोहितं च । 
शुक्क जह्माइतिसंशुद्धमिति केचित्‌ प्रचक्षते । 
शरदि व्योमवन्नीलमित्याहुरपरे जनाः ॥ २४३ ॥ 
पिङ्गलं तत्परं ब्रह्मं ज्वालेवेस्पपरे जगुः । 
वेड्येवत्तु हरितं केचिदाहुर्विपश्रितः ॥ २४४ ॥ 
अपरे लोहितं ग्राहुजपाकुसुमसंनिभम्‌ । 
नाडीरूपाणि वीक्ष्याऽऽत्मरूपाणीति भ्रमो द्ययम्‌ ॥ २४५ ॥ 
एकमेचेकरूपं यत्तस्ज्ञातं निरञ्जनम्‌। 
जात्यन्धगजदृष्ट्यव कोटिशः करप्यते सुषा ॥ २४६ ॥ 


'तस्मिन्‌ शुश्रुत नीलमाहुः इत्यादि श्रुति | शछोकोंके ब्याख्यानसे श्रृत्यथे 
स्पष्ट दै । 

शुक्कम्‌' इत्यादि । गन्तब्य ब्रह्म अतिसंशुद्ध है, उसके योगसे उसका माग भी 
यानी नाड़ीविशेष भी अतिशुङ्करूप है, यह किसीका मत है । दूसरे छोग कहते . 
हैं कि शरदि व्योमवत्‌ यानी शरत्कारिक आकाशके समान वह नीळ है ॥ २४३ ॥ 

"पिङ्गलम्‌? इत्यादि । कोई कहते हैं कि परब्रह्म ज्वाखाके समान पिन्ग है 
और कोई कहते हैं वह वैद्र्यमणिके समान हरित दै । किसीका मत है कि ब्रहम 
रोहित है । पुनरुक्त शङ्काकी निवृत्तिके लिए पिङ्गल और हरित शब्दकी व्याख्या 
करनेवाछोंने पिङ्गलको वहिज्वालाके तुल्य कहा है और हरितको जपाकुसुमके तुल्य 
कहा है, अतः उक्त दोषका लेश नहीं है, इसी अमिप्रायसे ोकमे “ज्वालेव और 
'जपाकुसुमसंनिमम्‌! इन शब्दोंका उपादान है । सुषुन्ना आदि नाड़ियां इलेष्मादि 
रससे पूर्ण होती हैं, उनके सम्बन्धसे वादियोंको ब्रह्मम तत्तत्‌ रूपका दशन होता है, 
यह वस्तुतः उन छोगोंका अम है, जो अन्यत्र स्थित रूपकी अन्यत्र कल्पना 
करते हैं ॥ २४४,२४५ ॥ 

(एकमेवैक०? इत्यादि । निरञ्जन ( सकलघ्मातीत ), एकरूप एक ही अज्ञात 
वस्तु परमाथ सत्सं जात्यन्धकी ( जन्मान्धकी ) गजदृष्टिकी नाई अनेकरूप करपनाएँ 
अम हैं । भाव यह है कि जन्मान्ध पुरुष कमी हाथीकी सूडका स्पशकर हाथीको 
तदाकार बतळाता है एवं कमी पुच्छका और कभी कानका स्पशकर उसे 
पुच्छाकार और उसके कानोंके आकारका बताता है। वास्तविक हाथीका ज्ञान 

२९५ 
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२३४६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ 9 अध्याय 
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अस्थूलं नेति नेतीति सर्वमात्रादिनिहचुतेः । 
ङुतोऽकारणकायेऽस्मिन्छुङ्कादेः सम्भवः परे ॥ २४७॥ 
श्रुतिः-एप पन्था ब्रह्मणा हालुवित्तस्तेनेति जह्मवित्युण्यक त्तेजसश्च ॥९॥ 
यस्तु वेदोदितोपायक्षपिताशेषकल्मषः । 
्रह्मणेवाऽचुवित्तोऽयं तेन पन्था गुरूक्तितः ॥ २४८ ॥ 
चक्षु इन्द्रिससे होता दै, लेकिन वह तो है नहीं, केवळ तत्‌-तत्‌ स्थाने त्वगिन्द्रिसे 
स्परीकर तत्तदाकार हाथीको बतछाता है । ये सब ज्ञान काल्पनिक होनेसे अम 
है। जिसने अद्वितीय बद्मका वास्तविक स्वरूप समाधि द्वारा नहीं जाना है, वह 
एक ही निर्मेद वस्तुमै अनेक प्रकारकी कल्पना. करता है । आदरप्रतिमेँ मुद्रित 
“जात्यन्षजाअदृदृष्ट्यव? यह पाठ प्रामादिक दै, 'जात्यम्धगजदष्ठ्येव' ऐसा जो पाठ 
वार्तिकनें है, वही उचित है, अविकङरूपसे वह यहां उद्धत हुआ है ॥ २४६ ॥ 
अस्थूलम्‌’ इत्यादि । 
शङ्का- जन्मान्धोंकी गजदृष्टि प्रमाणविरुद्ध है, इसलिए वह मिथ्या है, परन्तु 
शुक्नगुणविशिष्ट ब्रह्म है, यह कल्पना तो श्रुतिमूलक है, अतः वह मिथ्या नहीं है । 
समाधान--यह मी श्रस्यन्तरविरुद्ध दै, ‘अस्थूलम्‌ “नेति नेति’ इत्यादि 
श्रुतियोंसे ब्रहममें सकळ धर्मोका निराकरण अनेक बार किया गया है । 
शङ्ा-सगुण और निर्गुण ब्रह्मकी बोधक श्रुतियाँ पायी जाती हैं, फिर निर्युण- 
ुस्यनुसार ही ब्रह्मस्वरूप क्यों माना जाय ! 
समाधान--तत्परश्रुतियोंसे अतत्पर श्रुतियाँ दुर्बळ हैं, अतः तत्परक श्रुतियोंसे 
वे बाधित हो जाती हैं; गुणबोधक श्रुतियाँ अन्यदीयगुणारोपण द्वारा ब्रहमस्वरूप- 
निरूपणपरक हैं, निर्गुणश्रतियाँ केवळ ब्रहस्वरूपमात्रके बोधनके छिए हैं, 
अन्यथा साथैक नहीं हो सकतीं ॥ २४७ ॥ 
“एष पन्था ब्रह्मणा' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे श्र॒त्यथ स्पष्ट है ॥९॥ 
कल्पित मोक्षमाग त्याज्य है, इसका निरूपण कर “एष पन्था? इत्यादि 
सिद्धान्तमूत प्रथम पादका अथे कहते दै “यस्तु' इत्यादिसे । 
वेदविहित यज्ञादि द्वारा समस्त पापोंकी निवृत्ति कर पुरुष तत्त्वज्ञानका अधि- 
कारी होता है । शुद्धधी मुमुक्ष गुरुके उपदेशके बाद अखण्ड अद्रय प्रत्यगात्म- 


ब्रह्मस्वरूप मोक्षके देतु ज्ञानमागैका लाभ करता है। ब्रह्मशब्दसे ब्राह्मणका अहण 
विवक्षित है ॥ २४८ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाजुवादसहित॒ | २३४७ 
यवन ननज म णा य कयी 


Dn ee 


त्र्मशब्देन यदेत्यंभूतार्थ ब्रह्मणेति गीः ॥ २४५ ॥ 
बोधमागों ब्रह्मरूप ब्रह्मेकविषयत्वतः । 
गुरूक्तिमनु सोऽप्यत्र लम्यते नाऽन्यथा क्कचित्‌॥ २५० ॥ 
त्रह्मविन्सुक्तिमाभोति तेन बोधात्मना पथा। 
पुण्यकृत्तेजसआ55दौ भूत्वाञ्थ ब्रह्मविङ्भवेत्‌ ॥ २५१ ॥ 


“विद्याधिकारी' इत्यादि । 
शङ्का-जरह्मरूप मुमुक्कुने उक्त मागको जाना, इस तात्पर्यसे 'ब्रहमने जाना! 
यह प्रयोग ठीक नहीं है, क्योंकि मुमुक्ष त्क्मशब्दका अर्थ नहीं हो सकता । 
समाधान--तत्त्वमसि' इत्यादि श्रुतिसे उन दोनोंका अभेद बोधन किया गया 
है । अतः आत्मा तत्त्वान्तर नहीं है और इस अशैका साक्षी विद्वानोंका अनुभव भी 
हे । अथवा ग्रहणा? यह कर्तामें तृतीया नहीं है, जिससे कि उक्त प्रयोगकी असं- 
' गतिकी शङ्का हो, किन्तु इत्थंमूतळक्षणमें तृतीया है । क्रियाश्रयमें कतृत्व और 
करणत्व होता है, आत्मरूप ब्रह्म क्रियाश्रय नहीं है, अतः उत्ताथैमें तृतीया 
नहीं है । ब्रहसे अन्य ्रझविद्याधिकारी नहीं है, 'इस तात्पयेसे ब्रहमविद्यप्रास ब्रह्मने 
उक्त मागको जाना, यह कहा गया है ॥ २४९ ॥ 
'बोधमार्गो०/ इत्यादि । 
शङ्का--बोधात्मक माग अन्तःकरणवृत्तिरूप है, अतः वह ब्रह्मस्वरूप कैसे 
हो सकता है £ 
समाधान- - हां ठीक है, ब्रह्मविषयक उक्त बोध भी वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप है, 
सो भी गुरूपदेशानन्तर ही प्राप्त होता है, अन्यथा नहीं । 
शश्टा--आत्मवत्‌ बोधमागको भी यदि ब्रह्मस्वरूप मानते हो, तो ब्रह्म सदा 
स्वयंप्रकाश है, अतः तद्रूप उक्त मार्गका सदा स्फुरण होता रहेगा, फिर गुरू- 
पदेशादिकी क्या आवश्यकता दै ! 
समाधान--तत्त्ममसि” इत्यादि वाक्यजन्य अखण्ड-अद्वयसाक्षात्कारके बिना 
अज्ञानावृत ब्रहमस्वरूपका ही जब स्फुरण नहीं होता, तब तदात्मक उक्त मागका 
सदा भान कहांसे होगा १॥ २५० ॥ 
'जह्मविन्युक्ति०? इत्यादि । पूर्वमें पुण्यकृत होकर पश्चात्‌ तैजस होता 
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तेजःशब्देन संशुद्धा बुद्धिरेवाऽभिधीयते । 
पुण्ये कृते बुद्धिुद्धौ विद्या स्यात्‌ स्मर्यते तथा ॥ २५२ ॥ 


ज्ञानमुत्पद्यते एसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः । 
यथाऽऽदर्शेतलग्रख्ये पश्यत्यात्मानमात्मनि ॥ २५३ ॥ 


गाहेमैर्जातकर्मचौलमौञ्ञी निबन्धने: । 

महायब्चैथ यन्चैथ ब्राह्मीयं क्रियते तनुः ॥ २५४ ॥ 
है, तदनन्तर ब्रह्मवित्‌ होकर उक्त ॐ ए उदय होकर उक्त ब्रहाबोधात्मक मागैसे ब्रह्मवेत्ता मुक्ति ब्रह्मवेत्ता मुक्ति 
पाता है ॥ २५१ ॥ 

“तेजः०? इत्यादि | तेजःशब्दसे परिशुद्ध बुद्धि विवक्षित है, इसी शुद्ध 
बुद्धिका कारण पुण्य है । 'पुण्येन पापमपनुदति’ इस श्रुतिके अनुसार पुण्य- 
कर्मानुष्ठानसे अशुद्धिसंपादक पापकी निवृत्ति होती है, तदनन्तर बुद्धिशुद्धि होती है 
और तदनन्तर ज्ञानोपत्ति होती दै, यही स्मात क्रम हे ॥ २५२ ॥ 

क्वान०' इत्यादि । पापकर्मोके क्षयसे पुरुषमें ज्ञानोत्पत्ति होती है, 
तदनन्तर जैसे स्पच्छ दर्पणमें मुख दीख पड़ता है, वैसे ही स्वच्छ अन्तःकरणमें 
आत्मदशन होता है । 

शङ्का- माना कि पापक्षयसे ज्ञानोत्पत्ति होती है, किन्तु पुण्यसे पापक्षय 
कैसे होगा £ यदि वैसा मान छिया जाय, तो संसारदशामें पुण्य और पापमें 
से किसी एकका ही शेष रह जायगा, किन्तु भिन्नफलक दो कर्मोसे क्रमशः 
सुख और दुःख देखे जाते हैं । 

समाघान--पुण्यसे पापक्षय होता है, इसमें मन्वादिस्मृति ही प्रमाण है ॥२५३॥ 

'गार्मे० इत्यादि । गर्भाधान, जातकम, चूड़ाकरण, मौज्जीबन्धन आदि 
कमाँसे तथा 


अ चिली 


पाठो होमश्चाऽतिथीनां सपयो तर्पणं बढिः । 
ऐते पञ्च महायज्ञा ब्रह्मयज्ञादिनामकाः ॥ 
इस कमें उक्त पाँच महायज्ञ एवं सोमादि यज्ञोंसे पापनिवृत्ति द्वारा यह 
शरीर ब्रा्ीय-ब्रहमज्ञानोपत्तियोग्य--किया जाता है, उक्त कर्मोंसे पापनिदृत्ति 
द्वारा शरीर ज्ञानयोग्य होता है, भगवान्‌ श्री कृुष्णचन्द्रजीने भी श्रीमुखसे गीतामें 
स्पष्ट कहा दै--यति मुमुक्कगण फलासक्तिका त्याग कर आत्मशुद्धिके लिए श्रुति 
और स्मृतिसे विहित कमै करते हैं ॥ २५४ ॥ 
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योगी वा तैजसोच्त्र स्यात प्रत्यग्दृष्टो समर्भतः । 
विषयाङृष्टधीयस्मान्न क्षमः प्रत्यगीक्षणे ॥ २५५ ॥ 
प्रसिद्धमहिमानौ वा एुण्यकृद्योगिनाविह । 
ब्रह्मवित्‌ स्तूयते तास्यां ब्रंहमविदयाप्रवृत्तये ॥ २५६ ॥ 


“योगी वा? इत्यादि । 

शङ्का--पुण्य करनेसे ही शुद्धधी होता है, पुनः तेजसत्वबोधन विफल है । 

समाघान--ठीक है, पर तैजसत्वसे प्रकृतमें योगी विवक्षित है, समाहितबुद्धि 
योगी तेजस कहा जाता है, क्योंकि वह स्वात्मदशनमें समर्थ है । 

शङ्का--सभी प्राणी “में अपनेको देखता हैं” ऐसा मानते हैं, फिर योगीमें 
ही स्वात्मदशनसाम्थ्य है, दूसरेमें नहीं है, यह कैसे कहा जा सकता है £ 

समाधान--विषयाङ्कष्टधी यानी विषयभोगवासनालि पुरुष आत्मदशनसमर्थ 
नहीं होता, अतएव श्रुति कहती है--'कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मनंगैक्षत्‌? यानी किसी 
योगिविशेषने प्रयगास्माको देखा । घीसमाधान आत्मदशीनमें हेतु है, इसीसे 
श्रुतिमं निदिध्यासनका विधान है । 

एकाग्रधी तैजसको ही ज्ञानोत्पत्ति होती है, यही गीतावाक्यसे भी 
सिद्ध है, जैसे कि 

“सवेमूतस्थमात्मानं सवभूतानि चा.ऽऽत्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सर्वत्र समदरीनः ॥' 

योगयुक्तात्मा यानी एकाग्रधी योगी सब मूतोंमें अपनेको और अपनेमें 
सब भूतोंको देखता है, अतएव वह समदशैन कहा जाता है। इस अथेकी 
बोधक सैकड़ों श्रुतियाँ तथा स्मृति हैं ॥ २५५ ॥ 

पुण्यक्कत्वादि अश्लवित्तमें हेतु है, यह कहकर पक्षान्तरकों कहते हैं 
असिद्धमहिमानों' इत्यादिसे । 

प्रख्यात महिमाशाली पुण्यक्कत्‌ और योगी छोकमें माने जाते हैँ। उनके 
द्वारा ब्रह्मवेत्ताकी स्तुति की जाती है। जो त्रबित्‌ कहा जाता है, वही 
पुण्यकृत्‌ और योगी भी है। यह स्तुति मुमुक्षुओंकी प्रवृत्ति अल्मविद्यामें हो, 
इसलिए की जाती है ॥ २५६ ॥ 
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२३५० बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 
7 र्य कर्मणस्तसखविद्याय कणस्तस्वविद्याया् सशुचयः । 

श्ुतोञ्त्रेति वदन्त्यन्ये तदयुक्तं विरोधतः ॥ २५७ ॥ 
अपुण्यपुण्योपरमे यं पुनर्भवनिर्भयाः । 

शान्ताः संन्यासिनो यान्ति तस्मै मोक्षात्मने नमः ॥ २५८ ॥ 
त्यज धर्भमधमं च उमे सत्यातृते त्यज । 

उमे सत्यानृते त्यक्त्वा येन त्यजसि ते त्यज ॥ २५९ ॥ 
निराशिषमनारम्भं निर्नमस्कारमस्तुतिम्‌ । 

अक्षीणं क्षीणकर्माणं तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥ २६० ॥ 


“योगस्य? इत्यादि । योग, कर्म और तत्त्वविद्या--इन तीनोंका समुच्चय 
मोक्षमें देतु है, यह यहाँ विवक्षित है । एकैकसे मुक्तिकी आशा न रख तीनोंके 
समुयका सम्पादन सुमुक्षुओंको करना चाहिए । 

तात्पर्ये यह कि ज्ञानी पुण्यकृत्‌ और तैजस होकर योग द्वारा आत्मदशीनमें 
समर्थ होता है, अतः उनका समुचय अभिप्रेत है, यह किसी महापुरुषका मत 
हे, सो टीक नहीं दै । ज्ञानकमसमुच्चयका निराकरण सम्बन्धग्रन्थमें कर चुके 
हैं, पुनः यहाँ पिष्टपेषण करना व्यथे है । हां, क्रमसमुचय कहिये तो ठीक है, 
क्योंकि पहले कर्मानुष्ठान चित्तशुद्धि द्वारा आवश्यक है । समसमुचयका ही 
निराकरण वेदान्तियोंको इष्ट है और इसमें प्रमाण भी है ॥ २५७ ॥ 

अपुण्य? इत्यादि । समसमुचयका वेदान्ती विरोध करते हैं । भेदनिबन्धन 
कमीनुष्ठान और ऐक्यनिबन्धन ज्ञान दोनों एक समयमें नहीं हो सकते, अतः 
समसमुच्चय ज्ञानहेतु नहीं हो सकता, अपुण्य (पाप) और पुण्य- इन दोनोंका 
उपरम होनेपर पुनेभव यानी पुनरुत्पत्तिसे निर्भय होकर शान्तचित्त संन्यासी 
जिसको प्राप्त करते हैं, उस मोक्षात्मक ब्रह्मको नमस्कार है ॥ २५८ ॥ 

“त्यज धर्मे०? इत्यादि । घमेका त्याग करो, अधमैका त्याग करो, उमे यानी 
सत्य और अद्भत दानोंका त्याग करो, जिससे इन सबका त्याग करते हो, उसका 
भी त्याग करो ॥ २५९ ॥ 

(निराशिष०' इत्यादि । 

शद्डा-त्रहवेत्ताकी भी स्तुति पाई जाती है, अतः उससे ज्ञानका समुच्चय 
हो सकता है ! 
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नेताइश आह्मणस्या5स्ति वित्त यथेकता समता सत्यता च । 

शीरं स्थितिदेण्डनिधानमाजेवं ततस्ततशोपरमः क्रियाम्यः ॥ २६१ ॥ 

अथस्य मूठ निकृतिः क्षमा च कामस्य रूप च वयो वपु । 

धर्मस्य यागादि दया दमश्च मोक्षस्य सर्वोपरमः क्रियाम्यः ॥ २६२ ॥ 
इत्येचे स्मृतिशास्राणि सर्वत्यागपुर'सरम्‌ । 
ज्ञानजन्माऽभिदधति तथा श्रतिवचांस्यापि ॥ २६३ ॥ 
यत्पण्यं बुद्विुद्यर्थं योगो यश्चा55त्मबोधकृत । 
छोके द्वितीये तौ प्रोक्तौ तृतीये त्वन्यथोच्यते ॥ २६४ ॥ 


समाधान--इच्छाशूर्य, अनारम्भ यानी काम्य कर्मोके अनुष्ठानसे रहित, 
नमस्कार और स्तुतिसे रहित अक्षीण यानी निषिद्ध आचरणसे रहित, क्षीणकम यानी 
नित्य आदि कर्मरहित, एवंभूत पुरुषको देवगण ब्राह्मण कहते हैं ॥ २६० ॥ 

ज्ञान और कमेके असमुच्चयमें वाक्यान्तर भी कहते हैं--'नैताइशम! इत्यादिसे । 

एकता -- सर्वोदासीनठा--, समता यानी शन्ुमित्रादिबुद्वि्यत्य सबमें आत्म- 
समानदृष्टि, सत्यता, दण्डनिधान यानी अहिंसापरत्व और तत्‌-तत्‌ काम्य कर्मादिसे 
उपरम--इनके समान ब्राक्मषणका दूसरा वित्त नहीं है ॥ २६१ ॥ 

‘अर्थस्य’ इत्यादि । धर्म, अथ, काम और मोक्ष- इन चतुर्विध पुरुषार्थाके 
भिन्न भिन्न साधन उपदिष्ट हैं, सबमें एक साधन नहीं है, अतएव समुचय 
शास्रको अभीष्ट नहीं है । 

शङ्का--सर्वक्रियोपरम मोक्षका कारण नहीं हो सकता, कारण कि श्रवणाद्य- 
नुष्ठानका मोक्षहेतुत्वेन विधान शास्रोंमें है । 

समाधान--वहां क्रियाशव्दसे अभिहोत्रादि बाह्य क्रिया विवक्षित दै 
आन्तर नहीं, अतः उक्त दोष नहीं है ॥ २६२ ॥ 

“इत्येचम्‌? इत्यादि | इस प्रकार सब स्मृतियां तथा श्रुतियाँ सर्वकर्मत्याग- 
पुरस्सर ज्ञानोत्पत्ति कहती हैँ, इसलिए ज्ञान और कर्मका समुच्चय सर्वथा दष्ट 
नहीं है ॥ २६३ ॥ 

वृत्तका अनुवाद कर (अन्ध तमः! इत्यादिका अवतरण करते है 
“यत्युण्यग्र/ इत्यादिसे । 

बुद्धिगुध्यय पुण्य और भतमबोधसंपादक थ्रोग--ये जो दोनों द्विठीब 
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यत्काम्य कम योगश्च योऽणिमादिग्रदो इयम्‌ । 
तत्संसारस्यैव हेतुने गुक्ताबुपयुज्यते ॥ २६५ ॥ 
श्रतिः--अन्ध तमः प्रविशन्ति येञ्बिद्याग्ुपासते । 
ततो भूय इव ते तमो य उ विद्याया<रताः॥ १० ॥ 

जन्मान्तरम्रदं कमे स्यादविद्या भ्रमात्मिका । 

एतामुपासते मूढास्तमोञ्न्ध प्रविशन्ति ते॥ २६६ ॥ 

देहभ्रान्तिस्तमो5न्थत्व॑ देहभ्रान्तिपरम्परा । 

काम्यकर्मरतो जन्तुस्तामाभोति परम्पराम्‌॥ २६७ ॥ 
FS = 
छोकमें कहे गये हैं, तृतीय छोकमें प्रकारान्तसे उनका अर्थे कहा 
जाता है ॥ २६४ ॥ 

(यत्काम्यम? इत्यादि जो याग, होमादि काम्य कर्म है और जो अणिमादि- 
प्रद योग है, वे दोनों संसारके ही हेतु हैं, उनसे मोक्ष नहीं हो सकता यानी वे 
साक्षात्‌ मोक्षके कारण नहीं हैं ॥ २६५ ॥ 

(अन्ध तमः प्रविज्ञन्ति’ इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके छोकोंके व्याख्यानसे 
शुत्यथ स्पष्ट है ॥ १० ॥ 

'जन्मान्तरम्रदम्‌' इत्यादि। जिन कमोके अनुष्ठानसे जन्मान्तर होता है, वे 
ही कमै अविद्याहेतुक होनेसे अमात्मक यानी अविद्यामय ही हैं। उनकी जो 
उपासना यानी अनुष्ठान करते हैं, वे अन्ध तममें ही प्रविष्ट होते हैं । 

शङ्का तममे अन्ध विशेषणका क्या अभिप्राय है £ 

समाघान--तम मोह, महामोह आदि मेदसे अनेक प्रकारका शास्त्रमें माना 
गया है, उसमें अन्धतामिस्र मी संकलित है, अतः उसके ग्रहणकी इच्छासे 
उक्त विशेषण है ॥ २६६ ॥ 

दिइश्रान्ति०' इत्यादि । देहआन्ति अन्धतम है, काम्यकमौनुष्ठानपरायण 
प्राणी देहआन्तिपरंपराको ही पाता है, उससे कभी भी मुक्त नहीं हो सकता, 
जो अविरक्त कर्ममात्रपरायण हैं, उन्हींकी अन्धतमःप्रवेशामिधान द्वारा निन्दा की 
गई है और जो विरक्त दहराद्युपासक हैं, उनकी नहीं, ऐसा नहीं समझना चाहिए, 
क्योंकि ऐकाल्य्ञानशुन्य होनेसे दोनोंकी समान निन्दामें तात्पर्य है, मेद केवल 
इतना ही है कि अविरक्त केवळ कर्मी तामस देइ पाते हैं, और विरक्त कर्मी 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] माषानुवादसहित २३५३ 
बय्स्स्क्क्क्क्न्क्स्स्स्क्स्स्स्स्क्स्क्क्क्क्क्स्क्क्क्क्क्क्क्व्व्व्व्व्व्व्व्य्व्ळ 


_ ये त्वासक्ता योगशिल्पविद्यायां ते पुरोदितात्‌। 
अधिकं तंम आविश्य मुच्यन्ते न कदाचन ॥ २६८ ॥ 


ए  ।। 00 री । 0 
राजस देह पाते हैं, दोनोंका देहमापिरूप फल समान है, सोनेकी सीकड़ीसे बैध तो 


क्या ! छोहेकी सीकड़ीसे बँधे तो क्या! बन्धनरूप फळ तो दोनोंका समान ही है॥२६७॥ 

“ये त्वासक्ता' इत्यादि । जो योगविद्या, शिल्पविद्या आदिमें आसक्त हैं, वे. 
पूवेकथित तमसे भी अधिक तममें प्रविष्ट होकर कमी मी मुक्त नहीं होते, यह 
उत्तरार्थ श्रुतिका व्याख्यान है । विद्याशब्दसे, जिसका अविद्योत्पन्न आठ प्रकारकी 
अणिमा आदि ऐश्वर्य फल है, ऐसी योगविद्या तथा यन्त्रतन्त्रांदि शिल्पविद्या विवक्षित 
हे, जो इनमें ही निरत रहते हैं, वे उससे मी अधिक तममें प्रविष्ट होते हैं । 

शङ्ठा--अविद्याकी संन्रिधिमं पठित विद्यासे अविद्याविरोधी' विद्याका ही 
अहण होना चाहिए, 'संयोगो विप्रयोगश्च साहचर्य विरोधिता? इत्यादि अर्थविशेषके 
ग्रहणमे नियामक माने जाते हैं। अतः विद्यासक्तको 'अन्धं तम आदिकी प्रापि 
होती है, यह कहना असंगत है । 

समाधान--आश्य और आहकरूप मेददनयुक्त विद्याका ही यहां विद्यापदसे 
अहण करना चाहिए, ऐकात्यसमीक्षणरूप विद्याका नहीं । मेददष्टिविशिष्ट.तामसयोनि 
ही होते हैं, अतः उनका अधिक तमम प्रवेश युक्त ही है । अथवा कमीदिबोधक 
विद्या यहाँ विद्याशव्दसे विवक्षित दै । वेदान्ताथका परशीलन न कर जो उसीमें 
(कमीदिबोधक विद्यामें ही) निरत रहते हैं, वे अज्ञ अधिक अन्धकारमें प्रविष्ट होते हैं । 

शङ्का- तम तो अज्ञान पदार्थ है, अज्ञान ज्ञानामावरूप है, अमावमें 
न्यूनाधिकमावकी सम्भावना ही नहीं है । 

समाधान--मिथ्याज्ञानाधिक्य ही तममें भूयस्तव दै । अज्ञान भावाभाव- 
विलक्षण माना जाता है; अतः उसमें भूयस्तव भी ठीक ही है, अतएव उचावच 
जगन्मात्रका निदान अज्ञान कहा जाता है। अविद्यारत तार्किक आदि इश्वरको 
मानते हैं, तदुचरित तद्विषयत्वादिना उपनिषद्को प्रमाण मानते हैं, अतः उनका 
अविवेक अधिक नहीं है, उनकी अपेक्षा मीमांसकोंका अज्ञान अत्यधिक दै, क्योंकि 
वे इश्वरको मी नहीं मानते, कर्मेविधिशेषतया उपनिषदोंकी प्रमाण मानते हैं, 
क्योंकि सिद्धस्वरूप ब्रह्मे उपनिषदूका प्रामाण्य नहीं इत्यादि अज्ञानविशेषका 
ढिङ्ग है ॥ २६८ ॥ 

२९६ 
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२३५४ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 अध्याय 


युज्यते मुक्त्यमावोञ्य तत्र बोधविवजनात्‌ । 

तेन दुःखं महचेति चतुर्थछोक इयते ॥ २६९ ॥ 
भ्रतिः-अनन्दा नाम ते लोका अन्धेन तमसाइता; । 

ताश्स्ते प्रेत्यामिगच्छन्त्यविद्वा रसोऽचुचो जनाः ॥ ११ ॥ 

ये त्वनन्दाभिधा लोकास्तीव्रदुःखेन संयुताः । 

तांस्ते सृत्वाऽभिगच्छन्ति त्रह्मबोधेन वर्जिताः ॥ २७० ॥ 

अविद्वांसो ह्यशाख्रज्ञा अबुधोऽुभवेन च। 

वर्जिता दुःखबाइल्यं जन्मसृत्युजरादिकस्‌ ॥ २७१ ॥ 

ब्रह्मावबोधयुक्तानां निःशेषो दुःखसंक्षयः । 

होकेन पञ्चमेनाऽत्र विस्पष्टमभिधीयते ॥ २७२ ॥ 


थुज्यते' इत्यादि । योगानुष्ठानशीछ पुरुषकी मुक्ति नहीं होती, इसमें कारण 
तत्त्वज्ञानाभाव है, इस कारण उनको महान्‌ दुःखका अनुभव होता है, यह चतुर्थ 
झोकमें स्पष्ट है ॥ २६९ ॥ 

थे त्वनन्दा०' इत्यादि । वातिकसारकी आदंश प्रतिमें जो धये त्वानन्दा' 
इत्यादि पाठ मुद्रित है, सो प्रामादिक है । वातिंकमें 'अनानन्दामिधा' इत्यादि 
पाठ है । शब्दोंका केबछ परिवर्तन कर रळोक सारमें पठित हें । मरनेके अनन्तर 
बे तीव्र दुःखसंयुक्त अनन्दास्मक छोकमें जाते हैं । 

शङ्का क्या ! 

समाधान- त्रह्वज्ञानशून्य होनेके कारण वे संसाराधिकारी ही हैं ॥ २७० ॥ 

/अबुध और अविद्वान्‌ शब्दोंकी पुनरुक्तिका परिहार करते हैं-अविद्ांसों 
इत्यादिसे । अविद्वान्‌ शब्दसे अशाख्रज्च विवक्षित हैं और अबुधपदसे अनुभवशुन्य 
विवक्षित हैं, अतः मिन्नार्थके तात्पर्य उक्त दो पदोंका प्रयोग है । शाख्रको न 
जाननेवाले और अनुभवरहित पुरुष जन्म, मृत्यु, जरा आदि प्रचुर दुःख पाते 
हैं। 'अमिगच्छन्ति' क्रियाका यहां अनुषङ्ग अथ किया जाता है ॥ २७१ ॥ 

i ला A दुःख निःशेष क्षीण हो जाता है, 
यह पञ्चम स्पष्टरूपसे कहते हैं। यहां इलोकसंख्या उपनिषद्के 
इढोकोके तात्पर्यसे है ॥ २७२ ॥ 2 
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चतुथै ब्रांझणं ] मा्षानुवादसहित २३५५ 
श्चतिः-आत्मानं चेद्विजानीयादयमस्मीति पूरुषः | 

किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥ १२.॥ 
पुरुषः परिपूर्णोऽयसस्मीति द्यापरोक्ष्यतः । 
य आत्मानं विजानाति शरीरानुज्बरोऽस्य कः ॥ २७३ ॥ 
न वेचि चेत्‌ स्वमात्मानं देहात्मत्वञ्रमादसौ । 
भोक्तुस्तस्यैव भोगाय भोगमिच्छन्ननुज्वरेत्‌ ॥ २७४ ॥ 
यस्य सार्वात्स्यबोधेन बाघ! स्याद्भोक्त्‌मोग्ययोः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥ २७५॥ 


“आत्मानं चेद्विजानीयात्‌ः इत्यादि श्रुति। इछोकव्याख्यानसे शरुत्यथे 
स्पष्ट है ॥ १२॥ 

दो मन्त्रोसे आत्मज्ञानाभावमें दोष कहकर आस्माके ज्ञानसे मुक्तिरूप फल 
होता है, यह रछोकब्याख्यान द्वारा प्रतिपादन करते हैँ- “पुरुष; इत्यादिसे । 

अशनायादिसे उत्कान्त सर्वघीसाक्षी आत्माको जो शुद्ध धी द्वारा जानता है । 

शङ्का--कैसा जानता है ! : 

समाधान - “यह्‌ आत्मस्वरूप ब्रह्म में हूँ?, 'तत्त्वमसि' इत्यादि श्रुतिरूप प्रमाण- 
से परमाख्य परिपूर्ण यह पुरुष में ही हूँ, यह यदि मुमुक्षु जानता है, तो फिर 
किस कामनासे क्‍यों शरीरको दुःखित करेगा £ तत्‌-तत्‌ फळके लिए ही शरीरायास 
किया जाता है, ब्रक्मातिरिक्त पदाथके अभावका निश्चय होनेपर शरीरायासका 
निमित्त ही कोई नहीं रह जाता । आप्तकामवाक्यसे त्रक्षज्ञकी सब इच्छाएँ समाप्त 
हो जांती हैं, ऐसा कहा जा चुका है, अतएव इच्छाका आक्षेप 'किमिच्छन्‌'से 
भ्रुतिने किया है ॥ २७३ ॥ 

(न वेत्ति ! इत्यादि । 'अहं गौरः कृशः इत्यादि देहात्मविअम है । जो पुरुष 
वस्तुतः आस्माको नहीं जानता, वही भोक्ताके भोगसम्पादनके लिए शरीरको 
आयासित कहता है अथौत्‌ अन्तःकरण भोक्ताको आत्मा मान कर विहित ओर 
प्रतिषिद्ध नाना क्रियाएँ करता है । 'क्िष्टं कम! इस न्यायसे कमेमात्र क्केशकर 
होता है ॥ २७४ ॥ 

“यस्य? इत्यादि । “सवे स्वर्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किश्चन' इत्यादि 
श्रुतियोसे सत्र आत्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त कोई पदाथै ही नहीं है, इस 


ee A 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२३५६ बृहदारंण्यकवातिकसारं [ ०-अध्याय 


निःसङ्गस्याऽभिसम्बन्धो देहेना5स्य न कश्चन। क कल 

नाऽतो देहादिदुःखेन दुःखित्व प्रत्यगात्मनः ॥ २७६ ॥ 

न दुःखक्षय एवाऽस्य किन्तु विश्वस्य क्ता । 

सर्वलोकात्मता चेति षष्ठे छोके उदीर्यते ॥ २७७ ॥ 
श्रुतिः-यस्याबुबित्तः प्रतिबुद्ध आत्माञस्मन्संदेद्ये गहने प्रविष्टः । 

स विश्वकृत्स हि स्वस्य कर्ता तस्य लोकः स उ लोक एवं ॥१३॥ 

सम्यग्दिद्यत इत्येद्पु) संदेह उच्यते । 

सम्भूयोपचितः पत्चभूतेरेष यतस्ततः ॥ २७८ ॥ 


प्रकारका अंद्वैतात्मबोध जिस पुरुषरलको हो गया है, वह इच्छा ही क्यों करेगा ! 
इच्छा अप्राप्त इृष्ट वस्तुकी प्राप्तके लिए होती है, जब अप्रा इष्ट दै, ही नही 
तब शरीरको क्यों कष्ट देगा ॥ २७५ ॥ 

ओ- निःसङ्गस्या०' इत्यादि । 'असज्ञो हयं पुरुषः? इत्यादि श्रुतिसे आत्मा सर्वे- 
सङ्गशुन्य है; अतः उसके साथ देहका कोई वास्तविक सम्बन्ध नहीं है, अतएव 
देहादिगत दुःखसे आत्मा कभी दुःखी नहीं हो सकता, भ्रमदशामै अनुभूयमान 
दुःखादि अज्ञानप्रयुक्त हैं ॥ २७६ ॥ 

“न॒ दुःखक्षय' इत्यादि । आत्मेकत्वविज्ञाससे केवल दुःखक्षय ही नहीं 
होता, किन्तु विशवकंठेता और सवेळोकात्मताकी प्राप्ति भी होती है, यह 
छठे इछोकमें कहा जाता है । जलस्थ सूर्यप्रतिबिम्बके समान शरीरान्तःप्रविष्ट 
आत्माको विवेकसे जो जान लेता है, वही विश्वक्कत्‌ ईश्वर है । वही सबका कती 
है, परमात्मस्वमाव ही आत्मा माना जाग है । “स हि सर्वस्य कती? इस श्रुतिके 
अनुसार विद्वान्‌ ही अविद्वदशामें उसके द्वारा विश्वकती कहा जाता है ॥ २७७॥ 

'यस्यानुवित्तः” इत्यादि श्रुति। इछोकव्यार्यानसे श्रुत्यर्थ स्पष्ट हो 
जाबगा ॥ १३ ॥ 

सम्यगुदिद्यत०' इत्यादि। 'दिह उपचये’ इस धातुसे संदेहशब्द बना है । 
यद्यपि यह संशयमें रूढ है, तथापि अवयवा्थबुद्धिसे शरीरका भी बोधक 
८ इस त कहते fe यो इस व्युत्पत्तिसे वपु यानी शरीर संदेह 

जाता ६, यतः पांच यह बढ्ता है यानी पचित है, अतः 
संदेह शरीर कहलाता है ॥ २७८ ॥ ह 
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आध्यात्मिकादिभिः झेज्ेयुक्तत्वाद्ृहनो मतः | 
तत्र प्रविष्ट आस्माऽयं गुरूक्तिमनु लभ्यते ॥ २७९ ॥ 
योऽतुलब्धः पुनः सोच्चुभूत्या च प्रतिबुध्यते । 
स॒ विश्वङ्कवेदी्ो जीवत्वश्रान्तिवारणात्‌ ॥ २८० ॥ 
स हि कर्तेति वाक्येन कृतकृत्यत्बमुच्यते | 
निःशेषपुरुषार्थासेन र कायं शिष्यते परस्‌ ॥ २८१ ॥ 
यद्वाऽन्यदष्ठ्या सर्वस्य जननात्‌ सर्वकृ्भवेत्‌ । 
अज्ञानिनो न्रह्मभूतमेनं मन्यन्त ईश्वरम्‌ ॥ २८२ ॥ 
लोकः सर्वोऽपि तस्यैष काये इत्येव तन्मतिः । 
वस्तुदृष्ट्या तु सोऽप्येष लोको न तु ततः पृथक ॥ ९८३ ॥ 


ATT जज्ज 
रै 


“आध्यात्मिका०' इत्यादि । आध्यात्मिक, आधिदेविक और आधिमौत्तिक 
त्रिविध छलेशोंसे संयुक्त शरीर गहन है, जढसूर्यकादिके समान शरीरमें प्रविष्ट यह 
आत्मा गुरूपदेशके अनन्तर उपलब्ध होता है ॥ २७९ ॥ 

“योज्जुलब्धः' इत्यादि । 'तत्त्वमसि” इत्यादि श्रुतिके अनुसार 'तुम ब्रह्म हो! 
इस गुरुके उपदेशसे जो त्रह्मात्मभाव लब्ध हुआ, वह निदिध्यासनके बाद 'अहं 
ब्रह्म अस्मि? ( में ब्रह्म हैं ) इस अनुभवसे प्रत्यभिज्ञात हुआ । वही आत्मा विश्वकृत्‌ 
इश्वर है । अविद्यादशामें आन्तिवश उसको जीव कहते हैं। आन्तिके निवृत्त 
हो जानेपर वस्तुतः ईश्वर समझा जाता है ॥ २८० ॥ 

“स॒ हि केति’ इत्यादि । 'स हि कता’ इस श्रुतिवाक्यसे आत्मा कृतकृत्य 
कहा जाता दै यानी सम्पूर्ण पुरुषा्थकी प्राप्ति हो जानेके कारण उसके लिए 
कुछ कार्य अवशिष्ट नहीं रह जाता है॥ २८१ ॥ । 

“यद्वाऽन्य०' इत्यादि । 

शङ्का--त्रह्मविदू विश्वक्कत्‌ नहीं कहा जा सकता, क्योंकि उस दशामें 
विश्व है नहीं । 

समाधान- हौँ, ठीक है, पर अक्ज्षेतर पुरुषकी दृष्टिसे सबके उत्पादक ईश्वर- 
स्वरूप ब्रह्मज्ञ सकृत्‌ कहा जा सकता है, क्योंकि उसकी अपेक्षा विश्व है ही, इसीको 
उचराद्धसे स्पष्ट करते दै अज्ञानीजन त्रह्ममूत बरक्षज्ञको ईश्वर मानते हैं ॥२८२॥ 

“लोकः सोऽपि’ इत्यादि । ये सब लोक ईश्वरके कार्य हैं, ऐसी बुद्धि 
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बाख्राधिकारयुक्तेशस्मन्‌ देहे विद्यात्परं पदम्‌ । 

अन्यथा5नर्थ इत्येतत्सप्तमे छोक उच्यते ॥ २८४ ॥ 
:-इडैच सन्तोऽथ विदूमस्तद्वयं न चेदवेदिमहती विनष्टिः । 

il भवन्त्यथेतरे दुःखमेवापियन्ति ॥ १४॥ 

यदेह देहे विष्ठामस्तदा विद्यो वर्यं परम्‌ । 

न चेद्विञस्तदाऽस्माकं विनष्टिमेहती भवेत्‌ २८५॥ 

ये तद्वदुस्तेऽसृताः स्युरितरे दुःखमाप्लुयुः । 

१खमेव हि संसारः सुख त्वल्पं च नेष्यते ॥ २८६ ॥ 


_ sc HN २ 
अज्ञानियोंकी होती है । मुक्तदष्टिसे तो आत्मा ही छोक है, उससे अतिरिक्त 
होकमे प्रमाण नहीं है, मेदइष्टिका सर्वथा निराकरण हो चुका दै ॥ २८३ ॥ 
“शाख्राधिकार०' इत्यादि । इस देहके शाख्ाधिकारयुक्त होनेपर पुरुषको 
परम पदकी यानी मोक्षकी अवश्य प्रापि करनी चाहिए । अन्यथा अनथेकी यानी 
दुःखपरम्पराकी प्राप्ति होती है, यह सप्तम छोकमें कहा जाता है ॥ २८४ ॥ 
«हेव सन्तोञ्थ' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे अत्यर्थ स्पष्ट है ॥१४॥ 
“देह! इत्यादि । यद्यपि इस अनर्थशतसकुङ वर्तमान देहमें स्थित हम 
लोग अज्ञानादिसे मोहित हैं, तथापि आत्मतत्त्वको यदि ब्रह्मत्वेन कथञ्चित्‌ जान 
लेते हैं, तो हम लोग कृतार्थ हो जाते हैं कि हम छोग ब्रह्मको जान गये, न 
जाना तो महती विनष्टि यानी क्षति होगी। 'वेदनं वेदः स यस्य नास्ति सः 
अवेदिः? यानी यदि हम अवेदी होंगे तो महान्‌ अनर्थ होगा । 
शङ्का- यदि में अवेदी हँ, तो क्या दोष है £ 
समाधान--महती--अपरिमित---विनष्टि यानी अनर्थपरम्परा होगी ॥२८५॥ 
थे तद्विदुः इस श्रुतिके उत्तराद्धसे फढितार्थका विस्तार करते हैं -'ये 
तद्विदु/' इत्यादिसे । 
हम ढोग जंद्यज्ञानसे पूव भी वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप ही हैं, तथापि वाक्यो- 
तन्न तत्त्वज्ञानके अनन्तर ब्रह्म होते हैं, पहले केवळ अज्ञान व्यवधायक था, जिससे 
प्रथक्‌ मानते थे । ज्ञानोत्तर व्यवघायक अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर ब्रह्मको प्राप्त होते 
हैं । स्वगादिवत्‌ तहर अपू नहीं दै, ‘दशमस्त्वमसि’ इत्यादि वाक्योत्पत्न ज्ञानके 
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गभैप्रवेशादिरुपा जुगुप्सा नाऽऽत्मवेदिनः । 

इत्येषोऽ्थोऽमश्लोके विस्पष्टमभिधीयते ॥ २८७ ॥ 
श्रुतिः-यदेतमनु पश्यत्यात्मानं देवमञ्जसा । 

ईशान भूतभव्यस्य न ततो बिजुगुप्सते ॥ १५ ॥ 

यदेतं दीप्षमात्मानमीधरै भूतभव्ययोः । 

श्ुत्या साक्षात्करोत्येष न तदा विजुगुप्सते ॥ २८८ ॥ 
श्रतिः-यस्मादर्वाक्संवत्सरोञ्होमिः परिवर्तते । 

तद्देवा ज्योंतिषां ज्योतिरायुहोपासते$मृतम्‌ ॥ १६ ॥ 


अनन्तर प्राप्त ही दशम प्राप्त माना जाता है, अपूर्व नहीं, वैसे ही प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए । संसारदशामें थोड़ा भी सुख नहीं है, किन्तु उसका आभास- 
मात्र होता है ॥ २८६॥ 

धार्भ० इत्यादि । गर्भप्रवेशादिरूपा जुगुप्सा आत्मवेदीको नहीं होती, 
यह अष्टम छोकमें स्पष्टरूपसे श्रुति कहती है ॥ २८७ ॥ 

“यदेतमनु पद्यति' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे श्रुत्य स्पष्ट है ॥१५॥ 

“यदैतम्‌? इत्यादि । जब भूत और भावीके ईश्वर इस आत्माका, परम 
कारुणिक किसी आचार्यसे सुन कर उसके प्रसादसे श्रुति द्वारा, स्वयं साक्षात्कार 
करता है, तब उससे अपनेको विरोषरूपसे छिपानेकी इच्छा नहीं करता । सब 
मनुष्य प्रमुसे अपनेको छिपाते हैं, इसका कारण भेददशन है यानी अपनेको प्रसुसे 
भिन्न मानते हैं, यह एकत्वदर्शी होनेसे किसीसे भय नहीं रखता, फिर छिपानेकी 
क्या संभावना ! अथवा किसीकी निन्दा नहीं करता, क्योंकि दूसरा कोडे है 
नहीं, यह भाष्यसम्मत अर्थ है ॥ २८८॥ 

“यस्मादर्वाक्‌' इत्यादि श्रुति । 

शङ्का- ईश्वर भी काळसे भिन्न है, वस्तु है और घटके समान काळपरि- 
छिन्न है, फिर कारके प्रति वह ईश्वर कैसे ! 

समाधान--जिस परमात्माको विषय न करता हुआ संवत्सर स्वावयव 
अहोरात्रसे कार्यमात्रको विकृत करता रहता है, वह परमात्मा ज्योतियोंकी 
ज्योति कूटस्थ आयु है, यों देवगण उपासना करते हैं, इसीसे वे आयुष्मान्‌ और 
ज्योतिष्मान्‌ प्रसिद्ध दै ॥ १६ ॥ 
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निःशेषविक्रियाहेतुकालातिक्रमहेतुतः | 
देवेरुपास्य इत्येतन्नवमे छोक उच्यते ॥ २८९॥ 
कालो यस्माहूहझलणोऽर्वागविद्याकलिपितत्वतः । 
तह्कह्लोपासते देवाः स्वामीष्टफलसिद्धये ॥ २९० ॥ 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिरादित्याद्यवशासनात्‌ । 
आयुजींवनहेतुत्वादसृत॑ मृतिवजनात्‌ ॥ २९१॥ 


“निःेष०' इत्यादि । उक्त आत्मा सकळ विकारोंके हेतु काका अतिक्रमण 
करता हे, अतएव देवता उसकी उपासना करते हैं, यह नवम इछोकमें कद्दा 
ज्ञाता है ॥ २८९ ॥ 

'काढो यस्मा०' इत्यादि । अपने अपने अभीष्ट अर्थकी सिद्धिके ढिए 
देवगण उस ब्रह्मकी उपासना करते हैँ । अविद्याकश्पित काळ ब्रह्मातिरिक्त वस्तु- 
विषयक है यानी ब्रह़्को विषय नहीं करता इस कारण ब्रह्ममें काळनिमित्तक 
अन्यथामाव नहीं होता है। अतएव श्रुतिमें आत्मा कालक्जर कहा गया है । 
कालका जारण यानी क्षय करनेसे आत्मा कालञ्जर माना गया है, अतएव-- 

कालः पचति भूतानि सवोण्येव सताऽऽत्मना । 

काल! पक्की यमन्वेति यस्तं वेद स वेदवित्‌ ॥ 

कांळ: स पच्यते यत्र न कालस्तत्र वे प्रभुः । 

कालस्येव च मृत्योश्च. जङ्गमस्थावरस्य च ॥ 

ईशते भगवानेकः सत्यमेतद्‌ ब्रवीमि ते । 
मोक्षधर्ममें भी कहा है-- 

आहत्य सर्वेसकल्पान्‌ सत्त्वे चित्तं निवेशयेत्‌ । 

सच्चे चित्त समावेश्य ततः कालञ्रो भवेत्‌ |” इति 
अर्थ अतिस्पष्ट है || २९० ॥ 

ज्योतिषामपि' इत्यादि । 

शड्ा--परमात्मा ज्योतियोंकी ज्योति क्यों है ? 

समाघान- “तमेव भान्तमनुभाति सबै तस्य भासा सर्वमिदं विभातिः इत्यादि 
अतिसे यह सिद्ध है कि अक्षज्योतिसे ही आदित्यादि ज्योतिका प्रकाश होता है, 
'यंततजसेद्धः सूर्यस्तपति’ इत्यादि वाक्योंका यही अर्थ सुस्फुट होता है । 


२३६० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय. 
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चेतनाचेतनाधार  आत्माऽस्य ब्रह्मतोचिता । 

इति स्फुटतरं छोके दशमे सञ्नुदीर्यते॥ २९२॥ 
श्चतिः-यस्मिन्पश्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । 

तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्‌ र्मासृतोऽसृतम्‌ ॥ १७ ॥ 

आत्मा पश्चजनारूयानां पश्चानामाश्रयस्तथा । 

आकाशश तमात्मानं वेनि ब्रह्म तथा श्रुतेः ॥ २९३ ॥ 

गन्धर्वाः पितरो देवा रक्षोभिश्च सहाऽसुराः । 

ज्ञेयाः पश्चजनास्तेश्च चेतनं लक्ष्यतेऽखिलम्‌ ॥ २९४ ॥ 


शक्का-- यदि ब्रह्मको सबकी आयु मानते हो, तो प्रत्येक प्राणीकी आयुके 
अन्यथा अन्यथा होनेसे ब्रह्म भी कूटस्थ नहीं हो सकता, फिर कालनिमित्तक 
अन्यथाभाव ब्रह्ममें नहीं होता, इस व्यवस्थोसे क्या छाम ! 

संमाधान--भावामावास्मक कार्येकारणरूप संसारकी आयु स्वत:सिद्ध परमात्मा 
ही है, क्योंकि जड़ होनेसे प्रपञ्चमें स्वतःसत्ता और स्फूर्तिकी सम्भावना नहीं 
है, अतः परमात्मा ही उसका स्वरूप है यानी जीवनहेतु है और वह मातेरहित 
होनेसे अमृत है ॥ २९१ ॥ 

चितनाचेतना०' इत्यादि । चेतन और अचेतन दोनों प्रकारके निखिल 
प्रपश्चका आधार आत्मा है, अतः उसमें ब्रह्मत्व मानना उचित ही है, यही दशम 
इछोकमें कहा जाता दै ॥ २९२ ॥ 

ध्यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना’ इत्यादि श्रुति। नीचेके इलोकोके व्यार्यानसे 
श्रृत्यथे स्पष्ट है ॥ १७ ॥ 

(आत्मा पश्वजना०? इत्यादि । पाँच पञ्चजन तथा आकाश- इनका आश्रय 
आत्मा है । श्रुतिके अनुसार उसी आत्माको ब्रह्म मानते हैं ॥ २९३ ॥ 

“गन्धर्वाः? इत्यादि । गन्धर्व, पितर, देव, रक्षोगण तथा असुर--ये पांच 
पञ्चजन कहे जाते हैं । ये पांच तथा आकाश--यों छः पदार्थे जिसमें प्रतिष्ठित हैं, 
वही आत्मा ब्रह्म दै । | 

शङ्का- -प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ इस वेदान्तसूत्रसे प्राणादि पाँच पञ्चजन कहे 
गये हैं, इससे प्रकृताथमे विरोध होता है । 


समाघान--'्राणस्य प्राणम्‌? इत्यादि वाक्यशेपमें माध्यन्दिनशाखामँ अन्नका 
२९५ 
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लक्ष्यते च तथा55काशशब्देन निखिलं जडम्‌ । 
जडाजडांधार आत्मा तस्मिन्‌ सर्वस्य कल्पनात्‌ ॥ २९५॥ 
जडाजडे सात्मके हि नो चेच्छ्न्यत्वमापतेत्‌ । 
एतमाघारमात्मानमस्ृतं ब्रह्म वेद्म्यहम्‌ ॥ २९६ ॥ 
तदा विद्वान्‌ र्म भूत्वा बरह्मत्वाद्रतोऽभवम्‌ । 

मरणं ब्रह्मणः क्वाऽपि नेव संभावितं श्रुतौ ॥ २९७ || 
प्राणादिसङ्घ आत्मा स्यादेतस्य ब्रह्मता कथम्‌ । 
इत्याशड््योत्तरे छोके ह्यकादश उदीर्यते ॥ २९८ ॥ 


पाठ है, काण्वमें अन्नका पाठ नहीं है, इस पक्षमें पश्चत्वसंर्याकी पूर्ति “ज्योतिषां 
ज्योति इस पाठके अनुसार ज्योतिका ग्रहण कर करनी चाहिए । इस प्रकार इस 
पक्षमें भी उक्त संख्यापूर्ति ठीक हो जाती है । वस्तुतः पञ्च जनशब्द जगन्मात्रका 
उपलक्षण है, क्योंकि सबका आश्रय चेतन त्रक्ष ही है, अतः पूर्वोक्त विरोध 
नहीं है ॥ २९४॥ 

लक्षते 'च' इत्यादि । तथा आकाशब्दकी लक्षणा निखिल जड़में है। उभय- 
लक्षणासे फलित अर्थ कहते हैं---'जडाजडा ०! इत्यादिसे । आत्मा जड़ाजड़मेदसे भिन्न 
निखिड जगत॒का आधार है, क्योंकि आत्मामें ही सबकी कल्पना है ॥ २९५ ॥ 

आत्मा ही सब करपनाओंका आधार है, इसको सिद्ध करते हैं-- 
जडाजडे' इत्यादिसे । 

यदि जडाजडका अधिष्ठान आत्मा न माना जाय, तो जगत्‌ शून्य ही 'हो 
जायगा, अधिष्ठानशुन्य अम होता नहीं, अतः में सर्वाधार इस आत्माको ही ब्रह्म 
जानता हैँ ॥ २९६ ॥ 

'तदा विद्वान्‌? इत्यादि । मन्त्रद्रष्टाका वचन है कि उस समय विद्वान्‌ ज्य 
होकर 'अम्ृतो5भवम्‌! (में अमृत हो गया), ऐसा अनुभव करता है, कारण त्रह्मका 
मरण ( विनाद्य ) श्रुतिमें कहीं नहीं है ॥ २९७ ॥ 

आणादिसङ्घ०' इत्यादि । 

शङ्का प्राण आदिका संघ ही आत्मा है, अतः वह ब्रह्म कैसे हो सकता है ! 
ब्रह्म निर्विशेष अतएव अद्वैत है, सङ्घ समुदायात्मक होनेसे सद्वितीय होता है । 

समाधान--ठीक है, इसका उत्तर एकादश छोकम है ॥ २९८ ॥ 
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Se 


श्रतिः ग्राणस्य प्राणश्नुत चक्षुषशरक्षुरुत श्रोत्रस्य शरोत्रं मनसो ये मनो 
विदुः । ते निचिक्युनेक्ष पुराणमग्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
ग्राणादिसङ्घो नेवाऽऽत्मा किन्तु सङ्घोपलक्षित; । 
इत्यभिज्ञा ब्रह्मतां तु निश्चिन्वन्त्यात्मनो इढमू ॥ २९९ ॥ 
आत्मन्यारोपिताः सन्ति चक्षुःप्राणादिशक्तयः । 
नासेकमेव सम्बन्धाच्छक्तेराधारशक्तयोः ॥ ३०० ॥ 
ग्राणशत्तेराश्रयत्वादात्मा प्राण उदीरितः । 
तया शक्योत्पादितत्वाद्वायुश्च॒ प्राणनामकः ॥ ३०१ ॥ 


“प्राणस्य प्राण ० इत्यादि श्रुति | छोकव्याख्यानसे श्रृत्यथे स्पष्ट है ॥ १८॥ 

'प्राणादि०' इत्यादि । प्राणादि-संघ आत्मा नहीं है, किन्तु उससे उपछक्षित 
चचेतन्यस्वरूप आत्मा है, यों आत्मा और अनात्माके विवेकमें कुशळ ज्ञानी पुरुषे 
आत्माकी ब्रह्मरूपताका हढ़रूपसे निश्चय करते हैं ॥ २९९ ॥ 

'आस्मन्यारोपिताः’ इत्यादि । चक्कु, प्राण आदि शक्तियाँ आस्मामें आरोपितं 
रहती हैं, चक्षु आदि कार्योंकी अन्यथानुपपत्तिरूप अथोपत्तिप्रमाणसे कश्पित 
शक्तिका आधार आत्मा और शक्त प्राण--इन दोनोंका प्राणशक्तिसम्बन्धस्व 
अविशिष्ट ( समान ) होनेसे आत्माका भी प्राणशब्दसे व्यवहार होता है । 

शह्ञा-- जैसे आत्मामें चैतन्य स्वाभाविक है, वैसे ही आप प्राणमें प्राणत्वको 
स्वाभाविक क्यों नहीं मानते ! शक्तिसम्बन्धप्रयुक्त क्यों मानते हैं ! 

समाधान--अनात्मपदाथे जड हैं, अतः उन्हें स्वतःसिद्ध नहीं कह सकते, 
किन्तु स्वतःसिद्ध पदाथ द्वारा ही वे सिद्ध होते हैं । स्वत:सिद्ध पदाथ आत्मा ही 
है, उससे अतिरिक्त स्वत:सिद्ध पदाथ नहीं है । | 

शङ्का--आत्मा भी विषयज्ञानाश्रयत्वरूपसे सिद्ध होता दै, इसलिए दोलनोंमें 
सापेक्षस्व तुल्य है । 

समाधान- ऐसा माननेमँ आस्माश्रयादि दोष होगा, इसलिए अनास्म- 

सम्बन्ध आत्मामें कल्पित ही है, परमाथ सत्‌ नहीं है ॥ ३००.॥ 

उक्त अका ही स्पष्टीकरण करते हैं--'प्राणशक्ते०” इत्यादिसे । 

प्राणशक्तिका आश्रय होनेसे आत्मा प्राण कहा जाता है, उस शक्तिसे 
उत्पादित होनेके कारण वायु भी प्राणशब्दाथे है ॥ ३०१ ॥ 
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न्यायः सर्वत्र योज्योऽसौ चक्षुरादिषु नामसु । 

अतस्तैर्नामभिः संवेरेक आत्माऽभिधीयते ॥ ३०२ ॥ 

्रसिद्भचक्षुःप्राणादेयं आत्मा मूलकारणम्‌ । 

प्राणादिनामकं तं ये विद्युस्ते ब्रह्मवेदिनः ॥ ३०३ ॥ 

आदिहीनत्वतो ब्रह्म पुराणमिति गीयते । 

अग्र्यं श्रेष्ठ भंबेदेतन्नीचजीवत्ववञनात्‌ ॥ २०४ ॥ 

तस्याऽस्य दर्शनोपायः कः स्यादित्यभिचोदितः। 

छोकेन इाद्शेनाऽऽह मनसेवेति निर्णयम्‌ ॥ ३०५ ॥ 
श्रतिः-मनसेवानुद्रष्टव्यं नेह नानाऽस्ति किश्वन । 

मृत्योः स मृत्युमाझोति य इह नानेव पश्यति ॥ १९ ॥ 

आत्मानास्मपदाथेषु विज्ञानोत्पत्तिसाधनम्‌ । 

मनः साधारणं इष्टं सर्वज्ञानेकहेतुतः | ३०६ ॥ 


“न्याय! इत्यादि । चक्षु आदि नाममें भी इसी न्यायकी योजना करनी 
चाहिए । अर्थात्‌ चक्षु आदि शब्द भी प्राणशव्दके समान आत्माके वाची हैं, इससे 
यह फलित अर्थ सिद्ध होता है कि सब नाम आत्माके ही वाचक हैं ॥ ३०२॥ 

असिद्गचक्षु!०” इत्यादि । प्रसिद्ध चक्षु, प्राण आदिका जो मूल कारण है, 
जिसके कि प्राण, चक्क आदि नाम कहे गये हैं, उसको जो जागते हैं, वे ही 
ब्रह्मवेत्ता कहलाते हैँ || ३०३ ॥ 

'आदिद्दीन०' इत्यादि। ब्रहमक्ञा आदि नहीं है, इसलिए वह पुराण कहा जाता 
है । निकृष्ट जीवत्व उसमें न होनेसे वह अम्य और श्रेष्ठ माना जाता हे ॥ ३०४॥ 

पदार्थज्ञान वाक्या्थज्ञानका उपयोगी होता हे, यह कह कर उपायाम्तर- 
जिज्ञासापूर्वक मन्त्रान्तरका अवतरण करते है--'तस्या5स्य! इत्यादिसे । 

श्रवण आदिसे संस्कृत मन ज्रह्ज्ञानका साधन है, क्योंकि पूर्वप्रकूत आत्माके 
दशनका उपाय क्या है! यह पूछनेपर बारहवै इछोकसे मनसे ही वह देखा 
जाता है, यह निर्णय किया गया है॥ ३०५ ॥ 

'मनसेवानुदष्टव्यम्‌' इत्यादि श्रुति। «कोके व्या्यानसे ही श्रुत्य 
गतार्थ है ॥ १९ ॥ कु 


é आत्मानात इत 
त्मानात्म०' इत्यादि । आत्मज्ञानका साधन मन है, यह हमको 
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प्रत्यकृचिदाकृतिस्तस्य नित्या व्योमाकृतिघेटे । 
यथा तथाञ्न्यनेराश्यादात्मत्वात्‌ सन्निधेः सदा ॥ ३०७ ॥ 
धर्माधर्माचपेक्षत्वादन्यत्वाद्‌ व्यवधानतः । 
शद्गा्याकारता तस्य कादाचित्की न सर्वदा ॥ ३०८ ॥ 


विशेष यलसे सिद्ध करना नहीं है, करण कि सब ज्ञानोंका कारण मन है, यह सर्वे- 
तन्त्रसिद्धान्त है । अतः आत्मा और अनास्मपदार्थेमं विज्ञानोत्पत्तिका साधन मन है । 

शङ्का--क्या विषयेन्द्रियसन्निकषीदिको कारण नहीं मानते ? 

समाघान--मानते क्यों नहीं है ! अनात्मपदार्थेमें ज्ञानोत्पत्तिके साधनोंमें 
अन्यतम कारण मन है ॥ ३०६ ॥ 

'अत्यकूचिदा०' इत्यादि । 

शङ्का--यदि मन अनास्मज्ञानके समान आत्मज्ञानमें भी कारण माना जाय, 
तो घटादिके समान आत्मामें जाड्यापत्ति हो जायगी । 

समाधान--जबतक घट रहता दै, तबतक जैसे उसमें आकाशका सम्बन्ध 
माना जाता है, वैसे ही जबतक बुद्धिवृत्ति रहती दै, तबतक उसमें आत्माकारता 
स्वभावतः रहती है । उसके लिए अन्य घम आदिकी अपेक्षा नहीं है, अतएव उक्त 
वृत्तिके साथ आत्माकी सदा सन्निधि रहती है, अतः मन आत्मज्ञानका घटादिज्ञानकी 
तरह साधन नहीं है, इसलिए आत्मामें जड़त्वकी आपत्ति नहीं है ॥ ३०७॥ 

धर्माधर्मा०' इत्यादि । 

शङ्का- बुद्धिवृत्तिमै जैसे आस्माकारता स्वतःसिद्ध है, वैसे ही अनात्मा- 
कारता भी क्यों नहीं मानते ! 

समाधान--दोनों वृत्तियां विलक्षण हें, मनमें शब्दाद्याकारता नित्य नहीं दै । 

शङ्का- क्योँ ! 

समाधान--शब्दादिविषयक वृत्तियां धमोधमसापेक्ष हैं, अनात्मस्वरूप शब्दं 
आदिका मनमें सवेदा सन्निधान नहीं रहता, इससे अनात्माकारता नित्य नहीं दै । 

शङ्का--यदि आत्माकारता मनमें नित्य है, तो नित्य ही आत्मस्फूर्चि होती 
रहेगी, फिर आत्माज्ञानका अवस्थान ही नहीं हो सकेगा, क्योंकि आत्मस्फूर्चि- 
व्याप्त मनोवृत्तिसे अज्ञाननिवृत्ति ही रहेगी। 

समाधान---अनासाकारषीबृत्तिमावामाव यद्यपि आत्मचेतन्यव्याप्त है, 
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२३६६ बृहदारण्यकवातिकसांर [ ४ अध्याय 


7 व्यस्य चिदाकारे अका चिदाकारे ब्रझमाकारः पुनगुरोः । 
. शास्त्राचिति श्रुतिईते ्ुदरषटव्यमित्यसौ ॥ २०९ ॥ 


ोतरादयपेक्षा शब्दादौ नाऽऽत्मनीति विवक्षया । 
नैवेति वत्तयेषा बाह्येन्द्रियनिवत्तये ॥ २१० ॥ 


तथापि अद्यप्रत्यङ्मात्रात्माकार तत्त्वमांदिवाक्यजन्य बुद्धिवृत्ति ही अविद्याकी 
निवर्तिका दै । वृत्त्य्तर चिदाकार होनेपर भी आकारान्तरोपहित होनेसे उक्त 
वृत्तिकी निवर्तिका नहीं होती, अतः प्रत्यगात्मनिष्ठ अज्ञान सर्वोनुभवसिद्ध है, 
इसका अपलाप नहीं हो सकता । 

शक्का--म्रत्यगात्मामें अज्ञान मानते हो, तो मानो, पर प्रश्‍न यह है कि वह 
निवृत्त होता दै अथवा नहीं £ उत्तर पक्षमें अनिर्माक्षापत्ति दोष होगा । प्रथम पक्षमें 
उसका निवर्तक है या नहीं! यदि नहीं है, तो उसकी कभी भी निवृत्ति नहीं होगी | 
यदि है तो कर्म है अथवा ज्ञान ! प्रथम पक्ष अस्वीकारपराहत है । द्वितीय पक्षमें 
स्वयं ज्ञान दै अथवा ज्ञानान्तर ¦ प्रथम पक्षमें सदा निवृत्ति या अनिवृत्ति ही होगी; 
कादाचित्क निवत्ति, जो इष्ट है, नहीं होगी और श्रवणादि भी व्यथ हो जायँगे । 
ज्ञानान्तरपक्षमं उसे जड़ मानते हो या अजड़ £ प्रथम पक्षमें अजड़त्वाविशेषसे 
अज्ञानका निवतेक नहीं हो सकता । द्वितीय पक्षमें आत्मासे अतिरिक्त मानोगे 
तो अपसिद्धान्त हो जायगा । यदि आसस्वरूप ही मानियेगा, तो आत्मा भी 
काद्राचित्क हो जायगा और स्वरूपज्ञानोक्तपक्षके दोष भी हैं । 

समाधान--यद्यपि नित्यसिद्ध आकाश माना जाता है, तथापि जैसे कूपाकाश 
यानी कूपावच्छिन्नाकाशकी उत्पत्ति मानी जाती है, अतएव 'कृपाकाश उत्पन्न" 
इत्यादि व्यवहार होता है, वैसे ही यद्यपि प्रत्यगात्मस्वरूप बोध भी सदा लब्धात्मक 
है, तथापि शास्राचार्यबकसे “मैं ब्रह्म हें” इस बुद्धिवृत्तिकी उत्पत्तिके अनन्तर तदुप- 
हितम भी उत्पत्तिका व्यवहार होता है ॥ ३०८ ॥ 

“सिद्वेऽप्यस्य' इत्यादि । चिदाकार यद्यपि सिद्ध है, तथापि ब्रह्माकारता-- 
हि त्रझासिम' ad ही होती है, इसी तापपर्यसे 
द्वति स्वय कहती है, अनु--पश्चादू-- यानी गुरु आदिके उपदेशके अनन्तर 
को देखता है ॥ ३०९॥ र टा मा 

'श्रोत्रापेक्षा' इत्यादि । 'मनसैव” इत्यादि श्रुतिस्थ एवकारका प्रयोजन 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भांपानुवादसहित २३६७ 


नेह नानेति हेतृक्तिदेत शब्दादिकं नहि। 
नझात्मनि ततो बाह्ममिन्द्रियं नोपयुज्यते ॥ ३११ ॥ 
मा भूच्छद्वादिर्क द्रष्दूद्रष्टव्यात्मभिदाडस्ति हि । 
द्रव्ये बह्म जीवेनेत्येतन्मतमपोद्यते ॥ ३१२ ॥ 
यः पञ्यति ब्रह्म भिन्नमिव स्वस्मादसौ पुमान्‌ । 
बहुयोनिषु जातः सन्सृत्योसृत्युमवाप्तुयात्‌ ॥ ३१३ ॥ 
आन्तो जीवेशयोभेद्‌ः कट्पितो्सौ न वास्तव! । 
इत्येतत्प्रतिपस्यर्थमिवशब्दः प्रयुज्यते ॥ ३१४॥ 


शान्दादिप्रत्यक्षकी व्यावृत्ति कहते हैं । शाब्दादिप्रतयक्षमें भी मन कारण है, परन्तु 
केवळ मन ही नहीं है, किन्तु ओत्रादि भी,कारण है, आत्मप्रत्यक्षमें मन ही केवळ 
कारण है, श्रोत्रादि नहीं, इस प्रकार सूचनके लिए एवकार है ॥ ३१० ॥ 

द्वैत शब्दादि नहीं है, इसमें कारण कहते हैं--'नेह नानेति' इत्यादिसे। 

'नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मञ्यतिरिक्त शब्दादिका स्पष्ट 
प्रतिषेष होनेसे ब्रह्मदशानमें बाह्य ओत्रन्द्रियादिकी अपेक्षा नहीं है, केवल मनकी 
ही अपेक्षा है ॥ ३१२ ॥ 

'मा भूच्छब्दादिकम' इत्यादि । अब्वैतसिद्धान्तके अनुसार दशनयोग्य 
शठ्दादि विषय नहीं हैं, यह टीक है, पर द्रष्टा और द्रष्टव्यका मेद तो आवश्यक 
हे । द्रष्टा जीव है और द्रष्टव्य ब्रह्म है, जीव ब्रह्माको देखता है, फिर आत्मैकत्व- 
विज्ञानका केसे समर्थन कर सकते हो! इस प्रकार भेदवादीके मतका खण्डन 
करते हैं ॥ ३१२ ॥ 

“यः पृश्यति' इत्यादि । जो पुरुष अपनेसे भिन्नसम ब्रह्मको देखता है, वह 
अनेक योनियोंमें उत्पन्न होकर मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है यानी मृत्युयन्त्रमें ही 
अमण करता रहता है, मोक्ष नहीं पा सकता । भाव यह है कि मृत्यु हिरण्यगभे 
है, हिरण्यग्ैके कार्य उन्हीमै लीन होते हैं, हिरण्यगभैका भी मृत्यु वह है, 
जिससे हिरण्यगभैका आविभीव हुआ हे. । मिथ्यादशनदोषी सत्यु यानी मिथ्यादशन- 
कारणको ही प्राप्त होता है, त्रझको नहीं । तत्त्वज्ञानोत्पत्तिसे पहले नानास्वमति 
होती है, अनन्तर अज्ञानका बाध होनेसे “नाना इव? ऐसी मति होती है ॥ ३१३॥ 


“दान्तौ? इत्यादि । आन्तिदशामें जीवेश्वरमेद कल्पित है, वास्तविक नहीं दै, 
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अत्यन्तमेदामावेश्पि मेदामेदौ तयोरिति। 
मतं वारयितुं इलोकस्त्रयोदश इहोच्यते ॥ ३१५ ॥ 

श्रुतिः--शकपैवालुद्रश्व्यमेतदप्रमय घुवम्‌ । 
विरजः पर आकाशादज आत्मा महान्‌ धुव! ॥ २० ॥ 
एकेनैव प्रकारेण भास्तच्चिन्मात्ररूपिणा । 
अनुद्रष्टव्यमत्रैषा समस्तव्यस्तता नहि ॥ ३१६ ॥ 
ब्रह्मात्मनोर॑क्षणक्यादू मेदलेशो5पि नेष्यते । 
छुवे तद्‌ ब्रह्मणो रुपमात्मा5प्येषः घुवस्तथा ॥ २१७ ॥ 
धुवत्य निर्विकारत्वं तचाऽऽत्मत्रह्मणोः समस्‌ । 
ग्रत्यग्बोधत्वमात्मत्वं ब्रह्मत्वं सर्षहेतुता ॥ २१८ ॥ 


इसकी प्रतिपत्तिके लिए 'इव' शब्दका प्रयोग श्रुतिमें आया है ॥ ३१४॥ 

(अत्यन्तमेदा०' इत्यादि । जीव और त्रह्मका अत्यन्त मेद न सही, पर भेदा- 
भेदको, उभयविष श्रुतियोंके अनुसार, अवश्य मानना चाहिए, ऐसा मेदामेदवादी 
कहते हैं, उनका निराकरण करनेके लिए तेरहवाँ झोक यहाँ कहा जाता है ॥ ३१५॥ 
` 'एकधेवाडनुदरष्टव्यम्‌' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे श्रृत्यथ स्पष्ट है। 

।एकेने्' इत्यादि । एक ही प्रकारसे ब्रह्मका दर्शन इष्ट है । 

शङ्का- किस प्रकारसे ! 

समाधान--भासमान चिन्मात्रसे एवकारका व्यावर्त्ये मेदामेदप्रकार है, 
उमयथा ब्रह्मदरीन मुमुक्कुओके लिए इष्ट नहीं है, इस अभिप्रायसे कहते 
हैं । समुदायातमना अभेद है और व्यष्ट्यात्मना भेद है, उभयथा अनुदरष्टव्यका 
यहाँ निषेध है ॥ २१६ ॥ 

'ब्रह्मात्मनो ०” इत्यादि । ब्रह्म और आत्माका एक ही लक्षण दै, इसलिए 
दोनोंका परस्पर मेद नहीं हो सकता । 

शङ्का--एक लक्षण क्या है ! 

समाधान --भुवत्व, बरहम भ्रुव है, आत्मा भी ध्रुव दै ॥ ३१७ ॥ 

“घुवत्वम इत्यादि । भुवत्व प्रकृतमें निविकारत्व विवक्षित है । सो आत्मा 
और ब्रहममें समान द्वै। ` 

शङ्का उक्त लक्षण समान होनेपर मी दोनोंमें बैठक्षण्य दै | 
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"य्न्य्स्स््स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ख््स्ख्ख्ख्ख्ख्ख््ख्व्व्ड्क्ल्व्ल्््््व्स्ख्ल््व््व्व््व्व््क्ट 


व्यवहारस्तु मोहोत्थो न तावन्मात्रहेतुक! । 

वस्त्वेकमेव  तेनेतदेकघेवा 5वगम्यताम्‌ ॥ ३१९ ॥ 
अप्रमेय ब्रह्म तस्मान्मातमेयभिदाञपि न। 
रमेयं स्फुरणाधारो अक्ष तु स्फूतिरेव हि॥ ३२० ॥ 


प्रक्ष--कैसे £ 

उत्तर---अहंप्रत्ययवेद्यत्व आत्मामें है और जगतकारणत्व ब्रह्ममें दै, 
ऐसा व्यवहार छोकमें प्रसिद्ध है, इस रूपसे उनमें वैलक्षण्य है ही । 

समाधान--ठीक है, पर यह व्यवहार कल्पित है, अतः वास्तविक वैलक्षण्य 
नहीं है ॥ ३१८ ॥ 

यवहारस्तु' इत्यादि । वस्तु एक ही है, इसलिए ब्रक्षको एक ही प्रकारसे 

देखना वास्तविक देखना है। पूर्वोक्त व्यवहार मोहजनित है, वास्तविक नहीं है। 
संसारदशामें अज्ञानकल्पित नाना व्यवहार होते हैं। विद्यादशामें अज्ञानकी 
निवृत्तिके साथ कल्पित धर्मोकी निवृत्ति होनेसे शुद्ध ब्रक्मका एक ही सद्रुपसे 
व्यवहार होता है, यह निष्कर्ष है ॥ ३१९॥ 

“अप्रमेयम इत्यादि । 

शक्का--“एकचेवानुदष्टव्यस? इस वाक्यमै विरोध प्रतीत होता है । 
जब एक ही ब्रह्म है, तब द्रष्टा, द्रष्टय आदिका मेद भी नहीं है, फिर कौन 
किसको देखेगा ! यदि द्रष्टा, द्रष्टव्य आदिका मेद है, तो एक ही त्रक्ष कैसे 
होगा ! ब्ह्मकों 'यतो वाचो निवत्तन्ते अप्राप्य मनसा सह? इत्यादि श्रुतिसे अप्रमेय 
कहते हैं । यदि वस्तुतः अप्रमेय ही त्रझ है, तो वह वेदान्त आदि प्रमाणसे 
प्रमेय कैसे हो सकता है £ यदि प्रमाणसे प्रमित होता है, तो अप्रमेय 
कैसे होगा ! 

समाधान--इसका परिहार अनेक बार कर चुके हैं, अतः उसीक्रा 
पुनः स्मरण कराते हैं--स्फुरणाधार यानी स्फुरणका विषय प्रमेय कहा जाता है, 
ब्रह्म तो स्वयं स्फुरणस्वरूप ही है । प्रमाता आदिका स्वीकार ऐकात्म्यका प्रतिबन्धक 
है; अतः उसका निरास होनेपर उसके ज्ञानमें वास्तविक प्रमाता आदिकी अपेक्षा 
नहीं होती, अतः एकचा द्रष्टव्य कहा गया है ॥ ३२०॥ 

२९८ 
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२३७० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 
अद्षतदप्रमेय चेत्‌ कथं द्रष्टव्यता भवेत । 
बृत्तिव्याप्यत्वमात्रेण द्रष्टव्यं सन्निगच्छति ॥ २२१ ॥ 
व्याप्यो वृत्तिफलाभ्यां य! प्रमेयः स घटो भवेत्‌ । 
त्रह्माऽमेयं फलाभावाद्‌ द्रष्टव्यं इत्तिसत्वतः ॥ ३२२ ॥ 


४ ०” इत्यादि । 

शक्का--यदि ब्रह्म अप्रमेय है, तो वह द्रष्टव्य कैसे हो सकता है ! दशैन- 
विषय द्रष्टव्य कहा जाता है । 

समाधान--दर्शनविषय दो प्रकारका होता है £ एक वृत्तिव्याप्य और दूसरा 
फळव्याप्य ! वृत्तिव्याप्यत्वके तात्पवेसे द्रष्टव्य कहा जाता है, अतएव शात्र- 
कारोंने कहा है-- 

“फलव्याप्यत्वमेवा ऽस्य शास्त्रकृदूभिर्निरासितम्‌ । 
रह्मण्यज्ञाननाशाय वृत्तिव्याप्यत्वमिष्यते ॥! 

शाखज्ञोंने फलव्याप्यत्वरूप द्रष्ट्यत्वका ही ब्रह्ममें प्रतिषेध किया है, परन्तु 
रज्ञानके नाशके लिए वृत्तिव्याप्यत्वरूप द्रृष्टव्यत्व ब्रह्ममें माना जाता है ॥३२१॥ 

“व्याप्यो' इत्यादि। जो वृत्ति और फल दोनोंसे व्याप्य होता है, 
बह प्रमेय है, जैसे घटादि । ब्रह्मं फलाभाव है, अतः वह अप्रमेय 
हे । वृत्तिसत्तासे द्रष्टव्य ब्रह्म कहा गया है । भाव यह है कि जिस अन्तःकरण- 
वृत्तिसे विषयावारक अज्ञानका ध्वंस होता है, उस बृत्तिके विषय घटादि 
प्रमेय माने जाते हैं और जो वृत्ति स्वविषयाज्ञाननाशक नहीं है, किन्तु 
तदूविषयकमात्र होती है, उसका विषय बृत्तिव्याप्य कहलाता है । मतमेदसे 
विषमचेतन्याभिव्यक्ति अथवा विषयावारकाज्ञानना् उसका फळ है । उक्तफल- 
्याप्यत्व अचेतन घटादिमें ही रह सकता है । ब्रह्म सदा अभिव्यक्तंचेतन्यात्मक 
होनेसे फळव्य़ाप्य नहीं हो सकता । जैसे अन्धकारमें प्रदीपाळोक घटावारक 
अन्षकारका निरास कर घटको अभिव्यक्त करता है । वहां अन्धकारनिवृत्तिरूप 
फल होनेसे घट फरव्याप्य कहा जा सकता है। सूर्याढोकसंसष्ट घटमें 
भी पदीपाढोकससग होता है, पर अन्धकारनिवृत्ति सौराढोकसे ही हो 
चुकी दै, इसलिए घट केवळ प्रदीपाळोकवृत्तिव्याप्य है, वैसे ही प्रकृतमें भी 
समझना चाहिए । विशेष अन्यत्र देख सकते हैं ॥ ३२२ ॥ 
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ग्रत्यगज्ञानहेतूत्थो यत्राऽनात्मा प्रसिध्यति । 

ज्ञातज्ञेयप्रमेदः स्याचत्र प्रत्यगनात्मनोः ॥ ३२३ ॥ 

ऐकात्म्ये कः ग्रमाता स्यात्‌ प्रमाणं चाऽत्र किं भवेत्‌ । 
[गमोऽप्यनपेकष्येच भेद्मात्मावबोधकः ॥ ३२४॥ 


चतुथे ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित [ २३७१ 


'ग्रत्यरज्ञान०' इत्यादि । ` 

झङ्का--न्रह्मको यदि जीवका द्रष्टव्य मानते हो, तो वह आत्मासे भिन्ने 
ही सिद्ध होगा, क्योंकि द्रष्ट और द्रष्ठव्यका भेद छोकमें परसिद्ध है, जैसे द्रश 
देवदत्त और द्रष्टव्य घटादि विषय । 

समाधानं--ठीक है, अविद्यादशामें भेद कहते हो या विद्यादशामें £ 
प्रथम पक्षमें तो इष्ट ही है, क्योंकि उस दशामें आत्माके अज्ञानसे जनित 
अनात्मा घटादि जब प्रकाशित होते हैं, तब आत्मा और अनात्माका मेद 
मानते ही हैं ॥ ३२३ ॥ 

द्वितीय पक्षका निराकरण करते हैं--ऐकात्म्यें इत्यादिसे । 

एक्ात्म्यपक्षमे प्रमाता कौन है £ कोई. नहीं है, प्रमाण क्या है ! कुछ भी 
नहीं है, इस प्रकार जव प्रमातृ-प्रमाणभाव ही नहीं है, तब भेद किससे किसका 
कह सकते हो ! 

शङ्का- प्रमाण क्यों नहीं दे! आत्मावबोधक आगम प्रमाण तो सब 
मानते ही हैं । 

समाधान--प्रमाता आदि मेदकी अपेक्षाके बिना ही आत्माका बोधक आगम 
माना जाता दै । 'यमेंवेष वृणुते तेन लभ्यः? यानी यह परमात्मा जिस साधकके 
ऊपर अनुग्रह करता है कि यह हमको जाने, वही साधक इईरवरको जान 
सकता है, दूसरा नहीं । 

शङ्का- यदि आत्मा प्रमाणक्रा विषय नहीं है, तो सप्तम रसादिके समान 
सिद्ध ही नहीं होगा । भ्रमाणात्‌ प्रमेयसिद्धिः! यह सर्वसम्मत सिद्धान्त है । 

समाधान--ठीक है, जो प्रमाणसिद्ध माने जाते हैं, वे अनात्मपर्दाय हें, 
आत्मा स्वयंसिद्ध दै । उसकी सिद्विके-छिए प्रमाणकी आवश्यकता नहीं है। 
माता, मान और मेय प्रत्यगात्मा ही है, उससे अतिरिक्त नहीं दै, अतः आत्मा 
किसीका प्रमेय नहीं है । 
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आपीतकरणग्रामः पुमान्‌ यदत्सुपुपिगः । 
शुब्दान्निद्रामपास्याऽथ यथावस्त्ववबुध्यते ॥ २२५ ॥ 
अगृहीत्वेव सम्बन्धममिधानाभिधेययोः । 

हित्वा निद्रा प्रबुद्धचन्ते यथेह्दऽपि तथाऽऽत्मनि ॥ २२६ ॥ 
शुब्दशक्तेरचिन्त्यत्वादात्मत्वाद्वोधरूपतः । 

हित्वा निद्रामिवाऽविद्यामागमादू बुध्यते पुमान्‌ ॥ २२७ ॥ 


_____ पि MR 
शङ्वा यदि ज्ञान और अज्ञानध्वंसमें पूर्वीपरका निश्चय नहीं है, तो 
अज्ञानध्वंस मानका फळ है, यह निश्चय ही कैसे होगा ! 

समाधान--आत्मप्रमा और उसका फल अज्ञानध्वेस--ये दोनों हेतुफल- 
भावेन प्रसिद्ध हैं, अतः उनमें पौवीपयेका प्रश्‍न ही विफळ है । क्रियाओमि ही 
कौन पूर्व दै और कौन पर है ! यह प्रश्‍न होता है॥ ३२४ ॥ 

शङ्का --आत्मविषयक आगमजन्य प्रमा ही नहीं हो सकती । 

प्रश्न--क्याँ ! 

उत्तर- जाति आदि धर्मासे विशिष्ट वस्तुमँ शक्तिका ग्रहण होनेसे 
शब्द विशिष्टका ही बोधक माना जाता है । आत्मा तो निर्विशेष है, अतः 
उसमें शक्तिग्रह न होनेसे शब्द उसका बोधक ही नहीं हो सकता, फिर प्रमा 
और उसके फलके पौर्वापयेकी क्या कथा ! 

समाधान--अज्ञातशक्तिक शब्द भी अथबोधक होता है, इसमें इष्टान्त 
कहते हैं--आपीत ० इत्यादिसे । ` | 

करण यानी इन्द्रियसमुदायका लयकर आत्मा सोता है। यदि कोई 
कार्यवश शब्दादि द्वारा उसे जगाता है, तो वह निद्राका त्यागकर यथाथरूपसे 
जागता है ॥ ३२५॥ 

(अगृहीलैव' इत्यादि । सुपुप्त पुरुष शव्दा्सम्बन्धके अहणके बिना ही 
निद्राका त्याग कर जागता है । यदि अग्रहीतशक्तिक शब्द अश्रीवबोधक न होता, 
तो सुषुपित्यागके बिना शब्दाथसम्बन्धज्ञान नहीं हो सकता और उसके ज्ञानके 
बिना नित्रा-त्यागका भी संभव नहीं है, ऐसी अवस्थामें निद्रात्याग शब्दादि 
द्वारा कैसे होता ! ॥ ३२६ ॥ 

दाष्टोन्तिकमें उक्त अथैको स्फुट करते हैं--“शब्दशक्ते ०” इत्यादिसे । 

शब्दकी महिमा अचिन्त्य दै) वह प्राकृत बुद्धिसे ज्ञात नहीं हो सकती, केवढं 
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'वतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २३७३ 


धर्माधर्मो रजो ज्ञेयौ रजोवत्तन्मलत्वतः । 

तदकतेस्व॒ती ब्रह्म विरजोऽकरणत्वतः ॥ ३२८ ॥ 

असम्यग्ज्ञानयाथातम्यो जनिमत्मकृतित्वतः । 

आत्मवा55काशशब्देन भ्रुत्येहर प्रतिपाद्यते ॥ ३२९ ॥ 

जनिमत्कारणादात्मा योऽस्थूलादिबिशेषणः । 
आकाशात स परो शेयस्तस्याःपूर्वादिरूपतः ॥ २२० ॥ | स परो ज्ञेयस्तस्याऽपूर्वादिरूपतः ॥ ३३० ॥ 
कार्यानुमेय है । अतीत, अनागत और वतमान अथका बोधक शब्द देखा जाता 
हे । अतः यह कहना भी ठीक नहीं है कि अज्ञातशक्तिक शब्द अका 
बोधक नहीं हो सकता । बोध स्फुरणस्वरूप होनेसे बोधककी अपेक्षा भी नहीं 
करता | घटादि अवोधस्वरूप हैं; अतः उनको बोधककी अपेक्षा होती है। 
आत्मा स्वयं बोधस्वरूप है, इसलिए उसको बोधककी अपेक्षा नहीं है। आत्मा 
निद्राका साक्षी है । जैसे शब्दसे निद्रोके छूटनेपर पुरुष जागता है, वैसे ही 
'तत्त्वमसिं’ आदि आगर्मोसे मोहका त्याग कर पुरुष ज्ञाततत्त्व होता है । निद्राकालमें 
शब्दाथसंगतिग्रह न होनेपर भी शब्दादिसे जागता ही है ॥ ३२७ ॥ 

अप्रमेय वाक्यार्थको कह कर उत्तर वाक्यकी व्याख्या करनेके लिए विरज- 
शढ्दार्थको कहते हैं-'धर्माधमों? इत्यादिसे । 

धर्म और अधम--ये दोनों रजःशव्दसे यहां विवक्षित हैं । शरीरादिमिं रज 
यानी धूलिके समान ये ही आत्मामें मल हैं। ब्रह्म उक्त धर्माधमका कती नहीं 
है, अतः उससे शुन्य है । | 

शङ्का- धर्म और अधमेका कती ब्रह्म क्यों नहीं है ! 

समाधान--अकरण यानी इन्द्रियादिशुन्य होनेसे ब्रह्ममें कतृत्वका सम्भव 
नहीं है ॥ ३२८ ॥ 

“असम्यशू०' इत्यादि । जिसे अपनी यथाथेताका परिज्ञान नहीं है ऐसा 
अज्ञानतादात्म्यापत्न यानी अज्ञानसे उपहित आत्मा जगतूका कारण (प्रकृति) है, 
अतः श्रुतने आकाशशब्दसे आत्माका प्रतिपादन किया है ॥ ३२९ ॥ 

“जनि०' इत्यादि । जगत्कारणीभूत अव्याकृत आकाशको अपेक्षा अस्थूल आदि 
विशेषणोंसे विशिष्ट आत्मा पर है, ऐसा समझना चाहिए । अतएव आसस्वरूप- 
निरूपणके अवसरमें श्रुतिने 'अपूवेमनपरम! इत्यादि कहा है, उसी स्थळ्गें 
` इसका अर्थ भी हो चुका है ॥ ३३० ॥ 
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२३७४ बृहदारण्यकवार्तिकसार " [ ४ अध्याय 
ITT 


यस्मादेबमतोऽजोऽसावकार्यकारणत्वतः । 
अजत्वादेव निःशेषविकाराणामपाक्रिया ॥ ३३९ ॥ 
अव्पाइचाननुगतेर्महानात्मेति ` भण्यते | 
कौटस्थ्याच्च घुवो नाशविकारादिविवजितः ॥ ३३२ ॥ 
श्रतिः--तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह्मण! । नानुध्यायादू बहू- 
न्छब्दान्वाचो विग्लापनं हि तदिति ॥ २९ ॥ 5 
बोधादरध्य च कर्तव्यमस्तीत्याशङ्क्य वायते । 


चतुदशेन छोकेन 'सङ्गहोऽत्र समाप्यते ॥ २३३ ॥ 


ध्यस्मादेव०! इत्यादि । यतः जन्यमात्रका कारण हे, अतः वह अज है 
यानी स्वयं जन्य नहीं है, अन्यथा जन्यमात्रका कारण ही नहीं हो सकेगा। 
आत्माश्रयादि दोषसे स्वका कारण स्वयं नहीं होगा, किन्तु कारणान्तर ही 
कहना पड़ेगा । यदि अन्य कारण होगा, तो जन्यमात्रका णा थासा नहीं 
होगा । अनवस्थाभयसे सूरु कारणको अजन्य ही मानना उचित है। अतएव 
अकार्यकारण भी माना जाता है, निःरोषविकररास्यन्तामाव भी आत्मामें माना 
जाता दै । शरीर, इन्द्रिय आदि द्वारा ही विकारकी सम्भावना होती है, अतः 
इस्द्ियादिशत्यमे विकारकी क्या संभावना हे ॥ ३३१ ॥ 3 

(अव्याबृत्ता०' इत्यादि । आत्माका अथे अव्यावृत्त है यानी जैसे घट, 
पट आदि परस्पर व्यावृत्त होते हैं, वैसे आत्मा किसीसे व्यावृत्त नहीं होता । 
(दं सर्वे यदयमात्मा' इत्यादि श्रुतिसे, कार्यकारणामेदन्यायसे तथा एकविज्ञानसे 
सविज्ञानकी श्रौत प्रतिज्ञासे यह स्पष्ट है कि आत्मा किसीसे व्यावृत्त नहीं 
होता । अननुगतिसे आत्मामें महत्त्व भी सिद्ध होता है । अमहान्‌ घटादि 
स्वकारणमै अनुगत रहते हैं, आत्मा महान्‌ होनेसे किसीमें अनुगत नहीं हो 
सकता, प्रत्युत आत्मव्यतिरिक्त निखिल पदाथ आत्मामें ही अनुगत हैं। नाश, 
विकार आदिसे वर्जित होनेके कारण आत्मा कूटस्थ अतएव धुव है ॥ ३२२॥ 

“तमेन धीरो विज्ञाय' इत्यादि श्रुति। श्रुत्य इलोकव्याख्यानसे स्पष्ट है ॥२१॥ 

श्वोधा० इत्यादि । आत्मवोधोत्तर भी क्या कोई कर्तव्य अवशिष्ट रह जाता 
है! ऐसी आशङ्का कर उसका चौदहवे इोकसे वारण करते हैं । कोई कर्तव्य 
बाकी नहीं रहता । यहाँपर छोकसंग्रह समाप्त हो जाता है ॥ ३३३ ॥ 
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य यल कन्यका 


त्यक्तया शरुतेर्वाक्यात्‌ तमेवोक्तविशेषणम्‌ । 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां विद्यादात्मानमादितः॥ ३३४ ॥ 
बुञ्चुत्सोच्छेदिनी प्रज्ञा सर्वाज्ञाननिरासिनीम्‌ । 
सर्वेज्ञेयसमाप्त्यथे झुर्याद्वाक्याथबोधत;ः ॥ ३३५ ॥ 
किं ्र्मति बुभरत्साया निवृत्तौ तु समाप्यते । 
ज्ञातव्योश्थेस्तत; शब्दचिन्तां सर्वा परित्यजेत्‌ ॥ ३३६ ॥ 
भतरेप्रपश्वस्त्वाहा5त्र शास्त्रादात्मानमादितः । 
विज्ञाय भावनां ज्ञानसन्तानेः पुनराचरेत्‌ ॥ ३३७ ॥ 


“प्रत्यक्तया इत्यादि । प्रत्यकृतया--अजड़रूपसे--अन्वयव्यतिरिक द्वारा 


और तन्मूलक श्रुतिसे भी पूर्वोक्त विरजस्त्व आदि विशेषणोंसे विशिष्ट आत्माको 
पहले जानना चाहिए ॥ ३३४ ॥ 


'बुञुत्सोच्छेदिनीम्‌' इत्यादि । विद्वान्‌ पूर्वोक्त आत्माको शाख और आचाये- 
से समझकर प्रज्ञा करे। जिज्ञासासमाप्तिकरी बुद्धिको प्रज्ञा कहते हैं। प्रज्ञासे 
प्रकरणसाधन सन्यास, शम, दम, उपरति, तितिक्षा, समाधान आदि करे। 
पूर्वोक्त रीतिसे पदाथेंका शोधन करके वाक्याथेज्ञानसे सब पदाथ ज्ञात हो 
जाते हैं, अतएव अज्ञाननिरास होनेसे आकांक्षाकी शान्ति हो जाती है। 


अतः वाक्याथेघीरूप संवोकांक्षाविनाशक, परमपुरुषाथहेतुमूत प्रज्ञाकी 'तत्त्वमसि' 
आदि वाक्यसे भावना करे ॥ ३३५॥ 


(कि ब्रह्मेति’ इत्यादि । कौन ब्रक्ष दै ! इस बुसुत्साकी निवृत्ति होनेपर 
ज्ञतव्य अर्थ समाप्त हो जाता है। जब तक ब्रह्मज्ञान नहीं होता, तब तक 
ज्ञातव्यकी जिज्ञासा होती है। 'एकेन विज्ञातेन सर्वे विज्ञातं भवति’ इस न्यायसे 


्रह्ज्ञान होनेपर फिर ज्ञातव्य पदार्थ कोई रहता ही नहीं है, इसलिए ज्ञातव्य 
समाप्त होनेपर सम्पूर्ण शब्दचिन्ताका त्याग करे ॥ ३३६ ॥ 


“भठेप्रपश्च०' इत्यादि । विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत! इस वाक्यें विज्ञान और 
प्रज्ञा--ये दोनों पद समानाथैक हैं, अतः विज्ञान दोनेपर ज्ञानं करे, यह 
अथे 'कृतस्य करणोपदेशः'के समान व्यथे है अथवा अशक्यार्थक है, अतः 
इसका अर्थान्तर किया गया है । अनुमवागोचर अथै शब्द द्वारा बुद्धधारूढ होता 
है । अतः शाब्द परोक्ष ज्ञान 'विज्ञान' पदसे विवक्षित है । परोक्षतया ज्ञात ब्रद्यमे 
प्रत्यगात्मतादाल्यसाक्षात्कार जो परोक्षज्ञानाम्यासके प्रचयसे उतपन्न होता दै, वह 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२३७६ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्याय 


ज—्—ज™—् ~ स्स्स 
प्रे तसरं प्रविश्यैवं मनस्यद्वेततां गते । 

विज्ञानं केवल शुद्ध स्तात्मन्येवाऽवतिष्ठते ॥ २३८ ॥ 
डतामिधायकान्‌ शब्दान्‌ ध्यानकाले न चिन्तयेत्‌ । 

वाचं ते ग्लापयन्त्येतामेकतस्वाभिधायिनीस्‌ ॥ ३२९ ॥ 


__ र TM 
प्रज्ञापदसे विवक्षित है अर्थात्‌ निर्विचिकिस्सत्रक्नविषयकशाव्दज्ञानसन्ततिरूप 
निदिध्यासन द्वारा ब्रझविषयक्न साक्षात्कार करना चाहिए, यद मुमुक्ष 
परुषके प्रयलसे साध्य है । अपरोक्ष म अपरोक्ष ज्ञानसे ही निवृत्त होता 
डवे इसलिए ब्रह्मविषयक परोक्षज्ञान होनेपर भी अपरोक्ष ज्ञानळी आवश्यकता 
है, यही अर्थ श्रृतिके स्वारस्यसे भी प्रतीत होता है । पहले अनुभवागोचर 
अर्थ झाव्दज्ञानविषय होता है, वही अभ्यत्त्यमान होकर फल्वान्‌ होता है; 
इसको मान कर श्रुतिने 'मनसेवानुद्ष्टव्यमः कहा है ॥ ३३७ ॥ 

निरन्तर भावनाका फल कहते हैं--परं तत्त्वम्‌! इत्यादिसे । 

इस भावनासे अद्वैत आत्मामें मन छीन होता है, मनके लीन होनेपर 
जीवस्वरूप निरतिशयानन्दस्वरूप परमात्मामें तत्स्वरूपमात्रसे अवस्थित 
होता है ॥ ३३८ ॥ 

इल्ोकके पूर्वार्धका व्याख्यान कर उत्तराधैका व्याख्यान करते हैँ 
'्रेताभिधायकान्‌' इत्यादिसे । 

घ्यानकाळ्ये द्वेतामिधायक शब्दोंकी चिन्ता न करे, जो ऐसा करते हैं, 
दे समीक्ष्यकारी नहीं हैं, किन्तु एकत्वाभिधायक वाणीका अपञ्यय करते हैं। 
अतएव श्रुत्यन्तरसे यही कहा गया है--अन्या वाचो विसुञ्चथ' इत्यादि । 
भाव यह है कि उद्रैतात्मचिन्तनसे मन ब्रह्ममें लीन हो जाता है, जैसे दाह्य 
काष्ठादिको भस्मकर अझ्नि स्वय आश्रयाभावसे नष्ट हो जाती है, वैसे ही मन समस्त 
द्वेतको अंद्वेतस्वरूपतापन्न बना कर स्वयं भी अद्वैतस्वरूप हो जाता है । मनोल्यके 
अनन्तर परमसुसस्वरूप परत्रबरूपावस्था, जो कि विद्वानोंके अनुभवसे सिद्ध दै, 
प्राप्त होती है। योगशासत्रमें भी उसका निर्वचन है- “सबैवृत्तिनिरोधे त्वसंप्रज्ञातः 
समाधि इत्यादि । घर्मेमेघसमाघि कह कर “ततः क्लेशकरमनिवृत्तिः इत्यादि । 
अथवा जैसे ढोहा मूमिमें गाइ देनेसे कुछ दिनके बाद भूमिरूप हो जाता 
है, वैसे ही मनको ब्रहमें लगानेसे वह भी ब्रह्मरूप हो जाता है । 
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नेवं किमत्र विज्ञानं भावना वा विधीयते । 
, नाऽऽ्धयोऽस्य वस्तुतन्त्रत्वात्‌ कर्वेतन्त्रत्ववर्जनात्‌ ॥ ३४० ॥ 


शङ्का- कोहा तो भूमिका विकार है, अतः वह भूमय हो सकता है। मन तो 
भौतिक है, अक्षरका विकार नहीं है, वह अक्षरमय कैसे हो सकता है ! 

समाधान--यह तो छोकमें प्रसिद्ध ही है कि मन जब जिस भावका 
अनुचिन्तन करता है, तब तड्भावानुरज्ञित अतएव तन्मय कहलाता है । 

शङ्का--अच्छा, तो मन जैसे तत-तत्‌ भावोंसे अनुरञ्जित होकर भी काढान्तरमँ 
उनसे विरक्त हो जाता है, वैसे ही प्रकृतमें मी न्रह्मसे विरक्त हो सकता है । 

समाधान--ठीक है, अन्यत्र अतन्मय होता है, आत्मीमूत मनकी आत्मासे 
च्युति नहीं हो सकती, क्योंकि उससे अतिरिक्त दसरा अनुसन्धेय है नहीं । मन 
विषयान्तरका ग्रहण करके ही पूर्वे विषयका त्याग करता है । 

शक्का--मनका लय भले ही ब्रह्ममें हो, तथापि मुक्ति नहीं हो सकती, कारण 
कि संसारी जीव तो विद्यमान ही है । 

समाधान--मनका विनाश होनेपर तदुपाधिक विज्ञानात्माका भी नाश हो 
जाता है यानी मनके साथ ही जीवका भी ब्रह्मे लय हो जाता है, अतएव 'नेह 
नानास्ति किञ्चन' इत्यादि श्रुति स्त्ररसतः संगत होती है। 

शह्ा--मनोलूय द्वारा मुमुक्षुको मोक्ष प्राप्त होता है, इसमें कारण क्या है 

समाधान--में ब्रह्म हँ, यह हढ मानसप्रत्यय । विषय और विषयवृत्ति--इन 
दोनोंका लय हो जानेपर उद्वैतज्ञान स्वात्मामें प्रतिष्ठित हो जाता है, अतएव 
(एकचैवाुद्रृष्ठव्यम्‌” ऐसा कहा गया है ॥ ३३९ ॥ 

उक्त भमप्रपञ्चमतमें दूषण देनेके छिए विकल्प करते हैं--'निवर्स 
इत्यादिसे । 

यहाँ पर ज्ञान विधेय है अथवा भावना विघेय है, प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, 
क्योंकि वस्तुतन्त्र होनेसे ज्ञान विधेय. नहीं हो सकता । जो आमगमन आदि 
कतृतन्त्र हैं, वे ही विधेय हो सकते हैं। भाव यह है कि 'मनसेवानुदष्टव्यभ? 
इसका अथे भर्तृप्रपश्चमतमें जो 'आत्मज्ञानका साधन मनसे अतिरिक्त दूसरा नहीं है! 
येह अंश है, वह दूषणीय नहीं दै, क्मोळि.हृमारा भी ऐसा ही मत. है । “तत्त्वमसि 
आदि प्रमाणव्यापार जैसा उनके मतमें है, वैसा ही हमको भी मान्य है। पहले 
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न द्वितीयो ज्ञानमात्रात्‌ कृतकृत्यः पुमात्‌ भवेत्‌। 
निःशेषपुरुषार्थापेः कृत्स्नदुःखौघनिहचुतेः ॥ २४१ ॥ 


अन्ये त्वाहुर्महावाक्यात्‌ संसृष्ट ब्रह्म बुध्यते । 
विज्ञायोध्वेमसंसृटे प्रज्ञां अह्मणि साधयेत्‌ ॥ २४२ ॥ 


शब्दप्रधान व्यापार होता है, यह भी उभयमतसिद्ध है, अतः इसमें भी विवाद 
नहीं दै । आचाय जब शब्दका उच्चारण करता है. तत्र वंच और ओताको शब्द- 
विषयक श्रावण प्रत्यक्ष समान ही होता है । कर्म, कारक और क्रियामें कर्म ही 
प्रधान होता है । शब्दकर्मक होनेसे शाब्द प्रत्यक्ष शब्दप्रधान कहा 
जाता है, उसके बाद शब्दायैसम्बन्धका स्मरण होता दै, उसके बाद शब्दाथैज्ञान 
होता दै । ज्ञानमें शब्द गुण हो जाता है और प्राधान्य ज्ञानमें रहता है । मान- 
मेयसम्बन्धके अनन्तर क्षणिक ज्ञान नष्ट होता हुआ फलम विशेषण होता है । 
प्रमाणकी अपेक्षा फळ ही प्रधान होता है। फळके बिना प्रमाण उपेक्षणीय 
होता है, यहां तक भर्तृप्रपश्चका मत अदृष्य है । अब दृष्यांशका निर्देश करते 
है वे विज्ञानोत्तर प्रज्ाकरणको विधेय मानते हैं, यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
वस्तुतन्त्र विज्ञानमें नियम, अपूव या परिसंख्या विधि नहीं हो सकती । वस्तुतन्त्र 
होनेसे प्रमाणबढसे ही तत्त्ववी होती है । उसके उद्देश्यसे अभ्यासविधि अकिश्चित्‌- 
कर है ॥ ३४० | 

“न द्वितीयो? इत्यादि । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मतत्त्व- 
ज्ञानमात्रसे पुरुष कृतकृत्य हो जाता है । 

शङ्का क्या ! ः 

समाधान--सम्पूण दुःखोंकी निवृत्ति उक्त ज्ञानसे ही होती है । उसीसे 
सब पुरुषार्थोकी प्राप्ति भी हो जाती है । अतएव विद्वान्‌ विध्यधीन कभी नहीं 
होता। छोकमें भी यह प्रसिद्ध है कि फलपर्यन्त ही उपायानुष्ठान 
होता है, फएप्रासि हो जानेपर फिर कोई उपायका अनुष्ठान नहीं 
करता ॥ ३०१ ॥ 

भतृप्रपश्चके मतका निरास कर उक्त वाक्यका मण्डनमिश्रने जो अथे 
किया है, उसके निराकरणके लिए उनके मतका उत्थापन करते हैं--'अन्ये' 
इत्यादिसे । 
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III 


स्वभावतोऽखिलं वाक्य संसर्गात्मकमेव हि । 
बोधयेद्वस्तु तत्राऽपि पारोहष्ेणेव नाऽन्यथा ॥ ३४३ ॥ 
साक्षाद्‌ द्र्ुमसंसृष्टमन्यत्राऽपि विधीयते । 
निदिष्यासनवाक्येन साधनं ध्यानलक्षणम्‌ ॥ ३४४ ॥ 
मेवं प्रथमतो वाक्यात्‌ संसृष्टं यदि बोध्यते । 
तदा अहम तथैव स्यात्‌ प्रमाणप्रमितत्वत! ॥ ३४५ ॥ 


पहले मद्दावाक्यसे संसृष्ट परोक्ष ब्रह्मको जान कर तदनन्तर असंसर्गि भह्मके 
साक्षात्कारके लिए ब्रह्मकी भावना करे, यह विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत! का 
अथ है ॥ ३४२ ॥ 

“स्वभावतो ० इत्यादि । 

शङ्का-शब्द अखण्ड ब्रह्मका संसर्गिरूपसे बोध केसे करायेगा ! 

समाधान- यद्यपि ब्रह्म अखण्ड-अपरोक्ष-स्वरूप है, तथापि वाक्य उसका 
विपरीत यानी परोक्षसंसर्गित्वरूपसे बोध करायेगा । शब्दका ऐसा ही स्वभाव है । 
किसीके स्वभावका पर्यनुयोग नहीं होता । वाक्यजन्य ज्ञान वस्तुतः ब्रह्मविषयक 
नहीं हुआ, अतः उसके द्वारा ब्रह्मविषयक प्रज्ञाकी भावना करनी चाहिए अर्थोत्‌ 
ब्रह्मसाक्षात्कारके छिए उसकी भावना आवश्यक है। प्रज्ञाशब्दसे साक्षात्कार 
विवक्षित है ॥ ३४३ ॥ 

“साक्षाद्‌! इत्यादि । अखण्ड ब्रह्मके साक्षात्कारके उद्देशयसे केवळ यहींपर 
ज्ञानका विधान नहीं है, किन्तु अन्यत्र भी यानी “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मग्तञ्य” इत्यादि स्थलमें भी ब्रह्मसाक्षात्कारके लिए उसके निदिध्यासनका 
बिधान देखा जाता है ॥ ३४४ ॥ 

“मेव प्रथमतो? इत्यादि । 'तत्त्वमसि' इत्यादि वाक्यसे यदि संसृष्ट ब्रह्मका 
बोध होता है, तो प्रमाणप्रमित होनेसे ब्रह्मको संसृष्ट ही मानना उचित है । 
प्रमाणाभावसे असंसृष्ट ब्रक्ष सिद्ध नहीं हो सकता । यदि प्रमाणसिद्ध वस्तुमे 
मी प्रकारान्तरका सन्देह हो, तो उसकी निवृत्ति कैसे होगी £ 

शङ्का जैसे दूरसे देखनेपर कोई वस्तु है, ऐसा सामान्यरूपसे 
बोध होता है, कुछ समीप जानेपर वृक्ष है और अधिक समीप जानेपर अमुकं 
वृक्ष दै, यह विशेपरूपसे ज्ञात होता दै, वैसे ही स्वस्वभावके अनुरोधसे 
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ज्ज IIS 
नेति नेतीत्यसंसृष्टं यदि ब्रह्म प्रमीयते । 
तहि संसृष्टवाध्यतदग्रमाणं भवेद्वचः ॥ २४६ ॥ 
ताइशेना5वबुद्धस्य ध्यानात्‌ प्रज्ञा क्थ भवेत्‌ । 
नहि मिथ्याधियोऽम्यासात्‌ सम्यण्ज्ञानसञुङ्खवः॥। २४७ ॥ 


MSD By य 
शब्द द्वारा पहले संसृष्ट ब्रह्मज्ञान होता है । अभ्याससहकृत शब्दसे असंसृष्टा- 
परोक्षस्वरूपसे ब्रह्मा बोध होता दै, इस प्रकार प्रमाणविरोध नहीं 
हो सकता ! 

समाधान--यह कारकका स्वभाव है, बोधकका नहीं है । कारकोंसे युगपदू 
अनेक कार्योंकी उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि मृदादिमें यह स्वभाव इष्ट है, व्यञ्जक एक 
कालमें अनेकका व्यज्ञक होता है । प्रदीप घट, पट आदिका एक समयमें व्यञ्जक 
देखा जाता है । प्रत्यक्षमें तारतम्य हो सकता है, परोक्ष ज्ञानमें नहीं ॥ ३४५ ॥ 

शङ्का--जब तक प्रमाणान्तरसे वस्तुका यथाथ ज्ञान नहो, तब तक 
पहलेके तद्विपरीतमाही प्रमाणको आभास नहीं कह सकते । 

समाधान- निति नेति’ इत्यादि । ब्रह्म अन्य मानका विषय है अथवा नहीं ! 
द्वितीय पक्षमें असंसृष्ट अपरोक्ष ब्रह अन्य प्रमाणका यदि विषय नहीं है, तो 
संसृष्ट परोक्ष ब्रह्मविषयक शाब्दज्ञान अप्रमाण है, यह नहीं कह सकते, कारण 
कि पहलेका विरोधी दूसरा मान नहीं है । प्रथम पक्षमें भी यदि असंखृष्टापरोक्ष ब्रह् 
मानान्तरजन्य शाउउज्ञानका विषय है, तो भी दोनों समान हैं, अतः एकसे दूसरेको 
विनिगमनाविरहसे अप्रमाण नहीं कह सकते और यदि प्रमाणान्तरसे असंसृष्टा- 
संसर्गित्रक्षज्ञान मानते हो, तो फिर प्रज्ञाका विधान ही व्यर्थ है, क्योकि प्रज्ञासाध्य 
फल प्रमाणान्तरसे ही हो जायगा । शाब्दज्ञान ब्रह्ममें अप्रमाण है, अभ्यास- 
सहकृत शाब्दज्ञान प्रमाण है, यह उक्ति विचित्र पाण्डित्यको प्रकट 
करती है ॥ २४६ ॥ 

'ताइरोना०* इत्यादि । यदि शाव्दज्ञान अप्रमाण है, तो अभ्याससहकृत 
होनेपर भी सम्यग्ज्ञानका उत्पादक नहीं हो सकता । 'स्थाणुवी पुरुषो वा? इत्यादि 
संशय तथा झुक्तिूप्यादि विपर्य्यय शतशः अभ्यस्यमान होनेपर भी 'स्थाणुरेवायम्‌, 
शुक्तिरेवेयम्‌' इत्यादि तत्त्वनिर्णयजनक नहीं होते । किञ्च, संसारी प्राणीमात्र संसार- 
मिथ्याज्ञानका सदा अभ्यास करते ही हैं, किन्तु उससे ब्रह्मप्रमा कहीं नहीं देखी 
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तथा सत्यप्रयल्लेन गुक्ति। स्यात्‌ सबैदेहिनाम्‌ । 
संसारमिथ्याविज्ञानमभ्यस्यन्त्येव सर्वदा ॥ ३४८ ॥ 
न च वाक्यस्य पारोक्ष्ययोधित्वनियमो यतः । 
दशमस्त्वमसीत्यादाबापरोक्ष्येय वुध्यते ॥ ३४९ ॥ 
विज्ञायेत्यादिवाक्यस्य व्याख्यानं चेदपेक्षसे । 
मानान्तराविरोधेन व्याकुर्मों बहुधा थरृणु ॥ ३५० ॥ 


गई है । मिथ्याज्ञानाभ्यास केवळ तत्त्वज्ञानानुत्पादक ही नहीं होता, प्रत्युत 
तदुत्पादविरोधी भी है । यद्यपि विषयव्यतिरिक्त अक्रियाकारकफळ अनतिशयानन्द- 
स्वरूप ब्रह्म वस्तुतः है, तथापि विषयासङ्गवश छोग उसे नहीं जानते । 
विषयासङ्गवुद्धि ही उसकी विरोधिनी है । किञ्च, जिसका अभ्यास करते हैं, वही 
इढ़ होता है, यह छोकमें दृष्ट है, अतः मिथ्याज्ञानाभ्याससे वही दृढ़ होगा, 
उससे तत्त्वज्ञानोत्पत्तिकी आशा दुराशामात्र दै । 

शङ्का--अम्यस्यमान मिथ्याज्ञान यदि तत्त्वज्ञानोत्पादक न माना जाय, तो 
‘विज्ञाय. प्रज्ञां कुर्वीत” यह वाक्य ही अप्रमाण हो जायगा ! 

समाधान--यदि उक्त वाक्यका अर्थान्तर माने, तो वह अप्रमाण नहीं हो 
सकता, ऐसी कोई राजाकी आज्ञा नहीं है और न कोई ऐसी श्रुति ही है । 
उक्त व्याख्यानमें और भी अनेक दोष दिखलाये गये हैं। अतः निर्दोष अर्थीन्तरसे 
उक्त वाक्यमें प्रामाण्य और निखिल दोषोंका परिहार हो जाता है, इसलिए 
- अर्थान्तर ही मानना ठीक है, वह आगे कहा जायगा ॥ ३४७॥ 

“तथा सत्य०' इत्यादि । यदि मिथ्याज्ञानके अभ्याससे मुक्ति हो जाय, 
तो अनायाससे सबकी मुक्ति हो जायगी, क्योंकि संसारी पुरुष सदा संसारमिथ्या- 
ज्ञानका अभ्यास करते ही रहते हैं ॥ ३४८ ॥ 

“न च वाक्यस्य इत्यादि । वाक्यसे परोक्ष ही ज्ञान होता है, अपरोक्ष 
' नहीं, ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि 'दशमस्त्वमसि' इत्यादि वाक्यसे अपरोक्ष ज्ञान 
होता है । अन्यथा अपरोक्ष अमकी निवृत्ति ही नहीं हो सकेगी । दिशा आदिका 
अपरोक्ष अम दिशा आदिके तत्त्वके अपरोक्षानुभवसे ही निवृत्त होता है ॥ ३४९॥ 


विज्ञाये० इत्यादि । 
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वाक्यमाहात्म्यसंभूत | 
मेयमाहात्म्यसम्भूता प्रज्ञेतीह विवक्षिता॥ २५१ ॥ 
स्वर्गादौ शब्दसामर्थ्याद्‌ बुद्धेः स्याद्विषयाकृतिः । 


घटादौ मेयसानिध्याद्विययाकारता घियः ॥ २५२ ॥ 


शङ्का- अच्छा, तो विज्ञाय मज्ञां कुर्वीत? इत्यादि वाक्यका निदुष्ट वाक्या 
आप ही कीजिए । 

समाधान- -मानान्तराविरुद्ध उक्त वाक्यका अर्थ अनेकविध करते हैं, 
आप मन लगाकर सुनिए ॥ २५० ॥ | 

“बाक्य०? इत्यादि । वाक्यमादास्यसे जैसे विज्ञान उत्पन्न होता है, 
चैसे ही मेयके (विषयके) माहात्म्यसे भी प्रज्ञा उत्पन्न होती है । भाव यह है कि 
वाक्यश्रवणके अनन्तर व्युरपन्न पुरुषको वाक्यार्था बोध होता है । परन्तु विचारसे 
पहले जो बोध होता है, वह संशयनिश्चयसाधारण होता है । विद्वान उसको 
आपात ज्ञान कहते हैं, वही ज्ञान यहां 'विज्ञाय'से कहा जाता है | विचारके अनन्तर 
मेयस्वरूपानुरूप असंसृष्टापरेक्षज्ञान 'प्रज्ञा'शब्दसे विवक्षित है ॥ ३५१ ॥ 

“स्वर्गादो' इत्यादि । 

शङ्का- वाक्यमेयमाद्वास्यजन्यत्व क्या है ! 

समाधान--जो अथ देशान्तर, काळान्तर या अवस्थान्तरमें रहता है, तदाकार 
बुद्धि शब्दके माहात्यसे होती है । क्योंकि विषयका बुद्धिके साथ संसर्ग न 
होनेपर शब्द द्वारा ही तदाकार बुद्धि होती है । उदाहरण---स्वर्गकामो यजेत' 
इत्यादिवाक्यघटक स्वगादिके असन्निहित होनेपर भी स्वर्गादिशब्दके माह्वास्यसे 
स्वगोद्याकार परोक्ष बुद्धि होती है । 
` शङ्का--विषयमाहात्म्यसे ही तत्तदाकार परोक्ष बुद्धि क्यों न मानी जाय £ 

समाधान--विषय न होनेपर भी तत्तदाकार बुद्धि अनुभवसिद्ध है । 
“मेरे कानमै सिंह बैठ कर गजता है” ऐसा कहनेपर शाव्दबोध होता है, 
अथे सबैथा असंभव है । अतएव योगसूत्र है--'शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशुन्यो 
विकल्प” जो वस्तु वस्तुतः नहीं है, उसका शब्दसे जो ज्ञान होता है, 
उसको विकल्प कहते हैं। “अत्यन्तासत्यपि यथे ज्ञान शब्दः करोति हि! इत्यादि 
भतृहरिवचनसे शब्दमाहाल्यसे ज्ञान होता है, यह प्रसिद्ध है । ज्ञानमें 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २३८३ 


दशमादौ इयोः सत्तत्‌ स्याच्छब्देना5परोधधी: । 
शब्दजत्वापरोक्षत्वे ह्येकज्ञानेऽपि तिष्ठतः ॥ ३५३ ॥ 
महावाक्यजबुद्धेश् यौ स्वभावौ यथोदितो । 
अज्ञाविज्ञानशब्दाभ्यां तावुभाविह वर्णितो ॥ ३५४ ॥ 
तदाकारत्व तदृव्यवहारजननयोग्यत्वमात्र है, अन्यथा विषय न होनेपर तदाकार 
भी अप्रसिद्ध ही दै, फिर बुद्धिमें तदाकारत्वका संभव कहां £ जहां अव्यवहित 
घटादि विषय हैं, वहां बुद्धि विषयमाहात्यसे घटाद्याकार होती है, अपरोक्ष स्थलमे 


तदाकारत्व तत्तादात्म्यरूप ही माना जाता है । निराकार ज्ञान विषयाकार नहीं 
होता, अतः ज्ञानमें विषयमाद्वास्यप्रयुक्त ही विषय-तादात्म्य है ॥ ३५२ ॥ 


दशमादौ' इत्यादि । 

शङ्का --उक्तमाद्वास्यद्वयप्रयुक्त भले ही भेद हो, उससे प्रकृतमें क्या हुआ ! 

समाधान-प्रक्कत “तत्त्वमसि! आदि वाक्यजन्य ज्ञानमें विज्ञानशब्दामिप्रेत 
शाव्दत्व और प्रज्ञापदविवक्षित परोक्षत्व ये दोनों हैं, इनकी सिद्धिके लिए एक 
ही ज्ञानमें उभयाकारत्वका उदाहरण देते हैं---'दशमस्त्वमसि” इत्यादि । दस 
मनुष्य साथ ही किसी जङ्गरमें गये । छौटते समय उनके मनमें यह विचार हुआ 
कि गिनती करके समझ लेना चाहिए कि सब साथी आ गये अथवा कोई पीछे 
रह गया है ? गिननेवालेने अपनेको छोड़ कर गिना तो नौ ही हुए । उसने कहा 
कि एक साथी छूट गया है। दूसरेने भी वैसे ही गिना। सबकी इसी प्रकार गणना 
हुईं । अनन्तर सत्र एक जगह बैठ कर विचार करने गे कि अब क्या किया 
जाय £ उसी समय एक आगन्तुकने पूछा कि क्यों दुःखी होकर आप लोग बेठे 
हे ? एकने उत्तर दिया कि हम दस साथ गये थे, पर छौटे हैं नौ ही, एक छूट 
गया है इससे हम दुःखी हैं। उसने देखा कि ये हैं तो पूरे दस फिर शोक 
किस बातका ? कुतूहळवश उसने उनसे कहा किं अच्छा अब मेरे सामने 
गिनो । उनमेंसे हर एकने पूर्ववत्‌ अपनेकों छोड़कर नौ गिने । तब तो आगन्तुक 
समझ गया कि ये नरेमें हैं। उसने गिननेवालेके सिरपर एक चपत जमाकर 
कहा कि दसवें तुम हो, तब उसको ज्ञान हुआ कि हौँ ठीक है। इससे सिद्ध 
हुआ कि वाक्यसे अपरोक्ष ज्ञान होता है, अन्यथा अपरोक्षप्रमनिवृत्ति नहीं हो 
सकेगी । अतः शाव्दत्व और अपरोक्षत्व एक ज्ञानमें भी रहते हैं ॥३५३॥ 

'प्हावाक्य०' इत्यादि । “तत्त्वमसि! महावाक्यजन्य बुद्धिमें वे ही दोनों 
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२३८४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 
व्व्व्क््व््व््ल्व्ल््ल््ल्ल्ल्फस्ट्ल्ल्स्स्ख्स्क्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स््त्ख्व्त्ख््ट- 
शाब्दविज्ञानमानेन ग्रज्ञामैकात्म्यलक्षणास्‌ । 
ब्रह्माउस्मीति प्रकुर्वीत बुञ्च॒त्सोच्छेदिनीं दाम ॥ ३५५ ॥ 
मातमानादिमेदोत्यं वाक्यमद्वेतयोधने । 
ग्रवतेते तदद्वेतं बुद्धं सद्भेदघातकम्‌ ॥ ३५६ ॥ 
वाक्योत्थबुद्धिवृत््याउत्र ब्रह्मण्यज्ञानसंक्षयः । 
ज्ञातेन त्रह्मणा नद्येत द्वेतमज्ञानजं तथा ॥ २५७ ॥ 
विज्ञानाविद्ययोर्यद्वद्विरोधः सहजो भवेत्‌। 
अद्वैतद्वैतयोस्तद्वद्विरोधो बाधनं ततः ॥ ३५८॥ 


स्त्रभाव विज्ञान और प्रज्ञा शब्दसे कहे गये हैं । 'विज्ञाय' से परोक्ष ज्ञान और 
प्रज्ञासे अपरोक्ष ज्ञान विवक्षित है ॥ ३५४ ॥ 

शाइद्‌०' इत्यादि । शब्द द्वारा आपाततः जीवब्रह्मामेदज्ञानके अनन्तर 
असम्मावनानिव्ृत्तिकर अखण्ड अपरोक्ष “अहं ब्रह्म अस्मि’ इत्याकारक ज्ञानकी 
भावना करे । आपाततः जो ज्ञान हुआ, उसीको विचारसे अविद्यानिवृत्तिक्षम 
करना चाहिए । यही भावित प्रज्ञा निखिल बुभुत्सादिकी निवृत्ति करती है, अज्ञान- 
की निवृत्ति होनेपर तन्मूलक बुभुत्सा आदिकी निवृत्ति न्यायतः सिद्ध है ॥ ३५५ ॥ 

“मात्मानादि०' इत्यादि । 

शङ्का-विचारके अनन्तर वाक्यज्ञानसे ऐकाल्म्यसिद्धि कैसे होगी ! क्योंकि 
प्रमाता-प्रमेय-मेदसापेक्ष ही वाक्य प्रमेयविषयक प्रमाको प्रमातामें उत्पन्न करता है, 
उक्त विचार द्वारा दोनोंमें ऐक्यज्ञान होनेसे मेद सुतरां निवृत्त हो जाता है। 

समाधान--बद्यपि मेदापेक्ष वाक्य तत्त्ववोधका उत्पादक होता है, तो भी 
वाक्यज्ञानामिव्यक्त चैतन्य सब मेदोंका निवतक है, अतः अद्वैतात्मसिद्धि स्वतः 
सिद्ध हो जाती है ॥ ३५६ ॥ 

वाक्योत्य०' इत्यादि । दृष्टान्त द्वारा उक्ताथका ही इस छोकसे स्पष्टीकरण 
है। जैसे वाक्यजन्य बुद्धिवृत्तिसे अक्षमें अज्ञानका नाश होता है, वैसे अ 
शानसे अज्ञानोत्पन्न द्वैतका नाश होता है । अज्ञान ही द्वैतमात्रका कारण है। 
उसके नाशसे कार्यनाश 'कारणनाचात्कायनाश? इस न्यायसे सिद्ध है ॥ ३५७ ॥ 

'विज्ञानो०' इत्यादि । विज्ञान और -अविद्याका जैसे स्वाभाविक विरोध 
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चतुथै ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ३ 


~~~ oo 


एकस्मिन्नपि बोघेऽत्र यथोक्तफलमेदतः । 
अंशमेदमपेश्योक्ता विज्ञानप्रज्ञयोमिदा ॥ ३५९ ॥ 
शाख्राचायमतिर्वाज्त्र विज्ञायेत्यभिधीयते । 
दा शब्देन ह्यात्मप्रत्यय उच्यते ॥ ३६० ॥ 
शास्राचायव्यपेक्षत्वात्‌ परतन्त्रेव तन्मतिः । 
अनन्यापेक्षया ज्ञेया प्रत्यखुद्धो स्वतन्त्रता ॥ ३६१ ॥ 


~~ 


हे, अतएव विद्यासे अविद्याका बाध होता है । एवं द्वैत और अद्वेतका भी स्वतः 
विरोध है, अतः द्वेतसे अद्वैतका बाघ होता है ॥ ३५८ ॥ 

“एकस्मिन्‌ इत्यादि । फळ विचारमवृत्तिका ज्ञान शाब्द हे । विचाररूप 
मनन द्वारा निर्विचिकिस्य अद्वितीयात्मविषयक शाव्दज्ञान होता है । 
यही उक्त विचारका, असंभावनानिवतेन द्वारा, फळ है । निदिध्यासनजन्य 
अद्वितीयात्मसाक्षात्कारसे अज्ञानकी निवृत्ति होती है, यही साक्षात्कारका फल 
है । फलमेद्से एक ही ज्ञान विज्ञान और प्रज्ञा शब्दसे दो प्रकारका कहा 
गया है ॥ ३५९ ॥ 

उक्त वाक्यका अथीन्तर कहते हैं--'शास्त्राचार्य ०' इस्यादिसे । 

शास्त्राचायमति यानी श्रवण, मनन आदि रूप ज्ञान 'बिज्ञाय'से विवक्षित दै 
और आमप्रत्य यानी वाक्यार्थज्ञान प्रज्ञाः शब्दसे विवक्षित है| इससे श्रवणादिका 
अनुष्ठान कर वाक्याथेज्ञान करना चाहिए, यही 'बिज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत! इस वाकथका 
अर्थ है ॥ ३६० ॥ 

शास्त्राचार्गमति और आसमप्रस्ययमें अवान्तर भेद कहते दैं- 'शास्राचाय०! 
इत्यादिसे । 

श्रवणादिरूपा मति शास्त्र और आचार्थकी अपेक्षा रखनेके कारण पराधीन ही 
हे । शाख्नाचार्योपदेशानुकूल ही मनन करना चाहिए, अन्यथा नहीं । वाक्याथज्ञान 
रूप प्रस्यगबुद्धि यद्यपि श्रवणादिरूप शाव्दबोषजनक सामम्रीके अधीन है, तथापि 
तदतिरिक्त गुरु आदिकी अपेक्षा न होनेसे स्वतन्त्र मानी जाती है । भाव यह है 
कि पदाथशोधनमें पुरुष स्वतन्त्र है और वाक्याथबोधमें परतन्त्र है । 

रङ्का--पदार्थशोधनमें जैसे पुरुष स्वतन्त्र है, वैसे वाक्यार्थैबोधमें स्वतन्त्र 
क्यों नहीं है ! 

३०० 
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२३८६ . बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 
आ स न 
यदि वोक्तात्मयाथात्यवोधेनेवाऽदयात्मिकाम्‌ । 
ब्रक्मप्रज्ां प्रकुर्वीत विशेषणसमाश्रयात्‌ ॥ २६२ ॥ 


रज्ञा वा परमात्मेह प्रज्ञानमिति वाक्यतः । 
विज्ञायेहेममात्मानं प्रज्ञा कुर्वीत बोधतः ॥ ३६३ ॥ 


समाधान- -वाक्यार्थेज्ञान प्रमाणतन्त्र होनेसे वस्तुतन्त्र है, पुरुषतन्त्र नहीं 
है। अनुतन्नवाकयार्थज्ञानकालमें भी उसकी विधि नहीं हो सकती, कारण 
कि उस समय उसका अस्तित्व न होनेसे वह विधिके योग्य नहीं है और वाक्याथ- 
ज्ञानकी उत्पत्तिदशामें भी उसकी विधि नहीं हो सकती, कारण कि वाक्याये- 
ज्ञानके उत्पन्न होनेपर पुरुष कृतकृत्य हो जाता है, अतः उस समय विधि मानना 
निरथक है ॥ ३६१ ॥ | 

(विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत! इस वाक्यका अन्य भी अर्थान्तर कहते हैं--“यदि/! 
इत्यादिसे । | 

आत्मामें अह्मत्वको समझना यह 'विज्ञाय'का अथ है और ब्रह्ममें प्रत्यक्स्वको 
समझना, यह 'प्रज्ञाशब्दका अथे है । अतः आत्मामें ब्रह्म समझकर उसी 
आस्मस्वरूपसे ब्रक्मका अनुसन्धान करना चाहिए यह उक्त वाक्यका अथे होता है । 

शङ्का- आमा ब्रह्म केसे हे और ब्रह्म आत्मा कैसे हे! क्योंकि वैसा 
माननेमें विनिंगमक कोई है नहीं । 

समाधान--'विरोषणसमाश्रयात? यानी 'तमेव धीरो विज्ञायः यहांपर एव- 
काररूप विशेषणके समाश्रयणसे ब्रक्षमें प्रत्यक्वकी स्फुट प्रतीति होती है और 
“अज आत्मा महान! यहांपर “महान्‌? विशेषणके आश्रयणसे प्रत्यगात्मामें ब्रह्मत्वकी 
प्रतीति होती है । इसलिए “तत्त्वमसि” इत्यादि वाक्यसे जीवत्रह्ामेदात्मक प्रज्ञा 
आत्मयाथात्म्यबोध द्वारा करनी चाहिए, यह निचोड अथे निकलता है ॥ ३६२ ॥ 

उक्त वाक्यको दूसरी व्याख्यों करते हैं--'प्रज्ञा वा? इत्यादिसे । 

धां ब्रह्म” इत्यादि वाक्यसे प्रज्ञाशब्दाथ परब्रह्म दै, यह स्पष्ट ज्ञात 

होता दै । इसलिए देहादिमें स्थित खमथै आत्माको देहादिसे एथक्‌ 
समझकर उसका ब्ह्मरूपसे अनुसन्धान करे, यही 'विज्ञाय प्रज्ञां कुवीत! का 
अथे है ॥ ३६३ ॥ 
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IIIT जज जज्ज जज 
॒ सवथाऽप्यात्मतत्त्स्य ब्रह्मत्वे वाक्यबोधिते । 
बोधका अपि ते चब्दास्त्याज्याः कार्यान्तरं किम ॥ ३६४ ॥ 
ग्रन्थमभ्यस्य मेधावी ज्ञानविज्ञानतत्परः । 
पलालमिव धान्यार्थी त्यजेद्वन्थमशेषतः ॥ ३६५ ॥ 
शास्राण्यधीत्य मेधावी अभ्यस्य च पुनः पुनः । 
परमं बरह्म विज्ञाय उल्कावत्तान्यथोत्सृजेत्‌ ॥ ३६६ ॥ 


“सर्वथा०' इत्यादि । आमा ब्रह्म है, इस तत्वका वाक्यसे बोध हो 
जानेपर तत्त्वबोधक राब्दोंका भी त्याग कर देना चाहिए, फिर अन्यकी तो 
चची ही क्या! इस तात्पर्यसे श्रुति कहती है--“नानुघ्यायात! इत्यादि । 
विद्यासान शम, दम आदिका आगे विधान करेंगे, अतः अनात्मवाची 
शब्दोके अनुसन्धानका, विरोधी होनेसे, त्याग कर देना चाहिए। अतएव 
अनात्मवाची शब्दोंके अनुसन्धानकी श्रुतिने स्वयं निन्दा की दै- “वाचो 
विग्छापनं हि तत्‌? इत्यादिसे । मोक्षसिद्धिके लिए वाक्‌, ताढ आदिके शोषक 
अनेक शब्दोंका उच्चारण अपेक्षित नहीं दै, किन्तु शम, दम आदि ही 
अपेक्षित हैं ॥ ३६४ ॥ 

‘ग्रन्थमभ्यस्य इत्यादि । मेघावी यानी अन्थके अथके अवधारणमें निपुणमति 
पुरुष ज्ञान और विज्ञानमें तत्पर होकर ग्रन्थाथेका अभ्यास कर अभ्यासलब्ध 
तात्त्विक अथेको रखकर उसके साधनमूत सम्पूर्ण अन्थोंका . त्याग करे । जैसे 
घान्याथी पुरुष पुआल्युक्त धानोंको खलिहानंमें ठाकर फिर शुद्ध घान निकाल 
कर अनुपादेय पुआलका त्याग करता है, वैसे ही मुमक्षुको उपेयकी प्रासिके लिए 
उपायमूत शास्रक्रा अभ्यास कर उपेय आत्मतत्त्वके प्राप्त हो जानेपर उसके 
उपायभूत शब्दजाळका परित्याग करना चाहिए, इसी अथेमें अन्य स्मृति" 
शोक भी हैं ॥ ३६५ ॥ 

“जञाख्राण्यधीत्य’ इत्यादि । पूर्वाधका अथे अति स्पष्ट है और व्याख्यातमाय 
है । परम ब्रह्मको शाखसे जानकर तदनन्तर शाखका त्याग करना चाहिए, इसमें 
दृष्टान्त है--उल्का, जैसे चोर जब धनीके घरमै घुस जाता है, तब कौन चीज 
कहां है ¦ यह जाननेके लिए बत्ती जढाता है, उसके द्वारा ज्ञातव्य पदाथेको 
जान कर पीछे बत्तीको भी बुझा देता है। जाननेके बाद यदि बत्ती जळती 
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हिशब्दस्तत्मसिद्यर्थों मौनादि! स्मर्यते ततः ॥ ३६७ ॥ 
मौन योगासन योगस्तितिक्षेकान्तशीलता । 
निःस्पृहत्व॑समत्व॑ च सपेतान्येकदण्डिन! ॥ ३६८ ॥ 


ON ती 
रहेगी, तो प्रकाशकों देख कर लोग समझँगे कि चोर भीतर घुसा है । उससे 
चोरी करनेमें बाधा पहुँचेगी, इसढिए चोर बत्तीको बुझा देता है, चसे ही मुमुक्षु 
तब तक शास्त्रका आश्रय लेता है जब तक त्रह्मका ज्ञान नहीं होता, किन्तु 
ज्ञान हो जानेके अनन्तर शाख्रका त्याग कर देता है ॥ २६६ ॥ 

क्षनो०' इत्यादि । शब्दोचारणसे वाणीमें थकावट आती हे और तदथै- 
चिन्तनसे मनकी ग्हानि होती है, यह अनुभवसिद्ध है । इसी अनुभूतकी प्रसिद्धिके 
द्योतनके लिए 'हि? शब्द है | अतएव इन दोषोंके परिहारके लिए ही मौनादिकी 
बिधि है । मौन रहनेसे शब्दोच्ारण और तदथैचिन्ततका अभाव स्वत:सिद्ध 
हो जाता है ॥ ३६७ ॥ 

“मौनम्‌? इत्यादि । मौन, योगासन यानी योगसाधन आसन [ यम, नियम 
आदि आठ योगके अङ्ग हैं। उनमें आसन अनेक प्रकारके कहे गये हैं । परन्तु 
योगशाख्रमै पतज्ञजिमहर्षिने कहा है कि 'स्थिरसुखमासनस? यानी जो स्थिर 
और सुखकर आसन है, वही योगाङ्ग आसन है ], चित्तवृत्तिनिरोधस्वरूप 
योग, तितिक्षा यानी शीतोप्णसुखदुःखादिद्रन्द्रसहनशीलता, एकान्त यानी निर्गन- 
स्थानवासमें [ इस 'विषयमें रुचि गीतामें भगवानने श्रीमुखसे कहा है कि 
'अरतिजेनसंसदि । वस्तुतः जनसमुदायमें बैठनेकी रुचि योगियो तथा 
जानियोकि छिए जैसी हानिकर है, वैसी हानिकर दूसरी कोई वस्तु नहीं है । 
ङ्गात्‌ संजायते काम” इत्यादिसे लेकर 'बुद्धिनाशात्‌ प्रणर्यति’ यहाँ तकके 
अन्यसे इसका प्रभाव स्पष्ट बतलाया गया है । ), निःस्पृहूत्व यानी कामनाशुन्यत्व 
( आत्मप्रतिष्ठाकी कामना भी किसी कामनासे कम जघन्य नहीं है, धन- 
कामनात्याग ही त्याग नहीं है, किन्तु अहङ्कारका त्याग वस्तुतः त्याग है, जो 
पि अमुक्षुओम पाया जाता है। इसीसे भगवानूने स्पष्ट कहा है कि 
अदडारविमूढात्मा कती5हमिति मन्यते’ ] और समता यानी सुख, दुःख आदि तथा 
श, मित्र आदिमें समबुद्धि [ “समत्वं योग उच्यते? यह भी भगवानूने ही स्पष्ट 
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05 नाय यि 
ज्ञानामृतेन तसस्य कृतकृत्यस्य योगिनः 
नेवाऽस्ति किश्चित्कतेव्यमस्ति चेन्न स ss ॥ ३६९॥ 
यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृप्तश्च मानवः | 
आत्मन्येव च सन्तुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते ॥ ३७० ॥ 
इतिशब्दः समाप्त्यर्थः छोकास्तेन समापिताः | 
तत्तोपदेशः संपूर्णो विस्तरात्‌ संग्रहेण च ॥ ३७१ ॥ 


कहा दै । ], ये सात एकदण्डीके लक्षण हैं । एकदण्डी संन्यासी विवक्षित है । 
वैष्णव सन्यासी त्रिदृण्डी होते हैं और अद्वैतमतानुसार एकदण्डी संन्यासी 
होते हैं, जो काशीमें अधिक पाये जाते हैं ॥ ३६८ ॥ 

ज्ञानासृतेन' इत्यादि । ज्ञानरूपी अमृतसे जो तृप्त हैं, अतएव जो कृतकृत्य 
हैं यानी सब कर्तेव्योंको कर चुके हैं, उन योगियोके लिए कुछ भी कतंव्य बाकी 
नहीं रह जाता । यदि कुछ कतेव्य शेष रहा, तो वे वस्तुतः तत्त्ववेत्ता ही नहीं हैं, 
अतएव भगवान्‌ ने स्वयं गीतामें कहा है--'सर्वे कमीऽखिळं पार्थ ज्ञाने 
परिसमाप्यते । ज्ञान होनेपर शरीरयात्रौपयिक कर्मसे अतिरिक्त कोई कमै बाकी नहीं 
रहता । जबतक कर्तव्य है, तबतक न वह ज्ञानी है और न ज्ञानाजनका अधिकारी 
ही हो सकता है, अतएव मुमुक्षुओको श्रवण, मनन आदिका ही अनुष्ठान 
करना चाहिए ॥ ३६९ ॥ 

'यस्त्वात्म०' इत्यादि । जिसकी आत्मामें ही सदा रति रहती है, जो 
आत्मामें ही सदा तृप्त रहता है तथा जो आत्मामें ही सदा सन्तुष्ट रहता है, 
उसके लिए कोई कतेव्य अवशिष्ट नहीं रहता है । सांसारिक सकळ पदार्थोसे 
वीततृष्ण वही हो सकता है, जिसको कि वस्तुतः आत्मरति होती है। 
आत्मानन्दसे अधिक आनन्द और किसी वस्तुमँ नहीं रहता, इसळिए तत्त्ववेत्ता 
आत्मानन्दमें ही सदा तृप्त रहता है और प्राप्तव्य अन्यत्र है नहीं, इसलिए 
उसीमें सन्तुष्ट रहना स्वाभाविक है, अतएव उसके ढिए कुछ भी कर्तव्य अवशिष्ट 
नहीं रहता, यह भी स्वरसतः प्राप्त ही है ॥ ३७० ॥ 

(इतिशब्द/' इत्यादि । 'वाचो विग्लापनं हि तदिति’ इस वाक्यमें इति- 
शब्द हेत्वर्थं है । यतः बहुत शब्दोंका ध्यान करनेसे केवल कण्ठ, ताछ 
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मन्त्रन्राह्मणसङ्घेन यत्तत्व ग्राङ्निरूपितम्‌ । 
तद्विद्यासाधनं सवे झुनिरेष विवक्षति॥ २७२ ॥ 
तत्राऽऽदौ वेद्यतस्वस्याऽलुबादेन पुनः स्फुटम्‌ । 
निरूप्यते स्वरूपं तत्‌ स वा इत्यादिवाक्यतः ॥ २७२ ॥ 


oe 
आदिका शोषण ही फळ मिलता दै, इसलिए मुमुक्षुओंकी अधिक शब्दका ध्यान 
नहीं करना चाहिए । 

शङ्का- बहु” विशेषणसे यह प्रतीत है कि योगियोंको कुछ शब्दोंका ध्यान 
. करना भी आवश्यक दै, अन्यथा शब्दमात्रका ध्यान नहीं करना चाहिए, इस 
अभिप्रायसे 'बहु! विशेषण व्यर्थ है, तथा अन्य श्रुतिमें भी कहा है--'अन्या 
वाचो विमुञ्चथ' । यहाँपर भी 'अन्याः' इस विशेषणसे वाङ्मात्रका त्याग इष्ट नहीं 
है, किन्तु कुछ वाक्योंकी आवश्यकता ज्ञानियोंके लिए भी है । 

समाधान- हौं, 'तस्वमसि आदि वाक्य जो आत्मैकत्वाथक हें; उनका ध्यान 
ज्ञानियोंके लिए भी आवश्यक है । 

शङ्का- हि' शब्दसे ही हेतुकी प्रतीति हो जाती है, फिर उसके लिए 
इतिशब्द व्यर्थ है ! 

_.. समाधान--इसीलिए वार्तिकसारकार कहते हैं, “इति? शब्द समाप्पयर्थक दै, 
हेत्वर्थक नहीं है, अन्यथा पुनरुक्ति हो जायगी । विवक्षित छोक समाप्त हो गये 
यानी संक्षेप और विस्तारसे तत्त्वोपदेश संपूर्ण हो गया ॥ ३७१ ॥ 

भन्त्र०' इत्यादि । तदेव सक्तः सह कर्मणेति’ इत्यादि मन्त्रसे तथा “स 
यत्राऽयमात्माऽवर्यम्‌? इत्यादि त्राह्मणोक्तिसे कामादिसहित बन्ध मुमुक्षुओंके लिए 
हेय कहा गया है । “यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः? इत्यादि 
मन्त्रसे तथा 'अक्रामयमान आत्मकामः” इत्यादि ब्राह्मणसे सम्यक्‌ ज्ञानसे मोक्ष 
भी कहा गया हे । उन मन्त्र और ब्राह्मणोंसे जिस हेयोपादेय तत्त्वका निरूपण 
पहले किया गया था, उसका फिर छोकोंसे ( “तदेते छोका भवन्तिः इत्यादि 
न्त्रोसे ) सविस्तर निरूपण हुआ | वह सब विद्यासाधन है, यह श्रीयाज्ञवल्वय- 
मुनि कहना चाहते हैं ॥ ३७२ ॥ 

“तत्राऽऽदौ? इत्यादि । प्रथम वेद्य तत्वका अनुवाद कर 'स वा? इत्यादि 
वाक्यसे उस स्वरूपका फिर अतिस्पष्ट निरूपण करते हैं ॥ ३७३ ॥ 
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SR I मम 
; श्रुतिः--स वा एष महानज आत्मा । 

किंज्योतिरित्येवमादौ ब्राह्मणे बहुधेरितः । 

आत्मोच्यते स इत्युक्तया मन्त्रस्य व्यवधानतः ॥ ३७४ ॥ 

अणुरित्यादिभिरमन्तरैरासन्ेः प्रतिपादित; । 

आत्मोक्त एष इत्युक्त्या वैशब्दोऽमेदवाचकः ॥ ३७५ ॥ 

मन्त्रज्ाह्मणभेदेन वस्तुभेदो न श्यताम्‌ । 

स एवैषोऽबगन्तव्यो यस्मादात्मोच्यते इयोः || ३७६ ॥ 


SS pS se क 0 कि 
सवा एप' इत्यादि श्रुति । इहोकब्यार्यानसे इस श्रुतिवाक्यका अर्थ 
गताथ है । 

“किंज्योति०? इत्यादि । 'किंज्योतिरेवायं पुरुष” इत्यादिसे हेकर “अणुः 
पन्था? इत्यादि मन्त्रपर्यन्त पूर्वतन अन्थसे जो आत्मा कहा गया है, उसीका 
यहाँ 'स” शब्दसे परामश है । “तत्‌? शब्द व्यवहितका परामशक होता 
हे । यहाँ मन्त्रसे व्यवधान है, अतः योग्य होनेसे उसीका परामश मानना 
ठीक है ॥ ३७४ ॥ । 

“स॒ वा एप! इत्यादि वाक्यघटक “तत्‌? शब्दके अर्थको कहकर अवशिष्ट 
पदोंका अर्थे कहते दैँ--अणु०' इत्यादिसे । 

मन्त्रम्रतिपाद्य आत्मा सन्निहित है; अतः “एष' शब्दसे उसीका परामश 
समुचित है । 'इदमः संनिकृष्ट? इत्यादि कोशसे सन्तिहिताथेक “एतत? शब्द माना 
जाता है, “वै? शब्द उन दोनोंके अभेदके बोधनके लिए है ॥ ३७५ ॥ 

मन्त्र०' इत्यादि । 

शङ्का- मन्त्र और ब्राह्मणसे अद्वितीय जह्मतत्त्वका ही प्रतिपादन किया 
गया है, अतः दोनोंके अथेमें मेदकी प्रसक्ति ही नहीं है, फिर उसकी निवृत्तिके 
लिए अमेदबोधक “वै ' शब्दकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--ठीक है, किसी मन्दमतिको यह शङ्का हो सकती है कि 
मन्त्र और ब्राह्मणसे मिन्न-मिन्न आत्माका प्रतिपादन किया गया है, अन्यथा 
पुनरुक्तिदोष हो जायगा । इस सन्देहकी निवृत्तिके छिए उन दोनोंके अथमें 
अभेदके बोधक “बै” शब्दका श्रुतिमें उपादान दै । निष्कर्ष यह निकला कि 
मन्त्र और ब्राह्मणरूप प्रतिपादकमेदसे प्रतिषाथ मेदकी शङ्का न करो, वह यही 
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यहा शाख्रानभूतिम्याँ सिद्धयोजेह्जीवयो! । 

तदेतच्छब्दनिदेशो पैशब्देन तदेकता ॥ ३७७ ॥ 

बुद्ध्युपाधिपरिच्छेदी महच्छब्देन वार्यते । 

देहोपाधिकृत जन्म वार्यते ह्यजशब्दतः ॥ ३७८ ॥ 
श्रुति; योऽयं विज्ञानमयः ग्राणेषु य - एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मि- 


ञ्छेते सर्वस्य वशी । 
वेशब्दस्वचित जीवन्रह्मेक्यं प्रतिपादितम्‌ । 
अजातशत्रुणा योऽथः स्मर्यते योऽयमित्यतः ॥ ३७९ ॥ 


______ त MS er NN 
है अथात्‌ दोनों अभिन्न हैं, क्योंकि दोनोंसे एक ही आत्मा कहा गया है, 
भिन्न-भिन्न नहीं । 'बिरजः पर आकाशादज आत्मा महान्‌ श्रुवः? इत्यादिसे 
त्वंपदळद््य आस्माका “एष! शब्दसे निर्देश किया गया है, त्वमर्थके शोधनके 
लिए 'अज! शब्द है । शुद्ध त्वमथमें ब्रह्मलक्षण विशेषणकी सिद्धिके लिए "महान? 
विशेषण है, निरवधिक महत्त्व जक्ममें ही है ॥ २७६ ॥ 

“स बा एप! इसी वाक्यका अर्थान्तर कहते है “यद्दा' इत्यादिसे । 

(सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि शा्न तथा “अहम! इत्यादि अनुभवसे क्रमशः 
सिद्ध जो ब्रह्म और जीव हैं, वे ही “तदेतत्‌! शब्दसे बोधित हुए हैं । "तत्‌! 
शब्दसे परोक्ष त्रह्का और “एतत? शब्दसे अपरोक्ष आत्माका निर्देश है, 
उन दोनोके अमेदके बोधनके लिए “वै? शब्द है ॥ ३७७ ॥ 

“हान्‌ अज? इन दो विशोषणोंका प्रयोजन कहते दैँ-बुद्धयुपाधि०' 
इत्यादिसे । - 

जीवात्मा वेस्तुतः परिच्छिन्न नहीं है; किन्तु बुद्धि आदि उपाधियोंके परिच्छिन्न 
होनेके कारण तदुपाधिक आत्मामें परिच्छित्नत्व प्रतीति होती है । वस्तुतः आत्मा 
महान्‌ है, जैसे आकाश व्यापक है, किन्तु घटोपाधिक घटाकाश परिच्छिन्न प्रतीत 
होता है; वैसे ही आत्मा भी स्वतः व्यापक है। देहोपाधिकृत जन्म, मरण 
आदिकी व्यावृत्तिके छिए वह 'अज' कहा गया है ॥ ६७८ ॥ 

ग विज्ञानमय! प्राणेषु' इत्यादि श्रुति । छोकव्याख्यानसे श्रुत्यर्थ 
स्पष्ट ह। 
बैचन्दग्रचितम्‌' इत्यादि । “वे! शब्द द्वारा सूचित जो जीवनरक्षक्य है, 
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ब्रह्मत्वादेव जीवस्य आन्तजीवत्ववारणात्‌ । 
वशित्वाद्याः जह्मघर्माः शिष्यन्ते$तो5्यमीश्वरः ॥ ३८० ॥ 
जीवत्ववद्धशित्वाद्या यद्यपि आगन्तिकहिपताः । 
तथाऽप्येते समीचीनाः स्वप्न मृत्रात्ययो यथा ॥ ३८१ ॥ 


MMS ars on तरती 
वह प्रतिपादित हुआ । चतुर्थीध्यायमें गाग्येके प्रति अजातशत्रुने जो ब्हालैक्य 
कहा था, उसी न्रह्मात्मैक्यका “योऽयम्‌? इत्यादि वाक्यसे स्मरण किया जाता है। 
काम, क्म आदिसे विविक्त जो स्वयंज्योतिशब्दसे कहा गया है, वह यही साक्षात्‌ 
ईश्वर है, यही “योऽयम्‌? इत्यादि श्रुतिसे यहाँ विवक्षित है ॥ ३७९॥ | 

'जह्मत्वादेव' इत्यादि । 'सबैस्य वशी इत्यादि श्रुतिका अर्थ यंह है कि 
वस्तुतः जीव ब्रह्म ही है । संसारदशामें जीवभाव आन्तिकल्पित हैं। वशित्व 
आदि ब्रह्मघर्म हैं, उनका जीवमें भ्रुतिने प्रतिपादन किया है । इससे आत्मामें 
आन्तिसिद्ध जीवत्वका वारण होता है; अतः यह जीव. ब्रह्म ही है, यह 
परमं तात्पर्य है । 'सर्वेश्‍वरत्व' आदि विशेषणोंकी सामर्थ्यसे विशेष्य जीवगत 
ईशितव्यत्वका प्रतिषेध स्वतः सूचित होता है । यदि जीव ईशितव्य होता, 
जैसा कि संसारदशामें समझते हैं, तो वह सर्वेश्वर कैसे हो सकता £ सर्वे- 
इवरत्वके साथ इशितव्यत्वका विरोध है,. अतः सर्वेश्वरत्वके व्यवस्थापनसे 
जीवमें ईशितव्यत्वकी निवृत्ति सुतरां सिद्ध हो जाती है ॥ ३८० ॥ 

“जीवत्व ०! इत्यादि । 

शङ्का-- वशित्व आदि धर्म भी तो जीवत्व, ईशितव्यत्व आदिके समान. आत्मा- 
में कल्पित ही हैं; फिर मुक्त पुरुषकी स्तुति वशित्व आदि धर्मोके द्वारा भी कैसे 
हो सकती है! मुक्त तो निर्विशेषात्मस्वरूप दै । धर्ममात्र अविद्याकल्पित ही 
है। अविद्याकी निवृत्ति होनेपर उन घर्मोकी निवृत्ति 'कारणनिवृत्तिसे कार्यनिबृत्ति 
होती है! इस न्यायसे सिद्ध ही है । 

समाधान- -ठीक है, स्वम्ममें अशुद्ध स्थलमै पादस्पश न हो, इस अमिप्रायसे 
सुषुप्त पुरुष उसका परिहार करके प्रसन्न होता है कि अमेध्यस्पशसे बच 
गये । स्वाप्तिक अशुचिस्थलमें पादस्पशज्ञान जैसे अम है, वैसे ही उसका परिहार 
भी अम ही है । पारमार्थतः वहां कोई वस्तु है नहीं, फिर भी उसके परिहारसे 
प्रीति होती है, इसी प्रकार यद्यपि वशित्व आदि भी कल्पित ही. हैं, तथापि वे 


३०१ 
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अत एवं हि जिज्ञासं प्ररोचयितुमीरितैः । 
बशित्वायेः प्रेयतेऽसौ यज्ञादौ ज्ञानसाधने ॥ ३८२ ॥ 
ननु कल्पितधर्माणां स्यान्नो वा ज्ञानबाध्यता । 
आधे त्वीश्वरधर्माणां नाश! स्याजीवधमेवत्‌ ॥ ३८३ ॥ 
द्वितीये जीवधर्माणामप्यनाशोऽन्यध्भवत्‌ । 
अतो जन्मादिसत्तायां वशित्वाद्यस्तिता इतः || ३८४ ॥ 
भेव यतो महान्‌ भेदो विद्यते नाशबाधयो! । 
रज्जुसर्पा ज्ञानबाध्यो न नाशो भग्नङुम्भवत्‌ ॥ ३८५ ॥ 


प्रीतिके उत्पादक हैं, अतः उनके द्वारा मुक्तकी स्तुति अनुचित नहीं कही जा 
सकती ॥ ३८१ ॥ 

“अत एव’ इत्यादि । ब्र्मजिज्ञासुकी त्रह्मज्ञानसाधन यज्ञादिमें प्रवृत्ति हो, 
इसलिए तत्‌-तत्‌ साधनमें प्रवृत्तिहेतु उत्साहके वद्धनके लिए वशित्व आदि 
गुणोंके उपन्यास द्वारा मुक्तकी स्तुति की गई है। प्रबृत्तिके लिए स्तुति- 
वाद्‌ है और निवृत्तिके लिए निन्दावाद है, यह ळोक और शास्त्रमें प्रसिद्ध 
ही है। श्रुत वशित्व आदि गुणोंके छोभसे यज्ञ आदि साघनोंमें. मुसुक्षुकी 
प्रवृत्ति होती है, अन्यथा निवृत्ततृष्ण पुरुषकी- यज्ञादि कमोमें प्रवृत्ति नहीं होगी 
और उसके बिना अन्तःकरणकी शुद्धि नहीं होगी । अशुद्ध अन्तःकरणसे आत्मज्ञान 
नहीं हो सकता ॥ २८२ ॥ 

“नलु' इत्यादि । ब्रह्ज्ञानसाधन यज्ञ आदिमें प्रबृत्ति होनेके लिए 
मुक्त जीवकी “सर्वस्य वशी? इत्यादिसे स्तुति की गई है; यह जो आपने कहा, 
वह ठीक नहीं है, कारण कि उसमें यह विकल्प होता है कि कल्पित 
धर्म ज्ञानवाध्य होते हैँ अथवा नहीं ! प्रथम पक्षमे इश्वरधर्म भी कल्पित ही 
माने जाते हैं, अतः जीवधर्मोंके समान उनका भी नाश अवश्यंभावी है ॥ ३८३ ॥ 

द्वितीय पक्षमें दोष देते हैं--'द्वितीये' इत्यादिसे । 

यदि कल्पित धर्म ज्ञानबाध्य न हों, तो ईइवरघर्मोंके समान जीवधमोंका भी 
नाश नहीं होगा, ऐसी परिस्थितिमें उसके जन्मादि अवश्य मानने होंगे । जन्मादि 
होनेपर “सरस्य वशी? इत्यादि अत्युक्त गुण कैसे हो सकते हैं ! ॥ ३८४ ॥ 

उक्त शड़ाकी निवृत्ति करते हैं--'मैबं यतोः इत्यादिसे । 
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ततः कालत्रयासत्बोधो बाघ इतीर्यते । 
खत एव कदाचिचचेदसत्ता नाश एवं हि॥ ३८६ ॥ 
जीवधमश्रिशधर्माः सन्तीत्येव न मे मतम्‌ । 
असतामेव तेषां तु भानं माग्रिकमिष्यते ॥ ३८७ ॥ 
कादाचित्की सतोज्सत्तेत्येष नाशो न तेष्वतः । 
कालत्रयासचबोधरूपो बाधस्तु सम्भवेत्‌ ॥ ३८८ ॥ 
CS 
नाश और बाधमें बड़ा मेद है । रज्जुसधैका ज्ञानसे बाघ माना जाता है, 
फूटे घड़ेके समान नाश नहीं माना जा सकता। अतः ज्ञानबाधित 
वशित्व आदिकी अनुवृत्ति हो सकती है, अतएव नष्टमें बाघितत्वबुद्धि नहीं 
होती और बाधितमें नष्टत्वबुद्धि नहीं होती ॥ ३८५ ॥ 

“ततः इत्यादि । कालत्रय--भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ इन तीनों 
कालोंमें जिसकी असत्ताका बोध हो, वह बाधित कहलाता है, कालत्रयासत्त् 
ही वाध है, जैसे रज्जुसप । आन्ति होनेसे यह सर्प है, ऐसा अमात्मक ज्ञान 
होता है, इसीसे उसकी तात्कालिक सत्ता प्रतीत होती है; रज्जुका साक्षात्कार 
होनेपर 'यह सर्प न था, न दै और न होगा” इस प्रकार आरोप्रित सर्पकी तीनों 
कालॉमें असत्ता सिद्ध होती हे, यही रज्जुमें सर्पका बाध कहा जाता है। 
जिस पदाथेकी ज्ञानके बिना ही कदाचिद्‌ असत्ता होती है; उसका नाश 
कहा जाता है, जैसे 'मृद्घटः” इस प्रतीतिसे मृदात्मक घटकी सत्ता मानी 
आती है, सुद्भरप्रदार आदिसे घटकी असत्ता होनेपर घटका नाश कहा जाता 
है, उससे पहले घटकी सत्ताका अभाव नहीं है, अतः उस समय नाशव्यवहार 
नहीं होता । यही बाध और नाशमें मेद है ॥ ३८६ ॥ 

जीव०” इत्यादि । जीवधर्म और हेशधर्म वास्तवमें हैं, यह मेरा मत नहीं 
है क्योंकि ईशमें और जीवमें जो धर्म कहे गये हैं, वे वास्तविक नहीं हैं, 
अपि तु निर्विशेष आत्मामें वे मायिक यानी मायाकरिपित रज्जुसुजङ्गके समान 
प्रतिभामात्रशरीर हैं, वे कालत्रयमें उसमें नहीं हैं, परन्तु असत ही उन 
धर्मोका भान मायासे होता दै ॥ २८७ ॥ 

'कादाचित्की' इत्यादि । कदाचिद्‌ वर्तमानका असचारूप पूर्वोक्त नाश उक्त 
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बाधिता अपि भासन्ते सामग्र्याः सम्भवे सति । 
आरब्धरोषः सामग्री त्िवृत्तो न भासनम्‌ ॥ ३८९ ॥ 


निवृत्तत्वाजीवधर्मा भासन्ते नेव कस्यचित्‌ । 


अनिवृत्ता ईशधर्मा अकर्मापादितत्वतः ॥ ३९० ॥ 


Si errr 
धरमोके विषयमे नहीं कह सकते, किन्तु कालत्रयासत्त्वरूप बाध उनके विषयमें 
कह सकते हैं ॥ ३८८ ॥ 

बाघिता इत्यादि । 

शद्डा- बाघितका भान कैसे होता दै ! 

समाधान- सामग्रीका सम्भव होनेपर बाषितका भान अनुभवसिद्ध है । 

शक्का- बाषितकी अनुवृत्तिमें सामग्री ( कारण ) कौन दै ! 

समाधान- क्या जीवधर्मोके भानमें कारण पूछते हो या इशधर्मोके मानमें 
कारण पूछते हो ! यदि जीवधर्मोके भानमें कारण पूछते हो, तो उसका उत्तर 
डै- प्रारब्धकर्मसामग्री । जीवधमे बोधसे बाधित हो जानेपर भी प्रारब्ध 
कमसे प्रतिबद्ध होकर निवृत्त नहीं होते अथीत्‌ उनकी निवृत्तिमें प्रारन्ध कमे 
प्रतिबन्धक हैं । 

शङ्का क्यों ! 

समाधान--यदि जीवमें कतृत्व आदि घर्मकी निवृत्तिके समान भोक्तृत्वकी 
भी निवृत्ति हो जायगी, तो वह भोक्ता नहीं हो सकता, क्योंकि कतृत्वनिवृत्तिके 
समान भोक्तत्वकी भी निवृत्ति हो जांयगी । और भोगके बिना प्रारब्ध कर्मोंकी 
निवृत्ति ही असम्भव है । कमेनिवृत्तिके बिना मोक्ष नहीं हो सकता । अतः 
क0त्व आदि जीवधम ज्ञानबाधित होनेपर मी शरीरस्थितिपर्यन्त भासित होते 
हैं। कमेका क्षय होनेपर तत्मापित कतृत्व आदि जीवधर्म भी निवृत्त हो जाते 
हैं, तब किसीका भान नहीं होता, यही विदेहकेवल्य कहलाता है ॥ ३८९ ॥ 

ईशघर्ममे जीवधभवेलक्षण्य कहते हैं- 'निवृत्त०! इत्यादिसे । 

जीवधमे निवृत्त हो जाते हैं, इसलिए उनका भान किसीको नहीं 
होता, अकमैनिमित्तक इशघम अवशिष्ट रहते हैं, उनकी निवृत्ति नहीं 
होती ॥ ३९० ॥ 
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भान्ति ते त्वीश्वरस्याडपि बुद्धानां च 
स्वबुद्धितः । 
इश्वरस्य ततो धर्माः सन्तु न त्विह विस्मयः ॥ ३९१ ॥ 
कर्माधीना जीवधर्मा बहुधा छ्लेशयन्ति हिं। 
ईशधर्मास्तु नो किश्चत्‌ क्रेशयन्ति कदाचन ॥ ३९२ ॥ 
तिठ्ठत्स्वपीशधमंघु धर्माणा मायिकत्वतः । 
ईशो निधेमको बोध्यो वियुक्‍्त्यथे बुभुत्सुभिः ॥ ३९३ ॥ 
तस्मादत्र वशित्वादीञ्न श्रुतिबोधयत्यमून्‌ । 
किन्तु शाखाग्रवद्वस्तुलक्षकत्वेन वक्त्यसौ ॥ ३९४ ॥ 
उपासनेषु ते धर्मा बोध्यत्वेन विवक्षिताः । 
यथोपासनमेत्येष फरुमित्यभिघानतः॥ ३९५ ॥ 


~ 7 3 Cnn 

'मान्ति’ इत्यादि । वशित्व आदि ईश्वरघमै इश्वरको भी प्रतीत होते हैं, 
बुद्ध ( मुक्त ) ईश्वरसे अभिन्न माना जाता है, अतः ईश्वरके धर्म वशित्व आदि 
यदि मुक्तमें प्रतीत हों, तो आश्चर्य ही क्या है !॥ ३९१ ॥ 

'कर्मा० इत्यादि । कर्मीधीन जीवधम अनेक प्रकारका केश देते हैं, 
और इंशधमे किसी समय कुछ केश नहीं देते ॥ ३९२ ॥ 

“तिष्ठत्स्वपीश'० इत्यादि । 

शङ्का- यदि इशमें धरम रहते हैं, तो 'नेति नेति? इत्यादि वाक्योंसे निर्विशेष 
ब्रह्म केसे माना जायगा ! 

समाधान--इशधर्मोके रहनेपर भी उनको मायिक मानकर मुमुक्षुको अपनी 
मुक्तिके लिए निर्विरोष ब्रह्मको ही समझना चाहिए ॥ ३९२ ॥ 

“तस्माद्‌ ०? इत्यादि । 

शङ्का-- वशित्व आदि धर्म भी श्रुतिप्रतिपाथ ही हैं, अतः वे मायिक कैसे ! 

समाधान -वशित्व आदि धर्मोमें शुतियोंक्ा परम तात्पर्यं नहीं दै, क्योकि 
“अस्थूलमनणु०” इत्यादि वाक्यसे ब्रह्म निर्विशेष ही बोधित किया गया है । 
तदनुरोधसे वशित्व आदि धर्मोकी बोधक थ्रुतियॉ मी वशित्व आदि गुणोंसे विशिष्ट 
ब्रह्मका ध्येयत्वरूपसे प्रतिपादन नहीं करती, किन्तु “शाखामे चन्द्र? न्यायसे 
तटस्थरूपसे निर्विशेष ब्रह्मका ही प्रतिपादन करती हँ ॥ ३९४ ॥ 

उपासनेषु' इत्यादि । 
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वशी सर्वस्येति वाक्ये स्वातन्त्र्यं चाऽन्यतन्त्रत्ता । 

उच्यते लोकदृष्टान्तो द्विविधो इश्यते यतः ॥ २९६ ॥ 
सर्वमेतज्ञगत्स्वात्मवशे तस्याञ्त्र वतेते । 

मन्त्रवादिवशो यद्वत्‌ सकलं भूतभौतिकम्‌ ॥ ३९७ ॥ 


शङ्का यदि जह्मघम शेयत्वरूपसे विवक्षित नहीं हैं, तो छान्दोग्योपनिषत्मे 
(अनुविय एतांश्च सत्यान्‌ कामान! इत्यादि वाक्यसे सत्यकाम आदि धर्मोमें ज्ञेयत्वका 
अभिघान क्यों किया गया है ! 

समाधान--ठीक दै, वह वाक्य सगुणोपासनापरक है, अतः तत्तद्गुण- 
विशिष्ट ब्रह्मके बोधनमें ही उसका तात्पर्ये है, परन्तु तत्तद्गुणविशिष्ट ब्रह्म ध्येयत्व- 
खूपसे विवक्षित है, शेयत्वरूपसे नहीं, अन्यथा निर्विशेष ब्रह्मकी प्रतिपादक 
श्रुतियोंके साथ विरोध हो जायगा । 

शङ्ा--ध्यानक्रा विधान क्यों किया गया है ! 

संमाधान--सत्यकामत्व आदि फलके अर्थियोंके लिए तत्तद्गुणवि दिष्ट ब्रह्मकी 
उपासना कही गई है । जो पुरुष जिस गुणसे विशिष्ट आत्माकी उपासना करता है, 
उसको उस गुणकी प्राप्ति होती है ॥ २९५॥ . 

शी इत्यादि । 'सवेस्य वशी? इत्यादि वाक्यसे स्वतन्त्रत्व और परतन्त्रत्व 
दोनोंकी मुक्तात्मामें प्रतीति होती है, क्योकि दोनों प्रकारका दृष्टान्त छोकमें 
मिता है ॥ ३९६ ॥ 

सबमेतत्‌' इत्यादि । यह सम्पूर्ण जगत ईश्वराभिन्न मुक्तात्माके वशमें 
है, इसलिए सुक्त सबको वशामें करनेवाला कहलाता दै । जैसे मन्त्रसिद्ध पुरुषके 
वशमें सब भूत और भौतिक रहते हैं, वैसे ही मुक्तके वशंमें सारा संसार 
रहता है । “ऋषीणां पुनराधानां वाचमरथो ऽनुधावति! के अनुसार महर्षियोंके 
बंचन मात्रसे ही सब भूत और भौतिक पदार्थ तत्‌-तत्‌ रूपें परिणत हो जाते 
थे, जिसको कहा--तुम देवता हो जाओ, वह देवतारूपसे तुरत परिणत हो 
जिसको ॥ ह त हो जाओ, वह राक्षसरूपसे परिणत 

१ यह पुराण और इतिहासमें स्पष्ट हे । सम्पूर्ण गः 

महर्षियोंकी आज्ञामें ही रहते हैं ॥ ३९७॥ LE यी 
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अयं वा सकटेजीवैहदि स्वस्य वशीकृतः । 
अपत्येजेननी यत्‌ स्वेषु स्निग्धा वशीकृता ॥ ३९८ ॥ 
ळक स-या सर्वस्याधिपतिः स न साधुना कर्मणा भूयान्नो 
ष सर्वेश्वर 
ss क एष भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण 
सर्वमीष्टे जगत्सोऽयं स्वगृहं हि गृही यथा । 
अधिष्ठाय जगत्सपे पाति चेष यथा रावि! ॥ ३९९ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवाद्सहित २३९९ 
स्न््ञ्ल्ल्ल्ल्ल्च्ल्ल्य्स्ल MESS SO SP 


अब परतन्त्रताके विषयमें कहते दै--'अय वा०' इत्यादिसे । 

यह सुक्त पुरुष सकल सांसारिक पुरुषोंके हृदयमें जीवोंके द्वारा वशीमूत रहता 
है | जैसे अपने बच्चोंमें स्निग्धा (अतिस्नेहवती ) माता बच्चोंके परतन्त्र रहती है; 
वैसे ही मुक्त पुरुष करुणासे सकल संसारी पुरुषेकि परतन्त्र रहता है, उन्हें नाना 
उपायोंका उपदेश देता है, जिससे कि वे अनेक प्रकारके दुःखोंसे मुक्त हो 
जायैँ । यदि मुक्त पुरुषकी दया साधारण पुरुषोंपर न होती, तो उनके लिए 
यल करनेकी क्या आवश्यकता होती ! ॥ ३९८ ॥ । 

“सर्वस्येशानः इत्यादि श्रुति । कोके म्याख्यानसे श्रुतिका अथ स्पष्ट 
हो जायगा । 

“सर्वमीष्टे' इत्यादि । जैसे गृही पुरुष अपने घरका मालिक होता दै, अतएव 
उसका सुचारुरूपसे शासन करता है, वैसे ही आत्मा सम्पूर्ण जगतका देशान-- 
ईशनाशक्तिविशिष्ट--है यानी शासन करतां है । 'सर्वेत्याधिपतिः इसका अथे 
कहते हैं--जैसे सूये जगतके अधिष्ठाता होकर उसकी रक्षा करते हैं, वैसे ही वद 
भी जगतके अधिष्ठाता होकर उसकी रक्षा करता है । 

शक्का--उदासीन आत्मामें ईशानत्व नहीं हो सकता, वस्तुतः इशानत्व क्रिया- 
वानसे ही हो सकता है, आत्मा कियाशुन्य है, फिर वह ईशान कैसे होगा £ 

समाधान--इसीलिए तो शरुतिने अधिपति भी कहा है, जगत्‌ आतका 
है, अतः आत्मामें ही उत्पन्न होता है, अवस्थित रहता है तथा छीन भी 
होता है । उत्पत्ति, स्थिति और हाानिप्रयोजक त्रिविध आधिपत्य आत्मामें 
ही है ॥ ३९९ ॥ 
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कमेणा सुकृतेनेष नाऽघिकः स्यात्कथश्चन | 
सुकृतीह यथा लोके भूयान्‌ स्याद्यशआदिना॥ ४०० ॥ 
कर्णा पातकेनाऽ्यं कनीयान्न भवेत्‌ क्कचित्‌ । 
लघुभवति पापेन यथा पापरतो जनः ॥ ४०१ ॥ 
न कर्मपरतन्त्रोऽयं कर्राध्यक्षत्वसंश्रयात्‌ । 
तस्मादीशत्वाधिपत्ये इत्युक्तार्थापसंहृतिः ॥ ४०२ ॥ 


“कर्मणा? इत्यादि । सुकृतसे आत्मा बढ़ता नहीं दै, जैसे यश आदिसे 
पुण्यकारी पुरुष बढता है । 

शङ्का --क्यों ? . 

समाधान--आात्मा कार्य और कारण दोनोसे भिन्न है, अतएव कूटस्थ है, उसीसे 
कतृत्व, स्वामित्व आदिसे शून्य होनेके कारण उसमें फळसम्बन्ध भी नहीं है, 
केवल कारणीभूत अविद्याका आश्रय होनेसे कारण कहा जाता है ॥ ४०० ॥ 

“कर्मणा' इत्यादि । जैसे पापकमेपरायण पुरुष पापकर्मसे लघु होता है, 
वैसे ही आत्मा पापसे लघु मी नहीं होता। कर्तृत्वका अभिमानी होनेसे क्षेत्रज्ञ पुण्य 
और पापका संसर्गी होता है, ईशमें ताइश अभिमान नहीं है, अतः उसका 
संसर्गी भीन हीं है। इंशत्व भी अज्ञानकृत ही है, अज्ञानोपाधिक आगन्तुक-- 
हेत्वनपेक्ष--होता दै, इसीसे उसमें धर्मादिससग नहीं है, अतः उसकी कर्मप्रयुक्त 
हानि और वृद्धि मी नहीं है ॥ ४०१॥ 

“न कर्मपर०' इत्यादि । “एष सर्वेश्वर एष भूताधिपतिः? इन दोनों वाक्योंमें 
पुनरुक्ति दोषका परिहार करते हैं--“तस्मात्‌? इत्यादिसे । । सर्वेश्वरत्व और आघि- 
पत्य- इन दोनों पूर्वोक्तोंका यहां उपसंहार है। यह आत्मा कर्माध्यक्ष होनेसे 
कमैपरतन्त्र नहीं है । काम, कर्म और अविद्याके आश्रय जीव जैसे तत्‌-तत्‌ फलसे 
संतुष्ट अतएव कर्मपरतन्त्र होता है, वैसे यह पर आत्मा कमीदिपरतन्त्र नहीं होता, 
कारण कि यह तो सर्वशवर होनेसे कमीदिका भी इश्वर यानी नियन्ता है, अतः 
वह कर्मपरतन्त्र केसे हो सकता है ! 

शङ्का- विष्णु या शिव सर्वेरवर हैं, आत्मा सवेश्वर नहीं है । 

समाधान- आम्मासे ही मूतोंकी उत्पत्ति श्रतिमें वर्णित है--'एतस्मादात्मनः 
आकाश सम्मूत इत्यादि, 'एतस्माजायते प्राणः मनः सर्वेन्द्रियाणि च! 
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साधारणं च प्रत्येकमिति स्यात्‌ पालनं द्विधा । 
साधारण रवि! पाति जननी तु विशेषतः || ४० ३ ॥ 
देघाञ्पीश! पालकः स्यात्सेतुवद्वारको5प्यसौ । 
मृद्दार्वादिमयः सेतुईश्यते जलधारक! ॥ ४०४ ॥ 
एवा भूरादिलोकानामसाडूर्याथमीरवरः । 
सव संभिन्नमर्यादं निर्गच्छति यथायथम्‌ ॥ ४०५ ॥ 
यद्यय न भवेल्लोके मर्यादानां विधारकः । 
महाभूतान्यमून्यत्र को नामाऽन्यो निवारयेत्‌ ॥ ४०६ ॥ 


इत्यादि । कारण ही कार्यका पाठन करता है, यह सर्वत्र कोक और शाखे 
प्रसिद्ध है, अतः आत्मा सर्वेश्वर है ॥ ४०२ ॥ 

“साधारण इत्यादि । पाळून दो प्रकारके होते हैं--एक सर्वसाधारण 
जैसे सूये जगतका पालन करते हैं, उनका पालन सर्वसाधारण ही होता है, 
प्रतिव्यक्ति विशेषरूपसे नहीं होता और दूसरा प्रत्येक व्यक्तिका विशेषरूपसे 
पालन किया जाता है, इसका उदाहरण मातृपाळन है। माता पुत्रका पालन 
विशेषरूपसे करती है, यह छोकमें प्रसिद्ध ही है ॥ ४०३ ॥ 

"एष सेतुः? इसका अथे कहते हैं--'द्वेधा' इत्यादिसे । 

ईश उभयथा पालन करते हैं--रविके समान साधारणरूपसे और माताके 
समान विशेषरूपसे भी। यह ईश्वर सेतुके समान धारक भी है । मट्ठी अथवा 
लकड़ीसे बना हुआ सेतु (बांध या फाटक ) जैसे जल्का धारण करता है 
यानी जढको आगे जानेसे रोकता है, वैसे ही यह आत्मा जगतका धारक है यानी 
सवेछोकव्यवस्थाका हेतु है ॥ 9०० ॥ 

“एषां छोकानामसंमेदायः इसका अर्थ स्फुट करते हैं--एपां भूरादि०' 
इत्यादिसे । | 
भूलोक, भुवर्लोक स्वर्लोक आदि चतुदेश छोकोंका परस्पर सांकर्य न हो, 
इसलिए तथा वणीश्रमव्यवस्थाका साइये न हो, इसलिए परमात्मा सेतुरूपसे 
सबका धारण करता है ॥ ४०५॥ 

यद्ययं न? इत्यादि । मयोदाका विधारक यदि परमात्मा छोकमें नहीं 
होता, तो इन महाभूतोंका परस्पर संघर्ष कौन बचाता 1॥ ४०६ ॥ 

३०२ 
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आशीविषादिकांस्तदवत्तामसानतिकोपिनः । के 

निवारयति को नाम सर्वदा ग्राणिहिंसने ॥ ४०७ ॥ 

अम्भोनिधीनगाधोदान्कछ्लोलशतमालिनः । 

निवारयेच को नाम जगदाप्लवने सति ॥ ४०८ || 

इत्यादिकं समग्रस्य लोकस्याऽस्य विधारणम्‌ । 

क्रियते येन स ज्ञेयः सेतुरात्मा महेश्वर! ॥ ४०९ ॥ 
श्जतिः--तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन 

तपसाऽनाशकेन । 

इत्थं वेद्यस्य तस्तस्य रूपं स्पष्टं निरूपितम्‌ । 

अथोच्यते ज्ञानहेतर्वदानुवचनादिकम्‌ ॥ ४१० ॥ 

बहिरङ्ग कर्मजातं संन्यासस्याऽन्तरङ्गता । 

्त्यासन्नतराः शान्तिदान्त्याद्या इत्यसौ क्रमः ॥ ४११ ॥ 


“आशी०' इत्यादि । परमात्माके बिना अत्यन्त कोपशीळ तामस सर्पीदिको 
प्राणिहिंसासे कौन विरत कर सकता ! वे सतत प्राणियोंकी हिंसा ही करते 
रहते ॥ ४०७॥ 

“अस्भो०' इत्यादि । विषारक ईश्वरके बिना सैंकड़ों कल्लोल्मालओंसे 
सयुक्त अगाध समुद्रसे जगतको डबानेसे कौन बचाता ! ॥ ४०८ ॥ 

“इत्यादिकम्‌? इत्यादि । पूर्वोक्त आपत्तियोंसे बचाकर समग्र इस ढोकका 
विधारण करनेवाला महेइवर परमात्मा ही है || ४०९ ॥ 

तमेतस्‌' इत्यादि श्रुति । इळोकव्याख्यानसे शत्य स्पष्ट है । 

इत्थ वेद्यस्य' इत्यादि । उक्त प्रकारसे वेद्य आत्मतत्त्वके स्वरूपका स्पष्ट 
निरूपण 'किया गया, अंब उसके ज्ञानके हेतु वेदानुवचन आदिको कहते हैं-- 
“तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति? । शोभनाथघीकृत लौकिक इच्छा 
इक है, आत्मविषयक विविदिषा दुर्लभ है; पर वेदन तो नितरां दुर्म है । 

ज पुरुष यशाबनुष्ठानशीर है, उसीको विविदिषा भी होती है, अन्यको 
नहीं । पापादि कर्म आसज्ञानोतपतिें प्रतिबन्धक हैं | यागादिकमौनुष्ठानसे जब वे 
नष्ट हो जाते हैं, तब विविदिषा होती है ॥ ४१० ॥ 

बहिरङ्गम्‌ इत्यादि । याग आदि कर्मे आसङ्ञानोसचिमे बहिरज्ञ साधन 
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अधीतवेदस्य जपो य दह = जपो यज्ञो दर्शादिकस्तथा । 
दान घान्यघनादीनां तपः कृच्छादिरूपकम्‌ ॥ ४१२ ॥ 
अनाशकं निजाहारसंत्यागो मरणावधिः | 
एतेर्वेदितुमिच्छन्ति ब्राह्मणाः शास्रकोविदाः ॥ ४१३ ॥ 
इच्छेति रुचिरत्र स्यात्‌ सा चोक्ते! करमभिभवेत । 
पापेन प्रतिबद्धाञ्सौ पुण्यैस्तां जनयेद्रुचिम्‌ ॥ ४१४ ॥ 


-------::4 र न 0000 000 डी 
हैं संन्यास अन्तरङ्ग साधन है और शान्ति, दान्ति आदि अन्तरङ्गतर-साधन हैं, 
यह क्रम है । कमीदि विविदिषासाधन है, ज्ञाननाधन शमादि हैं ॥ ४११ ॥ 

'अधीत०' इत्यादि । अधीतवेदका जप [ प्रकृतमें जपशब्दसे वेदानु- 
वचन विवक्षित है । ], दशपूणमासादि यज्ञ, धन ( सुवणीदि ) और धान्य 
( यवादि ) का परसत्वापादनरूप दान और इच्छादि तप, जो धर्मशाखतमें 
प्रसिद्ध हैं ॥ ४१२ ॥ 

'अनाशकम्‌' इत्यादि । और मरणपयेन्त मोजनत्याग [ संकल्पपूर्वक अनशन 
करके जो मरता है, इसको जन्मान्तरमै विविदिषा अवश्य होती है ]-इन 
उपायोसे शास्त्रज्ञ ब्राह्मण आत्माके वेदनकी इच्छा करते हैं॥ ४१३ ॥ 

“इच्छेति' इत्यादि । 

शङ्का- इच्छा विषयसौन्दर्यसे ही होती है, अत; वह कर्मसे केसे हो 
सकती है ! 

समाधान - केवल इच्छा विषयसौन्दर्याधीन होती है, परन्तु यहां इच्छासे 
रुचि यानी प्रवृत्तिपयन्त इच्छा विवक्षित है, वह पुण्यसाध्य है । 

शङ्का- रुचि भी विषयसौन्दर्यसे ही क्यों नहीं होती £ . 

समाधान--पापसे प्रतिबद्ध होनेसे नहीं होती, उक्त पुण्य कमेसे जब पापकी 
निवृत्ति हो जाती है, तब प्रतिबन्धकामावसे वह उत्पन्न होती हे । जैसे जिसकी 
रसनेन्द्रिय पित्त दोषसे दूषित हो गई है, उस पुरुषकी दुग्धपानमें प्रवृत्ति नहीं 
होती, वैसे ही जिसका अन्तःकरण मलिन दै, उस पुरुषकी वेदनेच्छा होनेपर 
भी उसमें रुचि नहीं होती, अतः यञ्चादि कसे पापनिदृत्ति द्वारा ज्ञानमें रुचि 
होती है, अतः यज्ञादिका विधान श्रुतिमें दै ॥ ४१४ ॥ 
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हेतुर्वेदनमित्येवे जानन्‌ सोऽपि न रोचते॥ ४१५ ॥ 
अरुच्या पापमूहित्वा तच पुण्येविनाशयेत्‌ । 
उत्पन्नायां रुचौ पुण्यं यज्ञदानादि सन्त्यजेत्‌ ॥ ४१६ ।। 
पुरा यज्ञाद्यनुष्ठानात्‌ प्रतिबन्धस्य सर्वतः । 
' अट्वेतुद्धिनोंदेति जगस्सत्यत्ववि श्रमात्‌ ॥ ४१७॥ 
महापापवतां नृणां ज्ञानयज्ञो न रोचते। 
प्रत्युत ज्ञानयज्ञस्तु प्रद्वेष्यो भासते स्त्रतः ॥ ४१८ ॥ 
भोगसारत्वविश्रान्त्या ज्ञाने भोगौषघातिनि । 
्द्वेषोऽशुद्धचित्तसय महापापवतो भवेत्‌ ॥ ४१९ ॥ 


उक्ताथे को ही पुनः स्फुट करते हैं--“निःशेष ०” इत्यादिसे । 
निःशेषदुःखनाशरूप आत्मानन्दकी प्रापिका हेतु ब्रह्मज्ञान है, यह जानते 
हुए भी उक्त ज्ञानमें उक्त प्रतिबन्धकवश रुचि नहीं होती ॥ ४१५ ॥ 

८4 'अरुच्या' इत्यादि । अरुचिसे पापका अनुमानकर पुण्यकर्मानुष्ठानसे उनकी 
निवृत्ति करनी चाहिए । रुचि उत्पन्न होनेपर यज्ञ, दान आदि कर्मका त्याग करना 
चाहिए । जबतक उपेयप्रापि न हो तबतक उपायानुष्ठान आवश्यक है, उपेयप्राति 
होनेपर उपायका त्याग आवश्यक है ॥ ४१६ ॥ 


पुरा यज्ञा० इत्यादि । यज्ञादिके अनुष्ठानसे पहले प्रतिबन्धकीमृत पापके 
रहनेसे अद्वेतात्मबुद्धि नहीं होती, कारण कि जगतमें सत्यत्वका अम रहता है, 
त्यक्ष आदि प्रमाणोंसे सिद्ध जगत्‌की सत्ता देखकर अद्वेतात्मश्रवण होनेपर भी 
उसमें पूर्ण आस्था नहीं होती ॥ ४१७ || 

'मह्दापाप०' इत्यादि । महापापी मनुप्योंकी ज्ञानयज्ञमें केवल रुचि. ही नहीं 
देशी, मह नहीं है, प्रत्युत ज्ञानयञ्चसे उनको प्रद्रेष भी होता हे ॥ ४१८ ॥ 

भोगसारत्व०' इत्यादि । सांसारिक भोग ही तत्त्व है, इस आन्तिसे भोग- 


समुदायके विनाशक ज्ञानमें अशुद्धचित्त महापापियोंक 
कभी नहीं होती ॥ ४१९ ॥ “a 
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सन 
सन्य य य स 
जदचिचस्प य्चायैविवेकः शुद्धिसंमवः । 
बराग्य ब्रह्मलोकादौ व्यनक्त्यथ सुनिर्मलम्‌ ॥ ४२० ॥ 
अह्मादिस्तम्बरपयन्ते संसारेऽस्मिन्नसारताम्‌ । 
बुद्धा मोगान्चिवृत्तः म 
र सन्‌ प्रत्यक्प्रवणतां ब्रजेत्‌ ॥ ४२१ ॥ 
जन्मसत्युजराव्याधिदुःखदोपानुदशनम्‌ । 
इवेन्दोषबिहीन तं निजात्मानं बुझुत्सते ॥ ४२२ ॥ 
महापापस्य नाश; स्यात्‌ कमेमिस्त्वसकृत्कृते; । 
अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥ ४२३ ॥ 
प्रत्यक्म्रवणतां बुदे  कर्माप्युत्पाद्य शुद्धितः । 
कृतार्थान्यस्तमायान्ति प्रावुडन्ते घना इव ॥ ४२४॥ 
सामथ्येमीइक्‌ चेदस्ति कणां तहि किं तव | 
ज्ञानेनेति न वक्तव्य मुनित्वाथ॑मपेश्षणात्‌ ॥ ४२५ ॥ 
MN 

“शुद्धचित्तस्य इत्यादि। यज्ञादिकमौनुष्ठानसे जो पुरुष निभरचित्त हो 
जाते हैं, उनको शुद्धिप्रयुक्त विवेक होता है, यही विवेक ब्रह्मलोका जो उत्तम 
भोग है, उसमें वैराग्य उत्पन्न करता है ॥ ४२० ॥ 

“ब्रह्मादि०” इत्यादि । ब्रह्मासे लेकर स्तम्ब ( छोटे पौधे ) पर्यन्त संसारको 
निस्सार समझकर विपयमोगवासनासे निवृत्त होकर वे आत्मचिन्तनाद्युन्मुख होते हैं, 
जिनके कि चित्त यागादि कर्मसे शुद्ध हो जाते हैं ॥ ४२१ ॥ 

'जन्मस्रत्यु०' इत्यादि । जन्म (उत्पत्ति), मृत्यु (मरण), जरा (वृद्धावस्था), 
व्याधि (रोग) और दुःख--ये ही संसारदशामें दोष है, इनपर इष्टि रक्खे । 
संसारी पुरुषोंका उनसे छुटकारा नहीं होता, उक्त दोषॉसे रहित आत्माको 
जानकर उसकी जिज्ञासा करे ॥ ४२२ ॥ 

“महापापस्य' इत्यादि । बार-बार शुभ कर्मानुष्ठानोसे संसिद्ध होनेपर पुरुष 
तदनन्तर उत्कृष्ट गतिको ( मोक्षको ) प्राप्त करता हे ॥ ४२२॥ 

“अत्यक? इत्यादि । अन्तःकरणशुद्धि द्वारा आत्मविषयक बुद्धिका 
उत्पादन कर कृता हुए शुभकर्म वर्षोऋतुके अन्तमें मेके समान अस्त हो 
जाते हैं ॥ ४२४ ॥ 

ससामथ्य०' इत्यादि । 
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श्रतिः--एतमेव विदित्वा ग्रनिभवत्येतमेव प्रवाजिनो लोकमिच्छन्तः 


हि ुञुत्सतेऽयमात्मानं सर्वैयज्ञादिकर्मभि। । 
एतमेव विदिस्वाऽसौ पुनिभवति नाऽन्यथा ॥ ४२६ ॥ 
सदा मननशीलो यो जीवन्युक्ती मुनिः स हि । 
स्थितपरज्ञादिभिः शब्देमोंक्षशास्रेष वर्ण्यते ॥ ४२७ ॥ 
ज्ञानाभावे मुनिः कः स्यात्‌ सत्स्वप्यन्येषु करमसु.। 
गृहिणोश्तो बिमुक्त्यथ स्मर्यते ज्ञाननिष्ठता ॥ ४२८ ॥ 
न्यायाजितधनस्तत्वज्ञाननिष्ठो$तिथिप्रियः । 
श्राद्कृत्सत्यवादी च ग्रहस्थो$पि विम्युच्यते ॥ ४२९ ॥ 

उ शुभक अन्तःकरणशुद्धि द्वारा. त्रहज्ञानका उत्पादन कर जब 
स्वयं नष्ट हो जाते हैं, तब ज्ञानसे क्या प्रयोजन £ कम निवृत्ति ही मोक्ष है । 

समाधान - ऐसा मत कहो, मुनित्वके लिए ज्ञानकी अपेक्षा होती है ॥४२५॥ 

(एतमेव' इत्यादि श्रुति । इलोकव्याख्यानसे श्रृत्यथ स्पष्ट है । 

'बुभुत्सते' इत्यादि । सब यज्ञादि कासे जिस आत्माकी बुभुत्सा की जाती 
है, उस आत्माका ज्ञान होनेपर ही वह पुरुष मुनि कहा जाता है, आलज्ञानके 
बिना नहीं ॥ ४२६ ॥ 

“सदा मनन०' इत्यादि । जो आत्ममननशीछ होता है, वही जीवन्मुक्त 
मुनि कहलाता है । मोक्षशाख्न यानी गीतादिमें स्थितप्रज्ञ आदिसे उसीका वर्णन 
किया गया है । 

शङ्का-संन्यासी भी मुनि कैसे ! आश्रमकरमसे उनका भी चित चञ्चल 
ही रहता है । 

समाधान--वेदान्तवाक्योंका आत्मेक्यविषयमें जो परमतात्पय है, उसका निश्चय 
कर उसी तासर्यविषय अर्थका श्रौत युक्ति द्वारा केवल अनुसन्धान करना ही 
संन्यासियोंका केवळ कम है, उसके अन्य विरोधी कम नहीं हैं, अतः संन्यासी ही 
वस्तुतः मुनि हैं ॥४२७॥ 

'ज्ञानाभावे' इत्यादि | अन्य कर्म करनेपर भी यदि ज्ञान हो, तो मुनि कौन 
हो सकता है! गृहीको भी मुक्तिताभके ढिए ज्ञाननिष्ठ होना आवश्यक है ॥४२८॥ 

न्यायार्जित०' इत्यादि। जो गृहस्थ न्यायसे धनार्जन करता हो, 
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पारिवाज्यस्य वैयर्थ्यमेव तहींति मोच्यताम्‌। 
आत्मानं लोकमिच्छन्तः प्रवजन्ति यत! स्वत; ॥ ४३२ ॥ 
लोक्यते इश्यते योऽथः स लोक इति वर्णनात्‌ | 
आत्मदशनहेतुः स्यात्‌ पारिव्राज्यं विशेषतः । ४ ३१ ॥ 
अरुचिप्रतिबन्धस्य कर्मभिः प्रक्षये सति। 

गृहस्थो वा परिवाड वा शास्नणा55त्मानमीक्षते ॥ ४ ३२॥ 


कोर मं अगर त यया 
) तो प्रेमपूर्वक उसको भोजन कराता हो, 

तथा पितृकम ( आद्वादि ) समयपर करता हो, एवं सत्यवादी हो, वह गृहस्थ 
भी मुक्तिका भागी होता है ॥ ४२९ ॥ 

'पारिव्राज्यस्य' इत्यादि । 

शङ्का--यदि ग्रृहस्थको भी मुक्ति होती है, तो दुष्कर खत्री, पुत्र आदिके 
त्यागरूप संन्यासका क्या प्रयोजन! सुकरोपायसे इष्टसिद्धि होनेपर कठिन कमें 
कौन प्रेक्षावान्‌ प्रवृत्त होगा £ 

समाधान--ऐसी शङ्का मत करो, आत्मलोककी इच्छा करनेवाले पुरुष स्वतः 
संन्यास अहण करते हैं, विधिवश नहीं ॥ ४३० ॥ 

‘लोक्यते! इत्यादि । 2 

शङ्का--“लोकमिच्छन्तः? इस श्रतिके निर्देशसे संन्यास लोकहेतु है, ज्ञान- 
हेतु नहीं है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है फिर आप सन्यास ज्ञानहेतु है, ऐसा 
क्यों कहते हैं । 

समाधान--“छोक्यते इश्यते इति ढोक इस व्युत्पत्तिसे छोकशब्द यहाँ 
ज्ञानपरक है; लोकहेतुका ज्ञानहेतु ही अभे है, इससे पारिन्राज्य आत्मद्शन- 
हेतु है, यह अथे सिद्ध होता है ॥ ४३१ ॥ | 

(अरुचि०' इत्यादि । आत्मज्ञानोत्पततिके प्रतिबन्धक गर्हित कमका यागादि 
शुभकमासे क्षय हो जानेपर गृहस्थ हो अथवा परित्राड्‌ ( संन्यासी ) हो, शासे 
आत्माको देख सकता है, वस्तुतः अधिकारी होना चाहिए, अधिकार केवल 
संन्याससे ही नहीं होता, यह तो केवल वाह्य लिज्ञमात्र है । क्मफरुसन्यास 
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जनकोषस्तगार्ग्यादेने स्यादू वेदनमन्यथा । 
सुलभं तु परिव्राजो बहुविक्षेपवजनात्‌॥ ४३३ ॥ 
सोढ्वाञपि कमविक्षेप॑ ज्ञाननिष्ठो भवेद्यदि । 
विमुच्यते गृहस्थोऽपि प्रत्रजन्त्यन्यथा पुनः ॥ ४३४ ॥ 
अतो विदित्वेति वाक्य सामान्यविषयं भवेत्‌ । 
प्रत्रजन्तीति वाक्यं तु विशेषेण ग्रवतेते ॥ ४३५ ॥ 
सकृद्ठोधो वेदनं स्यान्युनित्वं ज्ञानशीलता । 
अज्ञानहानिबोधात्‌ स्याजीवन्युक्तिमुनित्वतः ॥ ४३६ ॥ 


ही मुख्य संन्यास है। इसीसे भगवानने स्पष्ट कहा है--'न कर्मणामनारम्भात्‌? 
इत्यादि ॥ ४३२॥ 
“जनकोषस्त०' इत्यादि । 
शङ्डा-संन्यास ज्ञानदेतु दै, इस थत अर्थसे गृहस्थको ज्ञान नहीं होता, 
ऐसा क्यों न माना जाय ! 
समाघान--जनक, उषस्त और गारग्यको मी ब्रह्मज्ञान था, ऐसा उपनिषदोंमें 
स्पष्ट है । अतः उक्त कथन असङ्गत है । 
शङ्का--अच्छा, यदि गृहस्थ तथा संन्यासी दोनों मुक्त हो जाते हैं, तो 
संन्यासमें विशेषता क्या दै ! 
समाधान- विशेषता यह स्पष्ट है कि गृहस्थाश्रमे चित्तविक्षेपकारक कर्म 
अधिक होते हैं, इसलिए उक्त आश्रममें ज्ञानोत्पादन कष्टसाध्य है। संन्यासमें 
चित्तविक्षेपकर कर्माके न होनेसे ज्ञान सुरूम है, इसी तात्पयैसे संन्यासका 
विधान किया गया है ॥ ४३३ ॥ 
सोद्वाञपि' इत्यादि । गृहस्थ भी यदि कमैविश्षेपोको सहकर ज्ञाननिष्ठ हो, 
तो वह भी मुक्त होता ही है। यदि विक्षेपोंकी न सह सके, तो संन्यासका ही 
ग्रहण करे ॥ 9३० ॥ 
“अतो विदि०? इत्यादि । 'अतो विदित्वा” वाक्य सामान्यविषयक है, और 
श्रवजन्ति' वाक्य विशेषविषयक है ॥ ४३५ ॥ 
'सकृद्वोघो' इत्यादि । 
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रर? ज्य स्म बै तत्पूर्व विद्वाश्सः प्रजा 
का । बद्वा<सः अजां न कामयन्ते किं प्रजया 
करिष्यामो येषां नोऽयमात्माऽयं लोक इति ते इ स्म पुत्रैषणायाश्च विचत- 
पणायाश् रोकेषणायाश्च व्युत्थायाथ भिक्षाचर्य चरन्ति या ह्येव पुत्रैषणा 
सा वित्तेषणा या वित्तेषणा सा लोकेषणा । 
जीवन्छुक्तिरभीष्टा चेद्‌ बिद्वृत्सन्यासमाचरेत्‌ । 
एतद स्मेति वाक्येन तदेतदभिधीयते ॥ ४३७ ॥ 
अपत्यः कि करिष्यामः सर्वदा दुःखहेतुभिः । 
परमानन्द आत्माऽयमस्माभिवीक्ष्यतेऽनिशञम्‌ ॥ ४३८ ॥ 


—— == se ह टी. 
शङ्का--'विदित्वा सुनिभवति? इस वाक्यमें वेदन अँ 
पदार्थ हैं, अतः उनमें साध्यसाधनभाव नहीं हो सकता । be ह 
समाधान--वेदनसे सक्कद्बोध विवक्षित है और मुनित्वसे ज्ञानशीळता 
विवक्षित है । केवल स्वरूपमेद ही नहीं है, किन्तु इनमें फलमेद भी हे । बौषसे 
अज्ञाननिवृत्ति होती है और मुनित्वसे जीवन्मुक्ति होती है। यहाँपर 
अज्ञानशव्दसे जगत्‌-सत्यत्वविश्रमापादक अज्ञानांश विवक्षित है, अखण्डानन्दा- 
वारक जज्ञानांश विवक्षित नहीं है, क्योंकि गृहस्थोके लिए भी ज्ञाननिष्ठाका 
विधान है ॥ ४३६ ॥ 

एतद्ध स्म' इत्यादि श्रुति | छोकव्याख्यानसे श्रत्यथ स्पष्ट है । 

जीचन्युक्ति०' इत्यादि । यदि जिवन्मुक्ति अभीष्ट है, तो विद्वत्सन्यासका 
ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि 'एतद्ध स्म इत्यादि अ्वादवाक्यसे जीवन्मुक्ति- 
साधन विद्वत्सन्यास है, यह स्फुट प्रतीत होता. है। 'ह! और “स्म? ये दोनों शब्द 
ऐतिद्याक हैं, “वे? शब्द स्मरणाक है ॥ ४३७॥ 

‘अपत्यैः’ इत्यादि । सदा दुःखहेतु अपत्योंसे (सन्तानोसे) हम छोगोंको क्या 
करना है £ आत्मसुखके लिए ही ढोग अपत्य चाहते हैं, पर अपत्यसे सुखकी अपेक्षा 
दुःख ही अधिक होता है । अगर वह मूर्ख हुआ तो उससे पद पद. पर दुःख 
ही होता है, गुणी होनेपर मी उसके दुःखसे दुःख ही होता है, फिर भी 
संसारी पुरुषोंके लिए उसकी आवश्यकता हो सकती है । किन्तु संसारपराङ्युख 
हम मोक्षाथी छोगोंको उससे क्या लेना है ! इस परमानन्दस्वरूप आत्माको हम 
ढोग सतत देखते हैं, उससे अधिक आनन्द अन्यत्र है नहीं ॥ ४३८॥ 

३०३ 
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इति मत्वा तत्त्वविदो व्युत्थायाऽथेषणात्रयात्‌ । 
भिक्षया देहनिर्वाह झुर्वन्तः सुखमासते ॥ ४३९ ॥ 


“इति मत्वा' इत्यादि । आत्माख्य पुरुषाथमें पुत्रादि साधनकी अपेक्षा नहीं 
है, यह मानकर तत्त्ववेत्ता एषणात्रयसे यानी छौकेषणा, पुत्रैषणा और 
वित्तेषणासे निःसप्र होकर भिक्षामात्रसे शरीरका निर्वाह करते हुए सुखपूर्वक 
रहते हैं। भाव यह है कि उनकी यह पक्की घारणा है कि जो जन्मादियुक्त 
वस्तु है, वह स्वामिक वस्तुके समान तुच्छ है। आत्मज्ञानमें ही निःशेष 
पुरुषाथ समाप्त हो जाते हैं, अतः जब दूसरा पुरुषार्थ ही नहीं है, तब उसके 
साधन पुत्रादिकी क्या आवश्यकता है! इस अनुसन्धानसे पुत्रादिका तथा 
नृळोकादि फळोंका तिरस्कार करते हैं। एषणाका फल उत्पाद, विकार्य, संस्कार्य 
और आप्य मेदसे चार प्रकारका होता है । ऐसे सातिशय विनाशी 
फलमें किस विद्वान्‌की आस्था होगी ! विरक्त अज्ञको भी एषणाके त्यागसे 
ज्ञान होता है । जैसे जक्मविद्या मत्यग्मतत्रक्धानुरूप होनेसे अश्षप्रातिकी हेतु 
है, वैसे ही एषणात्याग भी कर्मविरोधी होनेके कारण ब्रह्मज्ञानानुरूप होनेसे 
उसकी उत्पत्तिका साधन दै) अतः अज्ञ विरक्तका भी संन्यास फलवान्‌ होता 
है । सब भूतोंके आत्मभूत सर्वेकाल्यदर्शी अतएव अशेष पुरुषाथाँको प्राप्त करने- 
वाळा, इसीसे सम्पूर्ण दुःखोंसे रहित परम स्वास्थ्यको प्राप्त हुए यतिको प्रजादिसे 
क्या लेना है! इस निश्चयसे निःसङ्ग होकर संन्यास अहण करते हैं। 
सृगतृष्णामें जल्बुद्धिसे दौड़नेवाले मूरखांको देख कर मृगतृष्णाके तत्त्वको 
जाननेवाळा पुरुष सूढके समान दौड़ता नहीं है । पुत्रोतपत्तिके उद्देश्यसे 
दारसंग्रहको पुत्रेषणा कहते हैं । मनुष्यद्ोककी प्रातिके उद्देश्यसे भी 
पुत्रैणण होती है। कर्मप्रयोजक मानुष और देव वित्त तथा देवतादि- 
परिज्ञानको वित्तेषणा कहते हैं । 

आ ह.त भी देवताविज्ञाके समान दैववित्तसे क्‍यों नहीं 
समाधान त्रक्षज्ञान संसारकारणध्वंसि अतएव मुक्तिप्रद है, अतः कर्म- 

विरोधी होनेसे देववित्तसे उक्त वि 

देखिए ॥ ४३९ ॥ 1 शोक 
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व्रादूभिवुद्ध आत्मा कीडगित्यभिशक्छिते । 
स एष नेति नेतीति श्रृतिराहोत्सुका सती ॥ ४४० ॥ 
ननु मिक्षादिना देहपोषणादौ समे सति। 
आत्मतस्वविदः कोअतिशयो मूढादितीर्यताम्‌ ॥ ४४१ ॥ 
स्वेषामपि ८ मूढानां चिन्ते स्तः पुण्यपापयोः । | 
निमित्तमेते आत्मज्ञ चिन्ते द्वे प्राप्चुतो नहि ॥ ४४२ ॥ 
अतो मोहाडनं लब्धुमाकाङ्गंः दुष्मतिग्रहम । 
अतः कामात्‌ स्वगमाप्तुमकापं दानमुत्तमम्‌ ॥ ४४३ ॥ 
इति चिन्ते पुण्यपापविषये पुरुषं सदा । 
प्राप्छुतः प्राप्य तच्चिन्ते तापं जनयतः खलु ॥ ४४४ ॥ 

'परिवाडूभि०' इत्यादि । संन्यासीसे ज्ञात आत्मा कैसा है? ऐसी शङ्का 
होनेपर समाधान करनेके लिए उत्सुक (उत्कण्ठित) श्रुति स्वयं उत्तर देती है- नेति 
नेति इत्यादिसे । सकलधमीतिग चेतन्यमात्र आत्मस्वरूपका उक्त श्रुति बोधन करती 
हे । भाव यह है कि 'नेति नेति? इत्यादि वाक्यसे जब ऐकाल्यसंमोह ध्वस्त हो 
जाता है, तब स्वमहिमामे प्रतिष्ठित आत्मा अग्रृद्य हो जाता दै । परमात्माका 
ज्ञान होनेपर ज्ञेय (काय) समाप्त हो जाता है, फिर कुछ अवशिष्ट 
नहीं रहता ॥ ४४० ॥ 

“ननु? इत्यादि । भिक्षा या कृषि आदिसे देहपोषण ज्ञानी और मूढका 
समान ही हे, फिर दोनोंमें विशेष ही क्या है £ यह कहो ॥ ४४१ ॥ 

(सर्वपामपि' इत्यादि । सब मूढोंको अपने अपने चित्तमें पुण्य और 
पापकी चिन्ताएँ बनी रहती हैँ। ये चिन्ताएँ आत्मज्ञके चित्तमें प्राप्त नहीं 
होती हें ॥ ४४२ ॥ 

“अतो मोहा०' इत्यादि । इस मोहसे यानी अज्ञानसे धनके लामके लिए 
अनुचित पापजनक प्रतिग्रहकी मैंने आकांक्षा की और इस कामनासे स्वगकी 
प्रातिके लिए उत्तम दान मैंने किया इस प्रकार पुण्य और पापविषयक 
चिन्ताएँ सदा अज्ञ पुरुषको होती हैं और चिन्ताएँ पुरुषमें आकर तापको 
उत्पन्न करती हैं । 

शक्का--सदा पापका ही भोग करे, चिन्ता क्यों ! 
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करणात्‌ तापयेत पापं कतरि स्वफलेन च । 
सुकृतं करणात्‌ तद्वत्‌ स्वफलस्य क्षयादिना ॥ ४४५ ॥ 


है यदा न प्राप्नुतश्चिन्ते उभे तक्वविदं तदा । 
न तापयत इत्येतं किसु वक्तव्यमस्ति हि ॥ ४४६ ॥ 


समाघान--अस्य अपार दुःखराशि उपस्थित हुई है, यह कठिन संकल्प 
हिचकीसे समाकुळ सामार्थ्यहीन पुरुषके तापका कारण होता है ॥ ४४३,४४४ ॥ 

“करणात इत्यादि । 

शङ्का-सुक्त क्यों तापका कारण होता है ! उसका फल तो सुख है, जो 
संदा सबंको अभीष्ट ही रहता दै । 

समाधान--पाप करनेके अनन्तर ही कर्ताको पश्चात्तापसे सन्तप्त करता है, 
अनन्तर नरक आदि दुःसह दुःख द्वारा सन्तप्त करता है। पुण्य तो पहले अनुष्ठानके 
समयमें ही पुण्यकती पुरुषको शरीरक्केश आदिसे दुःखी करता है और पीछे स्वी 
आदि फल प्रयुक्त गर्वीदिसे और फनाशकालमें पतन आदिसे दुःखी करता है । 

शङ्का-- पूर्वोक्त संकल्प कौन करता है ? 

समाधान--जो ज्ञानकर्मसमुचयका अनुष्ठान करता है, वही उक्त विचि- 
कित्सावान्‌ होकर मरनेके अनन्तर सूक्ष्म देहवेष्टित देवयान मार्गसे कार्यब्रह्म- 
छोकको प्राप्त कर सुखी होता है । केवल इष्ट आदि कर्मोका अनुष्ठान करनेवाहा 
पिठृयानसे चन्द्रकोकमे प्राप्त होता है और अनिष्ट कर्मोका अनुष्ठान करनेवाला 
भूतसुद्मपरिवेष्टित संयमनमें यमकी यातनाओंक्रा पुनः पुनः अनुभव कर तदनन्तर 
बहांसे उतर कर पूर्वकमानुरूप योनिको प्राप्त होता है || ४४५ ॥ 


यंदा न' इत्यादि । जह्मवेत्ताको पुण्य और पाप दोनों तापकर नहीं होते, इसमें 
अुतिमुखसे उत्तर कहनेके ढिए पश्नपूर्वक उत्तरवाक्य है । विद्वान्‌ पुण्य और पाप 
दोनोंको तर जाता है, कारण कि कर्महेतु अविद्याका विद्यासे नाश होनेपर विद्वान्‌ 
घमीधमेफळका अतिक्रमण कर जाता है। कृत यानी शुभकर्म फलप्रदान द्वारा 
अहत प्रत्यवाय द्वारा नेतिनेतिदर्शीको तापकर नहीं होते । पुण्य या पाप ऐसा कोई 
नहीं है, जो ब्रह्मवेत्ताके लोकको नष्ट कर सके, वस्तुतः पुण्य रहता ही 
नहीं है ॥ ४४६ ॥ | 
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अतिः--3मे हेते एषणे एव भवतः | स एप नेति नेत्यात्माऽ 
नहि गृह्यतेऽशीर्यो नहि शीर्यतेऽसङ्गो नहि सज्यतेऽसितो न व्यथते 
न रिष्यत्येतसु 5 न तरत इत्यतः पापमकरवमित्यतः कल्याणमकर- 
वमित्युमे उ हैचेष एते तरति मैन कृताकृते तपतः ॥ २२ ॥ 
उभे उ हेति हेतृक्तिस्तचिन्ताया असम्भवे । 
पुण्येन भूयान्पापेन कनीयान्वा भवेन्न यः ॥ ४४७ ॥ 
सोऽहमात्मेति विज्ञाते कमणोऽबसरः कुतः । 
कृते देहादिभिस्ते द्वे अकृते वा द्विधाऽपि च ॥ ४४८ ॥ 
एनं तस््रविदं ते द्वे नेव तापयतः क्चित्‌। 
स्वयं न ङुरुते तस्मात्‌ तत्प्राप्तिश्च न विद्यते ॥ ४४९ ॥ 
ना :प्राप्योस्तापकत्वं विद्यते परकीययोः । 
` सूढस्य तूभयोः कतुस्तापः पूरवुदाहृतः॥ ४५० ॥ 
“उभे ह्यते’ इत्यादि श्रुति। छोकव्यार्यानसे श्रुत्यथ स्पष्ट हो जायगा ॥२२॥ 
पुण्य और पापकी चिन्ता ब्रक्षवेत्ताको नहीं हो सकती । इसमें हेतु कहते 
हें--'उभे' इत्यादिसे । 
पुण्य और पापकी एषणासे ही ताप होता है, जो इन दोनों एषणाओंका 
अतिक्रमण कर चुका है, उसको उनकी चिम्ताकी क्या सम्भावना है £। 
ब्रह्मवेत्ता न पुण्यसे महान होता है और न पापसे रघु होता है । अपने 
आत्माको जो ब्रह्मस्वरूप जानता है और देहादिको परदेहके समान जानता 
है, उसको जब कर्मका संश्लेष ही नहीं होता, तब तन्निमित्तक चिन्ताका अवसर 
कहां १ यह परम तात्पर्यं है ॥ ४४७॥ `| 
“सोऽहमात्मा' इत्यादि । शरीरातिरिक्त आसदर्शीको इत अथवा अक्कत 
दोनों यानी पुण्य और पाप ताप नहीं देते ॥ ४४८ ॥ 
'कर्मणो$वसरः कुतः इत्यादिसे कथित विद्वानके कर्माभावका प्रपञ्चे करते 
डु (एनम' इत्यादिसे । 
र न पुण्य और पाप बह्मवेत्तनों ताप नहीं देते, विद्वानमें कतृत्व 
अभिमान न होनेसे जब स्वयं कर्म करता ही नहीं है, तब उसे उसकी प्रासि 
कैसे हो !॥ ४४९ ॥ 
“नाऽग्राप्तयो' इत्यादि । असंबद्ध पुण्य और पाप तापप्रद नहीं होते; 
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अकतुरपि यच्ताप इहोदाह्यिते स्फुटम्‌ । 
गर्वेण महता पापमकर्तारं प्रतापयेत्‌ ॥ ४५१ ॥ 
पुण्य च फलराहित्यादकतुस्तापदं भवेत्‌ । 
देहादिरक्षासाम्येऽपि कर्मतापस्य वजनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 
मूढाद्विरिषोऽभिज्ञस्य तावता कृतकृत्यता । 
ब्राह्मणे विस्तृतो योऽथा मन्त्र संक्षिप्यते सहि ॥ ४५३ ॥ 
श्रतिः _तदेतरचाऽमभ्युक्तम्‌ । एष नित्यो महिमा आह्णस्य न वर्धते 
कमणा नो कनीयान्‌ । तस्यैव स्यात्पदवित्तं विदित्वा न लिप्यते कर्मणा 
पापकेनेति तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतः ॥ 
एष इत्यादिको मन्त्रस्तदर्थस्तूपवर्ण्यते। 
अट्वेतपरमानन्दमहिमाऽत्मविदोऽस्ति १ ॥४५४॥ 
अन्यथा अन्यदीय पुण्य और पापसे अन्यको भी -तापकी प्रसक्ति हो जायगी £ 
मूढ कतृत्व-अभिमानीको ताप होता है, यह पूर्वमे कहा जा चुका है ॥ ४५० ॥ 
(अकतुरापि' इत्यादि । यद्यपि वस्तुतः आत्मा अकती है, फिर भी जो 
उसको ताप होता है, उसमें निमित्त महान्‌ गर्व यानी अहङ्कार ही है। 
अहंकार अविद्वानको स्वानुभवसिद्ध है । “अहंकारविमूढात्मा कतीऽह मिति मन्यते? 
इसके अनुसार अज्ञानीको ही ताप होता है ॥ ४५१ ॥ 
मूढ और बुद्धमें भिक्षादिसे शरीरपोषणका साम्य होनेसे दोनोंमें कुछ विशेष 
नहीं है, इस आक्षेपका परिहार कर 'एतम इत्यादि वाक्यके तात्पर्यका निगमन 
करते हैं--पुण्यं च' इत्यादिसे । 
पुण्य फल ( सुख ) राहित्यसे अकर्तीको तापप्रद होता है । देह आदिकी 
रक्षाका साम्य होनेपर मी कर्मताप तत्त्वज्ञमें नहीं होता । यही विशेष समझना 
चाहिए ॥ ४५२ ॥ 
मूहाद्विशेषो०' इत्यादि ब्रह्मज्ञमें मूढकी अपेक्षा यह विशेष है कि 
रहमज्ञ उसीसे कृतकृत्य हो जाता हे । ब्राह्मणमें जो अर्थ विस्तृत है, वही मन्त्रमे 
संक्षिप्त किया गया हैं ॥ ४५३ ॥ ै 
“तदेतच्चाम्युक्तम इत्यादि श्रति । रलोकव्याख्यानसे श्र॒त्यर्थ गता हे । 
(एष' इत्यादि । 'एप! इत्यादि मन्त्र है, उसके अर्थका वर्णन किया जाता है, 
यात्मविदूकी महिमा अद्वैत परमानन्द है ॥ ४५४ ॥ 
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एष नित्यः कर्जयोहानिवृद्योरभावतः । 
आत्मनो यत्पदं तत्तं तदभिन्ञः पुमान्भवेत्‌ । 
एन विदित्वा पापेन कमणा नेव लिप्यते ॥ ४५५ ॥ 
बहिरङ्ग पुरा प्रोक्तं वेदानुवचनादिकम्‌ । 
तत्संन्यासोऽतरङ्गत्वात्तत अध्यमुदीरितः ॥ ४५६ ॥ 
अन्तरङ्गतरा ये ते शान्तिदान्त्यादयो5खिला! । 

वक्तव्या इत्यमिग्रेत्य श्रुतिस्तत्र प्रवत्तते ॥ ४५७ ॥ 
शान्तिः क्रोधपरित्यागो दान्तिर्बाद्याक्षनिग्रह; । 

शान्तो मुनिबलीवर्दो दान्त इत्युक्तिदशनात ॥ ४५८ ॥ 
शमादिगुणसिञ्रथं मोक्षशास्ध्वनेकधा । 

विवको वर्णितस्तच्च सदा शास्रं विचिन्तयेत्‌ ॥ ४५९ ॥ 


“एष नित्यः’ इत्यादि । यह आत्मा नित्य है, इसमें कमेजनित हानि 
या वृद्धिकी संभावना नहीं है । आमाका जो पद्‌ यानी तत्त्व है, उसको 
जाननेवाढा पुरुष होना चाहिए । शतियोंमें पदशब्द तत्त्वपरक हे । उक्त आत्माको 
जो जानता है, वह पापकर्मसे लिप्त नहीं होता ॥ ४५५ ॥ 

धबहिरङ्गम्‌ इत्यादि । आत्मज्ञानका बहिरङ्ग साधन वेदानुवचनादि 
है, जो पूर्वमें कहा गया है । कमसंन्यास उसका अन्तरङ्ग साधन है, इसीलिए 
उसको उसके बाद कहा गया है ॥ ५५६ ॥ 

(अन्तरङ्ग०' इत्यादि । जो शान्ति, दान्ति आदि उससे भी अति अन्तरङ्ग 
है, उनका भी निर्देश करना आवश्यक है, इस अभिप्रायसे श्रुति उनके निर्देशमें 
प्रवृत्त होती है ॥ ४५७ ॥ 

(शान्तिः? इत्यादि । क्रोधपरित्याग शान्ति कहलाती है, बाह्य. विषयोंसे 
इन्द्रियोंकी विरत करना 'दान्ति' कहा जाता हैं, इसको लौकिकोदाहरणसे स्पष्ट 
करते हैं--जैसे 'मुनिः शान्तो बढीवर्दो दान्तो हलूवहनयोग्यः.( शान्त मुनि है 
और बघिया हुआ बढीवदै हल्वहनके योग्य है ) ऐसा छोकमें प्रयोग देखा 
जाता है ॥ 9५८ ॥ 

“मादि० इत्यादि । शमादि गुणसिद्धिके ढिए मोक्षशाखमे अनेक प्रकारके 
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अपकारिणि कोपश्चेत्कोपे कोपः कर्थ न ते। 
धर्मायकाममोक्षाणां प्रसह्य परिपन्थिनि ॥ ४६० ॥ 
न पाणिपादचपलो न नेत्रचपलो यतिः। 
न च वाक्चपलञ्चेवमिति शिष्टस्य लक्षणम्‌॥ ४६१ ॥ 
पुमर्थः ,कमेणा नेति घीरेषोपरतिभवत्‌ । 
न कणा न प्रजयेत्यादिशा्रमधीयते ॥ ४६२ ॥ 


अ 9 9 क 


विवेकका वर्णन पाया जाता है, अतः विवेकोत्सत्तिकिे लिए सदा शाख्रका 
चिन्तन करना चाहिए यानी-- 
न शब्दशास्रामिरतस्य मोक्षो न चाऽपि छोकग्रहणे रतस्य । 
न भोजनाच्छादनगर्वितस्य न चाऽपि रम्यावसथप्रियंस्य ॥ 
आरण्यनित्यस्य जितेन्द्रियस्य सर्वेन्द्रियम्रीतिविवर्जितस्य । 
अध्यात्मचिन्तागतमानसस्य ध्रुवा ह्मनावृत्तिरपेक्षकस्य ॥ 

( व्याकरण आदि शाख्नोमें निपुण, छोकसङ्गहमें निरत या भोजन, आच्छादन 
आदि विविध सामग्रियोंसे गर्वित तथा सुन्दर गृहमें निवासकी प्रीति रखनेवाले 
पुरुषको मोक्ष नहीं मिळता, किन्तु निर्जन अरण्यमें रहनेवाले, जितेन्द्रिय, 
सम्पूर्ण इन्द्रियोमि प्रीतिसे रहित, अध्यात्मचिन्तनमें सदा तत्पर एवं मोक्षेच्छु 
पुरुषको निश्चित मोक्ष प्राप्त होता है ) इत्यादि शास्रोंसे विवेकका सम्पादन 
करना चाहिए ॥ ४५९ ॥ 

“अपकारिणि’ इत्यादि । अपकारीमें कोप करते हो, तो कोपमें कोप क्यों 
नहीं करते, क्योंकि कोप ध्म, अथै, काम और मोक्ष चतुविंध पुरुषका विरोधी 
होनेसे अपकारी है । कोपमें यदि कोप हो, तो कोप नहीं कर सकेगा, इससे 
अनेक लाभ हो सकते हैं ॥ ४६० ॥ 

+न पाणि०' इत्यादि । यतिको हाथ और पैरसे चपल, नेत्रसे चपळ एवं 
वाणीसे चपळ नहीं होना चाहिए । वागादिचापर्यकी निवृत्ति ही शिष्टका लक्षण 
हे । बा्न्द्रियोंके निग्रहके बिना चापछ्यनिबृत्ति नहीं होती ॥ ४६१ ॥ 

“पुमर्थः? इत्यादि । कर्मोंसे पुरुषायै नहीं होता यह बुद्धि उपरति है, इसीसे 
न कमणा ( कर्मसे, प्रजासे मोक्षरूप पुरुषाथ नहीं सिद्ध होता, किंन्तु त्यागसे 
मोक्ष होता दै ) इत्यादि कहा गया है ॥ ४६२ ॥ 
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श्रतिः-तितिक्षुः समाहितो भूत्वाऽऽस्मन्येवाऽऽत्मानं प्यति । 
अवइ्यभोज्यं प्रारब्ध प्राप्तदन्द्रसहिष्णुता । 
तितिक्षा, नहि तदूदन्द्रवजनोपाय इष्ष्यते ॥ ४६३ ॥ 
मात्रास्पर्शास्तु कौन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदाः । 
आगमापायिनो5नित्यास्तांस्तितिक्षस्व भारत ॥ ४६४ ॥ 
समाहितत्वमेकाग्न्यं मनस! श्रवणादिषु । 
इञ्यते त्वग्र्यया बु्रेत्यस्यैतत्काठके वचः ॥ ४६५ ॥ 
“तितिक्षुः समाहितो भूरवा’ इत्यादि श्रुति । ओोकः्याख्यानसे श्रत्यथे 
स्पष्ट है । 
'अवइय०' इत्यादि। प्रारब्ध शुभाशुभ कमै अवश्य भोगना पड़ता दै, 
इस थारणासे प्राप्त सुख, दुःख आदिकी सहिष्णुता तितिक्षा कहलाती है, 


भोगको छोड़कर द्वन्द्वकी निवृत्तिका दूसरा उपाय नहीं दै, अतएव शाख्रका 
वचन है-- 


“अवइयंभाविमावानां प्रतीकारो भवेद्यदि । 
तदा दुःखेन िप्येयुनेलरामयुधिषठिराः ॥' इत्यादि । 
यानी अवश्यंभावी सुख, दुःख आदिका यदि प्रतिकार हो, तो नल, 
राम, युधिष्ठिर आदि दुःखसे लिप्त नहीं होते ॥ ४६३ ॥ 
दुःख सहना ही पड़ता है, इसमें गीतावाक्यको भी प्रमाणरूपसे देते हैं-- 
मात्रा ० इत्यादि । | 
मात्राओंके यानी चक्षु आदि इन्द्रियोंके रूप, शब्द, स्पर्श आदि विषयोंके साथ 
हुए सम्बन्ध समय समय पर अनुकूल और प्रतिकूल होकर शीत और उष्णके समान 
सुख और दुःख देते हैं, वे उत्पत्ति एवं विनाशशीळ हैं; अतएव अनित्य हैं, हे 
अजुन, उनको सहो यानी तन्निमित्तक हप या शोक मत करो ॥ ४६४ ॥ 
(समाहित०' इत्यादि ऐकाग्र्य समाहितशब्दार्थ है अथीत्‌ श्रवण, मनन 
आदि कामें जिसका चिच एकाग्र होता है, वही अधिकारी समझा जाता है । 
चञ्चलमतिसे अवण, मनन आदि नहीं हो सकते । "हर्यते तवम्रयया बुद्धया/ इस 
काठक श्तिमें 'अग्र्यया'का तात्पर्य समाहित बुद्धिमे दै । समाहित बुद्धिसे जह्म देखा 
जा सकता है, अन्यथा नहीं ॥ ४६५ ॥ 
३०४ 
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श्रद्धावित्तत्वमप्येक॑ प्रोक्त माध्यन्दिनेरिह । 
विश्वासातिशय; श्रद्धा वाक्येषु शुरुशात्रयोः ॥ ४६६ ॥ 
भ्रद्धाभक्तिज्ञानयोगादित्याथवेणिक॑ वचः । 
श्रद्धावांहमते ज्ञानमित्याह भगवानपि ॥ ४६७॥ 
रुचिमान्‌ कर्मसन्यासी युक्तः शमदमादिभिः । 
गुख्याधिकारी भूत्वाऽसावात्मन्यात्मानमीक्षते॥ ४६८॥ 
देहन्द्रियादिसाक्षित्वात्‌ स्वानुभूत्येकमानतः । 
तस्मिन्नव परात्मानं शाख्रसिद्ध पइ्यति॥ ४६९ ॥ 
आधाराघेयमावोऽयमेकस्मिन्नौपचारिकः । 
राहोमूदधेति सम्बन्ध उपचाराद्यया तथा ॥ ४७० ॥ 
` शालान्तरोक्त श्रद्धाविद्त' शब्दका व्याख्यान करते दैँ--श्रद्वावित्तत्० 
इस्मादिसे । 

माध्यम्दिनशाखी श्रद्धाको भी ज्ञानसाधन मानते हैं । शाख्रवाक्य तथा गुरु- 
वाक्यें विश्वासातिशयको श्रद्धा कहते हैं । श्रद्धा ही है वित्त यानी धन जिनका 
ऐसे अद्वावित्त ( श्रद्धा जन) ही ज्ञानी हो सकते हैं, दूसरे नहीं ॥ ४६६ ॥ 

“श्रद्वाभक्ति०' इत्यादि । अद्धा, भक्ति और ज्ञानयोगसे आत्मज्ञान होता 
है, यह अथर्ववेदका वाक्य है। अद्धावानको ज्ञानका लाम होता है, यह 
भगवानने भी गीतामें कहा है ॥ ४६७॥ 

“रुचिमान्‌? इत्यादि । पूर्वोक्तरचिमान्‌, काम्य आदि कर्मोका त्याग कर 
देनेवाळ तथा शम, दम आदिसे संयुक्त पुरुष ही मुख्य ज्ञानाधिकारी होकर आत्मामें 
आत्माको देखता है ॥ ४६८ ॥ 

दिहेन्द्रियादि०' इत्यादि । देह, इन्द्रिय आदिके आक्षिरूपसे तथा प्रमाता 
आदिकी उत्पत्ति और विनाशके साक्षिरूपसे तथा अपने अनुभव प्रमाणसे जो आत्मा 
अपनी महिमासे ही स्फुरित होता है, उसीमें उपनिषदेकवेद्य परमात्माको देखता है 
यानी तबंपदलक्ष्य चैतन्यको निरतिशयात्मरूपसे देखता दै, यह तात्पय हे ॥४६९॥ 

“आधारा०' इत्यादि । 

शङ्का- जीवातमा और परमात्माका अमेद अद्वैतसिद्धान्तसिद्ध है, अतः 
एक ही में आधाराधेयभाव कैसे कहते हो ! 

समाधान- ठीक दै, मुख्य आधाराधेयभाव एकमे नहीं हो सकता, परन्तु 
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SI 
एवकारो भेदचुत्ये जीवात्मपरमात्मनो। । 
स्वात्मानमेव अक्षिति ह्यखण्डत्वेन पश्यति॥ ४७१ ॥ 
स्वात्मा यद्यपि दृष्टभ्रद्‌ द्रष्टव्ये नाञ्वशिष्यते । 
तथाऽप्यन्यः परात्मेति भ्रान्तिनुत्ये श्रुतेर्वच ॥ ४७२ ॥ 
हू श्रुतिः--सर्वमात्मन पश्यति नेने पाप्मा तरति सबै पाप्मानं तरति 
नेनं पाप्मा तपति सवे पाप्मानं तपति विपापो विरजः । ` 


यहाँ औपचारिक आधाराधेयभाव विवक्षित है, मुख्य नहीं। राहुका सिर है, 
यह छोक और शास्नमें व्यवहार होता है । राहु और सिर दो पदार्थ नहीं 
हैं, जो राहु है, वही सिर मी है, घड़का तो नाम केतु है । षष्ठी मेदमें ही होती 
हवै । यहाँ राहु और सिरका यद्यपि मेद नहीं हैं, फिर भी “अभेदे भेदमारोप्य' यानी 
अभेदमें भेदका आरोप कर जैसे औपचारिक षष्ठी मानी जाती है, वैसे ही प्रकृतमें 
भी औपचारिक आधाराधेयभाव समझना चाहिए । आत्मज्ञान होनेपर ज्ञान अनुत्पन्न 
नहीं कहा जा सकता । उस समय पूर्वके समान अज्ञान अबाधित भी नहीं है, संपूर्ण 
ज्ञेय समाप्त होनेसे कुछ मी ज्ञातव्य अवशिष्ट नहीं रह जाता । यही ब्रक्मविद्या 
मधुकाण्डमें पहले कही गई दै । उसकी उत्पत्तिका फल इस समय श्रुतिने कहा है । 
अकत्री्मविज्ञानसे समस्त अविद्या ध्वस्त हो जाती दै; अतः अज्ञके समान न्र्म- 
वेत्ताको पापका स्पश नहीं होता ॥ ४७० ॥ 

‘एवकारो! इत्यादि । जीवात्मा और परमास्माके मेदके निरासके ढिए एवकार 
है, ज्ञानी परमात्माको अपनेसे अभिन्न ही देखता है; स्वभिन्न नहीं ॥ ४४१ ॥ 

“स्वात्मा' इत्यादि । 

शक्का--जीवात्मा और परमात्मा एक ही हैं अतः जिसने स्वात्मतत्त्वको देखा 
उसने परमात्माको देख ही लिया, फिर एवकारकी क्या आवश्यकता दै ! 

समाधान द्वैतवादी जीवात्मासे परमात्माको भिन्न मानते और कहते हैं, 
उनके अमका निरास करनेके छिए एवकार है । इससे द्रैतवादीका उपदेश आन्ति- 
सूढक होनेसे सुसुक्षुओंको उसपर आस्था नहीं करनी चाहिए ॥ ४७२ ॥ 


“यमात्मानं पञ्यति नेनं पाप्मा तरति’ इत्यादि ुति। अुत्यथे छोक- 
व्याख्यानसे गतार्थ है । 
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परमात्मा यथा नाऽन्यत्स्वात्मनोऽस्ति जगत्तथा । 
इति वक्ति श्रुति! सर्वमात्मानमिति वाक्यतः ॥ ४७३ ॥ 
जडाजडं जगद्यच्च इयं तत्स्वात्मना&त्मवत्‌ । ` 
आत्मनथ्रेत्‌ एथक तत्‌ स्यान्निरात्मकमसङ्गवेत्‌॥ ४७४ ॥ 
जीवेशजगतां तस्रमखण्डेकरसं ततः । 
इति पश्यति यस्त्वेनं पाप्मा नाऽऽम्रोति कश्चन ॥ ४७५ ॥ 
पुण्यं च जन्महेतुत्वादत्र पाप्मेति वर्ण्यते । 
कहानि? पूर्वमुक्ता या तस्या उपसंहृतिः ॥ ४७६ ॥ 
“सवैमात्मानं प्यति? इस वाक्यकी व्याख्या करतेहैँ- “परमात्मा: इत्यादिसे। 
जैसे परमात्मा स्वात्मासे व्यतिरिक्त नहीं है, वैसे ही चेतनाचेतनात्मक समस्त 
जगत्‌ आत्मासे अतिरिक्त नहीं है । चेतन और अचेतन उभयात्मक जगत्‌ पर- 
मात्मामें कल्पित है । कल्पित भुजङ्ग आदिकी अधिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त सत्ता 
नहीं होती, किन्तु अधिष्ठानसत्ता ही होती है, यह अन्वयब्यतिरेकसे सिद्ध है 
इसी बातको श्रुति 'सवेमात्मानम्‌? इस वाक्यसे कहती है । इसका पढले अनेकवार 
व्याख्यान भी हो चुका दै, अतः प्रकृतमें विस्तार करना व्यर्थ है ॥ ४७३ ॥ 
“जडाजडम्‌? इत्यादि । जड़ ( प्रथिव्यादि) और अजड़ ( जीवात्मा ) 
उभयात्मक जगत्‌ स्वात्मासे ही आत्मवान्‌ है । यदि वह आत्मासे प्रथक्‌ माना 
जाय, तो निरात्मक असत्‌ यानी'खपुष्पादिके समान अत्यन्तासत्‌ ही हो जायगा । 
उसको अत्यन्तासत्‌ तो मान नहीं सकते, कारण कि अत्यन्तासतका प्रत्यक्ष भान 
नहीं होता और यह प्रत्यक्ष प्रतीत होता दै, अतः उभयातमक जगत्‌ स्वास्म- 
व्यतिरिक्त नहीं है ॥ ४७४ ॥ 
जीवेश०” इत्यादि । जीव, ईश और जगत्‌--इनका तत्त्व अखण्ड एकरस 
परब्र ही है, अतः उस प्रकारके तत्त्वको जो देखता है, उसको किसी प्रकारका पाप 
नहीं गता । पाप तों मेददर्शीको होता है, जो आत्मव्यतिरिक्त पापको जानता 
ही नहीं है, उसको पापप्रासिकी क्या सम्भावना है ! ॥ ४७५ ॥ 
“पुण्यं च इत्यादि । 
शङ्का-“पाप्मा" इस विशेषनिदेशसे तत्त्वदर्शीको पापका स्पर्श नहीं होगा, 
पर पुण्यका स्पर्ष तो होगा ही । 
समाधान- नहीं, पापशब्दसे यहाँ पुण्यका भी ग्रहण विवक्षित है, कारण 
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उल्लद्दयेन्न पाप्मेन स तं प्रत्युत लङ्घयेत्‌ । 
पाप्मा तापयते नैन स तं प्रत्युत तापयेत ॥ ४७७॥ 
कर्माधीनत्वमापाद्य मूढं पाप्माउतिलइयेत्‌ । 
जन्मादिदु'खदानेन मूढं पाप्माऽतितापयेत्‌ ॥ ४७८ ॥ 
कर्माध्यक्षस्वरूपत्वाज्ज्चानी कमाऽतिसङ्कयेत्‌ । 
ज्ञानासिना दहेत्‌ कर्म स्वात्माविद्यासञुत्थितम्‌ ॥ ४७९ ॥ 


PEF फान ही 
कि पुण्य भी तो शुभयोनि आदिसें उत्पत्ति होनेका कारण है, जन्म होनेपर सांसारिक 
दुःख अनिवाय है। दुःखप्रयोजक ही पाप्मा कहलाता है, अतः मुमुक्षुके लिए 
पुण्य भी पाप ही है । देहग्रणका हेतु होनेसे पुण्य भी अनिष्ट ही है, इसलिए 
त्रह्मवेत्तामें धमका भी स्पर नहीं होता। कर्महानि पहले ही कही जा चुकी 
है, उसीका यहाँ उपसंहार है । देहामिमानीको दुःखाभाव नहीं हो सकता, “न ह वै 
सशरीरस्य' इत्यादि श्रुति ही उक्त अर्थमें प्रमाण है ॥ ४७६ ॥ 

'उल्लङ्कयेत्‌’ इत्यादि । पाप तत्त्ववेत्ताका उल्लंघन नहीं कर सकता, प्रत्युत 
तत्त्ववेत्ता ही पापका उलंघन करता है तथा पाप तत्त्ववेत्ताको तप्त नहीं कर 
सकता, प्रत्युत तत्त्ववेत्ता ही पापको तप्त करता है ॥ ४७७॥ 

शक्का--'पाप्मा विद्वांस न तरति” यह वाक्य ही व्यथे है, क्योंकि पाप 
अचेतन है, वह विद्वानका तरण कैसे कर सकता है! अचेतन कोष्ठ आदि 
कुल्याका तरण कहां करते हैं । 

समाधान--'कर्माधीनल्व०' इत्यादि । यहां तरणका अथे कमीधीनत्व दै, जैसे 
पाप मूढको स्वाधीन कर जन्म आदि दुःख देता है, वैसे ज्ञानीको जन्म आदि दुःख 
नहीं देता एवं जैसे जन्म आदि दुःखके प्रदान द्वारा पाप मूढको संतप्त करता है, वैसे 
ज्ञानीको नहीं करता । ज्ञानीके ऊपर कर्मका प्रभाव ही नहीं पड़ता । भजनकपालस्थ 
बीजके समान स्वयं नष्ट हो जाता दै । अतएव कविवाक्य है--प्रवृत्तयोडप्या- 
त्ममयप्रकाशान्नह्न्ति नद्यन्तिमदेहमाप्तान्‌ ॥ ४७८ ॥ 

“कर्माध्यक्ष०! इत्यादि । कमोध्यक्ष होनेसे ज्ञानी कर्मका अतिछंघन करता 
है, क्योंकि सेवककी अपेक्षा स्वाभी प्रबळ होता दै । स्वात्माके मज्ञानसे समुत्पन्न 
कमको ज्ञानरूप अमिसे ज्ञानी भस्म करता है । अकत्रोत्मयाथाल्यज्ञानरूप अभिसे 
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विपापो विरजस्कोऽयं पापविद्याविवञनात्‌ । 
यस्मादविचिकिस्सोऽतो ब्राह्मण्यं मुख्यमस्य हि॥ ४८० ॥ 
श्तिः--अविचिकित्सो ब्राह्मणो भवत्येष ब्रह्मलोकः सम्राडेन ग्रापितोऽ- 

सीति होवाच याज्ञवल्क्यः सोऽहं भगवते विदेहान्‌ ददामि मां चापि सह 
दास्यायेति २३ ॥ स वा एष महानज आत्माऽन्नादो बसुदानी विन्दते 
वसु य एवं वेद ॥ २४ ॥ "जु 

नाऽयं लोकोऽस्ति न परो न सुख संशयात्मनः । 

सर्वसशयविच्छेदे भवति ब्राक्मणो बुधः ॥ ४८१ ॥ 


Et MNS 
सब पापको ज्ञानी भस्म कर देता है, यह स्वयं भगवानने अपने श्रीसुखसे परम 
भक्त अर्जुनके प्रति कहा है-- 

'्यैधांसि समिद्धोऽमिः भस्मसात्कुरुतेडजुन । 
ज्ञानामिः सर्वकमीणि भधमसात्कुरुते तथा ॥' 
यदि पापका सम्बन्ध हो, तो वह ज्ञानीको त्त करे । अकतृत्वादिज्ञानेसे जब 
उसका सम्बन्ध ही ज्ञानीके साथ नहीं है, तब उसमें तापकत्व कहां ! 
' हाहा--पहळे आपने कहा कि ज्ञानामिसे कम भस्म हो जाता हे और 
अब आप कहते हैं कि पाप उतपनन ही नहीं होता, इसमें वास्तविक तत्त्व क्या है ! 
__ समाधान- सञ्चित काकी अपेक्षा नाश कहा गया है और क्रियमाण 
कर्मकी अपेक्षा अनुत्मत्ति कही गई है, यह शाखका निष्कर्ष है ॥ ४७९ ॥ 
“रिपापो' इत्यादि | पाप और अविद्यासे रहित होनेके कारण ज्ञानी विपाप 
और विरजस्क होता है । सर्वसंशयहेतु आत्ममोहके नाशसे सर्वसंशयरहित 
अविचिकित्स ब्राह्मण होता है । इेहश अवस्थापन्न ही वास्तविक ब्राह्मण माना जाता 
है, इससे पहले भावी अवस्थाका आश्रयण कर गौणवृत्तिसे ब्राह्मण कहलाता है । 
शङ्वा- त्राझ्णशब्द जातिवाचक है, अतः इस अवस्थासे पहले भी 
तो ब्राह्मण जाति है, अतः पहले मी मुख्य ही प्रयोग है, गौण क्‍यों £ 
समाघान--श्रुति ऐसा नहीं मानती, श्रुति इद्रश अवस्थापन्नको ही मुख्य 
ब्राह्मण कहती है ॥ ४८० ॥ 
“अविचिकित्सो' इत्यादि श्रुति | इढोकब्याख्यानसे श्रुत्यथे स्पष्ट है ॥२३,२४॥ 
“नाऽयं लोको' इत्यादि । यह छोक नहीं है, परळोक नहीं दै, इस प्रकार 
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अथ ब्राह्मण इत्येव जीवन्पक्तामिघानत | | 
स एव ब्राह्मणोऽत्र स्यान्न जात्या जातिवाधनात्‌॥ ४८२॥ 
बहमत्वमेव ब्राह्ण्यमित्यभिम्रायमात्मनः । 
विशदीकतुमाहैष ब्रह्मलोक इतीदम्‌ ॥ ४८३.॥. 
यो वेदेष ब्रह्मलोको न तु मानुषविग्रहः । 
रिव लोक (इत्येवं पूर्वमेवोपपादितम्‌ ॥ ४८४ ॥ 


संशय्रस्त आत्माको सुख नहीं होता है, अतः संशयात्मा विनश्यति! यह 
कहा गया है । संशयसे निष्कम्प प्रवृत्ति और श्रद्धा नहीं होती, इसलिए 
संशयान पुरुष ऐहिक या पारलौकिक फलको देनेवाले शुभ कर्मोंका अनुष्ठान 
नहीं कर सकता और उभयविध सुखका भाजन भी नहीं होता । सम्पूर्ण संशयोकी 
निवृत्ति होनेपर विद्वान्‌ ब्राह्मण होता है । ब्रह्मज्ञ ही श्रुत्यमिप्रत मुख्य 
राह्मण है ॥ ४८० ॥ 

“अर्थ इत्यादि । जीवन्मुक्त ही वास्तविक ब्राह्मणशब्दका अथर है; अतः 
वही इस श्रुतिमें त्राझ्मणशब्दाथरूपसे विवक्षित है; जातिके तात्पर्यसे नहीं । 

` शङ्का--क्यों ! 

समाधान--उस अवस्थामै जातिका बाघ है, जाति तो अज्ञानमूलक ही 
है, कारणीभूत अज्ञानका बाघ होनेपर उसकी कार्यभूत जाति कहाँ  ॥ ४८२ ॥ 

“बह्मत्व०' इत्यादि । ब्रह्मस्व ही ब्राह्मण्य है, इस अपने अभिप्रायको व्यक्त 
करनेके लिए श्रुति स्वयं कहती है--'्र्महोकः' । इस वाक्यसे ब्रह्मत्व ही 
ब्राह्मण्य है, यह स्पष्ट. है ॥ ४८३ ॥ 

“यो वेदैष! इत्यादि । जो पुरुष एवंभूत ब्रह्माको जानता है, वह त्रश्मळोक 
है, मनुष्यशरीरी नहीं है । त्रझळोकका यहांपर दो प्रकारसे समास हो सकता दै-- 
एक 'ब्रक्षेव लोक” यों कर्मधारय और दूसरा शरणो छोकः यों षष्ठीसमास । 
प्रकृतमें कमैधारयसमास ही इष्ट है, षष्ठीसमास इष्ट नहीं दै । 

शङ्का--क्यों ! 

समाधान- “निषाद; स्थपति याजयेत्‌! ऐसी श्रुति दै, उसका विचार मीमासकोनि 
यों किया है--मलाह निषाद कहरता है और मालिक यानी अधिपति स्थपति कहलाता 
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अ ~~ 
है। यदि यहां 'निषादव्वासौ स्थपतिः यों कर्मधारय समास माने, तो यदि निषाद 
जञमीदार हो तो उसको यज्ञ कराना, ऐसा प्रकृतवाक्यका अर्थ प्राप्त होता है । पर 
निषाद शुद्वजातिविशष है, उसका वेदमें अधिकार ही नहीं, फिर वह यज्ञ केसे 
करेगा? यज्ञम बहुतसे मन्त्र यजमानको ही पढ़ने पड़ते हैं, अतः षष्ठीसमास या 
बहुन्रीहिसमास मानना चाहिए। घष्ठीसमाससे “निषादस्य स्थपतिः’ इस व्युरपत्तिसे 
निषादके स्थपति ब्राह्ण आदि भी हो सकते हैं, जिन ब्राह्मण आदिकी मूमिमे 
निषाद बसते हों, वे बराह्मण आदि निषादस्थपति हैं, उनको वेद पढ्नेका अधिकार 
है, अतः उनको यज्ञ करानेमें आपत्ति नहीं है । अथवा "निषादः स्थपतियेस्य 
येषां बा! यह बहुन्रीहिसमास माने तो भी ठीक है, क्योंकि निषादकी ज़मीनमें 
रहनेवाळे निषादस्वामिक ब्राह्मण आदि हो सकते हैं, अतः उनको यज्ञ कराना 
बाहिए, यह पुर्वपक्ष कर सिद्धान्त किया कि पष्ठीतयुरुष समास माननेपर पूर्वपद्‌ 
निषादी सबन्धीमें लक्षणा करनी पड़ेगी यानी निषादस्थपतिपद्से निषादसम्बन्धी 
स्थपति ऐसा बोध होता दै, यह कहना पड़ेगा, एवं बहुनीहिसमास माननेपर 
उत्तरपद स्थपतिकी सम्बन्धीमें लक्षणा माननी होगी, पर लक्षणामें गौरव होगा, 
अतः कर्मघारयसमास मानना ही ठीक दै, यह उभयपदाथ प्रधान है । यद्यपि 
उसको चेदाधिकार नहीं है, तथापि इस वाक्यसे ताइकू यागोपयोगी मन्त्र पढ़नेके 
अघिक्कारकी कल्पना की जायगी, अन्यथा उक्त वाक्य ही व्यर्थ हो जायगा । 


शहा--जैसे उक्त वाक्यमें षष्ठीसमास और बहुत्रोहिसमास माननेमें लक्षणा- 
रूप गौरव है, इसलिए उनका त्याग किया जाता है, वैसे ही कर्मधारयसमास 
माननेमें निषादको वेदाध्ययनाधिकारकी कल्पना करनेमें भी तो गौरव समान ही 
है, फिर क्मधारयसमास ही क्यों इष्ट है ! 


समान- उक्त समासमें मूल वाक्याथमें छाघव होता है, फलमुख गौरव इष्ट 
है, इसलिए वाक्यान्तरकल्पनामें दोष नहीं दै । किञ्च, छोकशब्दोत्तर प्रथमाविभक्ति 
अत है, उसीका समासान्तवर्ती त्रझशब्दो्र भी स्वीकार करना योग्य है, सन्निधान 
और ठाघवसे शुत करपकशुन्य षष्ठीकल्पनाकी अपेक्षा अतिरूघुतर प्रथमा कल्पना 
युक्त है, अतः ब्रह्मळोकमें भी समासान्तर कल्पनामें उक्त दोप है, क्मधारयमें उक्त 
लाघव है, इसलिए ्रहमेबळोकऋः? यों कमधारय समास ही इष्ट है, इसका पूवमें 
भी निरूपण हो चुका है ॥ ४८४ ॥ 
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ससाधनाया विद्यायाः संपूर्णत्वादय नृप! । 
स्वदेहसहितं hs राज्य शुरुनऽस्मे न्यवेदयत्‌ ॥ ४८५ ॥ 
आख्यायिकां परित्यज्य श्रतिः स्वम्मुखतः पुनः । ६ 
स वा इत्यादिना वक्ति त्रक्लोपास्ति फलारथिनास्‌ ॥ ४८६ ॥ 
पूजाथ भक्तदचान्नमचीत्यन्नाद उच्यते । 
वसुदाता च भक्तभ्यः स एष परमेश्‍वर! ॥ ४८७ ॥ 
पूजास्वीकारदात्त्वशुणयुक्त महेश्वरम्‌ । 
य उपास्ते पुमानेष यथेष्टं लभते धनम्‌ ॥ ४८८ ॥ 


` 'ससाधनाया' इत्यादि । उक्त प्रकारसे श्रीयाज्ञवस्क्यजीने राजा जनकका 
अनुशासन किया यानी संन्यास आदि साधनोंसे युक्त सेतिक्न्यताक ब्रह्म- 
विद्याका पूर्णरूपसे उपदेश दिया । अब कुछ भी उपदेष्टव्य अंश बाकी नहीं 
बचा, अतः जनक राजाने अपनी देहके साथ संपूर्ण राज्यको गुरु श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजीके अर्पण किया । विद्यानुरूप ही दक्षिणा देना उचित है । विद्या- 
निष्क्रयहेतु केवळ राज्य या केवळ शरीर नहीं हो सकता, इसलिए गुरुजीको दोनोंका 
समर्पण किया, इनसे अतिरिक्त और देय ही क्या था? जो था, वह सब दे ही दिया । 
शक्का--न्रह्मविद्याके समाप्त हो जानेपर भी परमानन्दप्राप्तिके लिए क्या कुछ 

और कतंव्यान्तर है ! 

समाधान--नहीं, सवोनथनिवृत्तिपुरःसर परमानन्दकी प्राप्तिकि लिए अतिपरिश्रमसे 
केवल इस बोधकऊा ही सम्पादन करना चाहिए, उसीसे पुरुष कताथ हो जाता है ॥४८५॥ 

आख्यायिकाम्‌' इत्यादि । आख्यायिका समाप्त कर श्रुति स्वमुखसे फिर 
“स वा? इत्यादि वाक्यसे फलार्थियोंके लिए ब्रह्मोपासना कहती है । उक्त प्रकारसे 
विज्ञात आत्मा मोक्षके लिए होता है और अज्ञात आत्मा संसाररूप ऐश्वर्य आदिके 
लिए होता है ॥ ४८६ ॥ 

“पूजार्थम्‌? इत्यादि । पूजा भक्तोके द्वारा प्रदत्त अन्नको खानेसे आत्मा 
अन्नाद कहा जाता है और भक्तोंकों वसु ( घन ) देनेसे वही परमात्मा वसुदाता 
भी कहा जाता है ॥ 9८७ ॥ 

(पूजा०' इत्यादि । जो उपासक पुरुष पूजास्वीकार और दातृत्वगुणसे 
विशिष्ट परमेश्वरकी उपासना करता है, वह यथेष्ट,धन पाता है ॥ ४८८ ॥ 

३०५ 
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श्रतिः--स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽसृतोऽभयो ब्रह्माभ्यं 
वै न्रह्माभय हि वै ब्रह्म भवति य एवं वेद ॥ २५ ॥ 
इत्युपनिषदि चतुर्थं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 


विद्दद्दृष्टया स एवाऽऽत्मा जरामरणवर्जितः । 
आनन्दो भयहीनश्च ब्रह्लेवाऽतो न चेतरः ॥ ४८९ ॥ 


_______ DD TDS क Mes छ त 

।स वा एष महानज आत्मा? इत्यादि श्रुति। इछोकव्यार्यानसे श्रुत्यथे 
स्पष्ट हे॥ २५ ॥ 

'विद्वद्दष्ठ्या' इत्यादि । जिस आत्माको अविद्वान्‌ जरा, मरण आदि धर्मोसे 
युक्त मानते हैं, वही विद्वानोंकी इष्टिसे जरा, .मरण आदिसे शुन्य है, आनन्द- 
स्वरूप तथा भयहीन दै । आत्मा ब्रह्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है । 
अज्ञानसे ही आमा त्रक्षमित्न तथा जरा आदि धर्मॉसे युक्त प्रतीत होता है और 
बोध होनेपर ब्रह्मस्वरूप और जरादि धर्मासे रहित आत्मा अनुभूत होता है । 
“अहं ब्रह्म! इत्यादि वाक्यजन्य विज्ञानसे प्रत्यगात्माके अज्ञानका ध्वंस हो जानेपर 
आत्माका जो रूए वस्तुतः रहता दै, उसीको यहां कहते हैं--जैसे अज्ञानके 
बिना रज्जु सपे नहीं होती, वैसे ही आत्मा अविद्याके बिना कार्थस्वरूप नहीं 
होता, अतः वह अज है, सब विकारोंका मूळ जन्म ही है, उसके बिना 
बृद्धि, अपक्षय आदि कोई भावविकार नहीं होते । यद्यपि जन्मका प्रतिषेध 
करनेपर अन्य भावविकार स्वयं प्रतिषिद्ध हो जाते हैं, तथापि श्रुति यसे जन्म, 
जरा आदिका प्रतिषेध करती है । 

शङ्का- क्यो ! 

समाधान- आर्थिक निषेध शाब्दिक नहीं कहा जा सकता, अतः 
जन्म-जरादिमें पारमार्थिकत्वशक्षाका निरास करनेके लिए श्रुति अपने ही 
मुखसे उनका निषेध करती है । जैसे देह आदि काठावच्छिन्न होनेसे 
जरा आदि धर्मोसे युक्त होते हैं, वैसे आत्मा उन धर्मोंसे युक्त नहीं 
होता, कारण कि आत्मा काढानबच्छिन्न है, अतएव अजर है । जन्मादिका 
निषेध करनेके अनन्तर आत्मामें नाशाख्य अन्त्य विकार यतः अमरश्रुतिसे 
निषिद्ध होता है, इसलिए उसके मध्यवर्ती वृद्धि आदि सब विकारोंका निषेध 
विवक्षित है । अमरोक्तिसे प्राणत्यागात्मक मृत्युका निषेध है, अजरोक्तिसे 
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हितीयाज्जायते भीतित्रेह्य दैतबिषजनात्‌ । 
अभय तत्मसिद्िस्तु वेशब्देना$त्र वर्ण्यते ॥ ४९० ॥ 

य एष ब्रह्म जानाति तहुज्लेव भवत्यसौ । 
हिशब्दोऽशेषवेदान्तप्रसिद्ि पूचयेदिह ॥ ४९१ ॥ 
इति वातिकसारे चतुर्थाध्याये चतुथे ब्राह्मण समानम्‌ । 


पञ्चम ब्राह्मणस्‌ 

भृतिः अथ ह याज्ञवरक्यस्य दे भायें बथूवतुमैत्रेयी च कात्यायनी 
च तयोई मैत्रेयी अक्मवादिनीं बभूव स्त्रीप्रज्ैव तहिं कात्यायन्यय ह 
याज्ञवल्क्यो5न्यद्वुत्तमुपाकरिष्यन्‌ ॥ १ ॥ 

मैत्रयीति होवाच याज्ञवल्क्यः प्रत्रजिष्यन्‌ वा अरे$हमस्मात्स्थाना- 
दस्मि इन्त तेऽनया कात्यायन्याऽन्तं करवाणीति ॥ २॥ 

सा होवाच मैत्रेयी यन्नु म इयं भगोः सर्वा पृथिवी वित्तेन पूर्णा 
स्यात्‌ स्यां न्वहं तेनासृताऽऽहो ३ नेति नेति होवाच याज्ञवक्स्यो 
ययेचोपकरणवतां जीवितं तथेव ते जीवितं स्यादसृतत्वस्य तु नाशास्ति 
वित्तेनेति ॥ ३ ॥ 

सा होवाच भेत्रियी येनाहं नामृता स्यां किमहं तेन इयां यदेव 
भगवान्‌ वेद तदेव मे बित्र्हीति ॥ ४ ॥ 

स होवाच याज्ञवढ्क्यः प्रिया वे खल नो भवती सती प्रियम- 
कारणसंसगरूप मृत्युका निषेध किया गया है और 'अमृत'से निरन्वय नाशका 
वारण किया गया है ॥ ४८९ ॥ 

(द्वितीयात्‌? इत्यादि । भय द्वितीयसे यानी दूसरेसे होता दै, बरहम अद्वितीय 
यानी द्वैतशुन्य है, अतः भयकी संभावना ही नहीं है । वैशब्द द्वैतनिबन्धन भय 
अद्वैत आत्मामें नहीं होता, यह प्रसिद्धि बतढानेके लिए है। हम अद्वैत आत्म- 
स्वरूप हैं, ऐसा साक्षात्कारात्मक बोध हो जानेपर भयकी क्या संभावना ! 
सब उपनिषदोंका संक्षिप्त अथे यहां कहा गया है ॥ ४९० ॥ 

ध्य एष! इत्यादि। जो पुरुष तमको जानता है, वह बझ् ही हो जाता है; 
यहां 'हि? शब्द अशेषवेदान्तप्रसिद्धिका सूचक है । दो काण्डों द्वारा युक्त सफल 
संपूर्ण अथ यहां समापिकी बिवक्षासे उपसंहृत किया गया है ॥ ४९१ ॥ 

चतुथे ब्राह्मण समाप्त 
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वृधद्धन्त तहि भवत्येतद्‌ व्याख्यास्यामि ते व्याचक्षाणस्य तु मे 
निदिध्यासस्वेति ॥ ५ ॥ 

स होवाच न वा अरे पत्युः कामाय पति! प्रियो भवत्यात्मनस्तु 
कामाय पतिः प्रियो भवति, न वा अरे जायायै कामाय जाया प्रिया 
भवत्यात्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति, न वा अरे पुत्राणां कामाय 
पुत्राः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय पुत्राः प्रिया भवन्ति, न बा अरे 
वित्तस्य कामाय वित्तं प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय वित्तं प्रियं भवति, 
न वा अरे पशूनां कामाय ` पशवः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय पशवः 
प्रिया भवन्ति, न वा अरे ब्रह्मणः कामाय ब्रह्म प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय 
ब्रह्म प्रिय भवति, न वा अरे क्षत्रस्य कामाय क्षत्रं प्रिय भवत्यात्मनस्तु 
कामाय क्षत्रं प्रियं भवति, न वा अरे लोकानां कामाय लोकाः प्रिया 
भवन्ति, आत्मनस्तु कामाय लोकाः प्रिया भवन्ति, न वा अरे देवानां 
कामाय देवाः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय देवाः प्रिया भवन्ति, न वा 
अरे वेदानां कामाय वेदा? प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय वेदा? प्रिया 
भवन्ति, न वा अरे भूतानां कामाय भूतानि प्रियाणि भवन्त्यात्मनस्तु 
कामाय भूतानि प्रियाणि भवन्ति, न वा अरे स्वस्थ कामाय सर्व प्रियं 
भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्वे प्रिय भवति, आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो मेत्रेय्यात्मनि खल्वरे इष्टे श्रुते मते 
विज्ञाते इद्‌ सबं बिदितम्र ॥ ६ ॥ 

ब्रह्म त परादाद्योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद, क्षत्रं त परादाद्योऽन्यत्रात्मनः 
क्षत्र वेद लोकास्तं परादु्योऽन्यत्रात्मनो लोकान्‌ वेद देवास्तं पराहुर्योऽन्यत्रा- 
त्मनो देवान्‌ वेद, वेदास्तं पराहुयोऽन्यत्रात्मनो वेदान्वेद, भूतानि तं परा- 
दुर्योऽन्यत्रात्मनो भूतानि वेद, सबै त परादाद्योऽन्यत्रात्मनः सर्वे वेदेदं जह्षेदं 
क्षत्रमिमे लोका इमे देवा इमे वेदा इमानि भूतानीद< सबं यदयमात्मा ॥७॥ 

स यथा दुन्दुभेहन्यमानस्य न बाह्याञ्छव्दाञ्छक्नुयाद्‌ ग्रहणाय 
दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ८ ॥ 

स यथा शङ्खस्य ध्मायमानस्य न बाह्याञ्छद्वाञ्छकनुयाद्रहणाय 
शङ्खस्य तु ग्रहणेन शङ्खध्मस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ९ ॥ 

स यथा बीणाये बाद्यमानायै न बाद्याञ्छाड्दाञ्छक्नुयाद्रहणाय 

' वीणायै तु ग्रहणेन वीणावादस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ १० ॥ 
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० 


स यथट्रेधामेरभ्यादितस्य प॒थग्धूमा विनिश्ररन्त्येद बा अरेऽस्य 
महतो भूतस्य निःइवसितमेवेतद्यदृग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदोऽशवाङ्गिरस 
इतिहासः पुराणं विद्या ` उपनिषद. इठोकाः इन्ाण्यनुब्याख्यानानि 
व्याख्यानानीष्टट हुतमाशितं पायितमयं च लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च 
भूतान्यस्येबेतानि सर्वाणि निःश्वसितानि ॥ ११ ॥ 

स यथा सर्वासामपाई समुद्र एकायनमेव ४ सर्वेषार स्पर्शानां त्वगे- 
कायनमेवः सर्वेषां गन्धानां नासिके एकायनमेवः सर्वेषा रसानां जिहै- 
कायनमेव सर्वेषा€ रूपाणां चक्षुरेकायनमेवश सवेषाशं शब्दाना श्रोत्रः 
सेकायनमेव< सर्वेषा सङ्करपानां मन एकायनमेव्‌< सर्वासां विद्यानाई 
हृदयसेकायनमेव सर्वेपां कमणा हस्तावेकायनमेव सर्वेषामानन्दाना- 
युपस्थ एकायनमेचः2 सैषां विसर्गाणां पायुरेकायनमेब ४ सवेषामध्वनां 
पादावेकायनमेव ४ सर्वेषां वेदानां वागेकायनम्‌ १२ ॥ 

स यथा सैन्धवघनोऽनन्तरोऽबाह्ः कृत्स्नो रसघन एवैवं वा 
अरेऽयमात्माऽनन्तरो ऽब्ाह्ः कृर्स्नः प्रज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेभ्यः 
सञ्चुत्थाय तान्येवानु विनश्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्तीत्यरे ब्रवीमीति होवाच्‌ 
याज्ञवल्क्यः ॥ १३ ॥ 

सा होवाच मैत्रेय्यत्रेव मा मगवान्मोहान्तमापीपिपन्न वा अहमिमं 
विजानामीति स होवाच न वा अरेऽहं मोहं ब्रवीम्यविनाशी वा अरे5- 
यमात्माऽनुच्छिचिधर्मा ॥ १४ ॥ 

यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति तदितर इतरं जिघ्रति 
तदितर इतर रसयते तदितर इतरमभिवदति तदितर इतरः शृणोति तदितर 
इतरं मनुते तदितर इतरश स्पृशति वी इतरे विजानाति। यत्र 
त्वस्य संबमात्मैवाभूततत्केन क॑ पर्येत्तत्केन के जिम्नेतत्केन कर रसयेचत्केन 
कमभिवदेततर्केन कर शृणुयात्‌ तस्केन क॑ मन्वीत तत्केन कर स्पशेत्तत्केन 
क विजानीयाद्चनेद्‌ सबै विजानाति तं केन विजानीयात्‌ स एष नेति 
नेस्यात्माच्गुद्यो नहि ग्तेऽश्ीयो नहि शीर्यतेऽसङ्गो नहि सज्यतेऽसितो 
न व्यथते न रिषति विज्ञातारमरे केन विजानीयादित्युक्तानुशासनाऽसि 
मैत्रेय्येतावदरे खल्बसतत्वमिति होक्त्वा याइवल्क्यो विजहार ॥ १५॥ 

इत्युपनिषदि चतुर्थाध्यायस्य पञ्चमं ब्राह्मण समाप्‌ 
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मधुकाण्डे याज्ञवल्क्यकाण्डे विज्ञानमीरितम्‌ । 
तत्सर्वमुपसेहतुँ भैतरेयीत्राह्मणं भवेत्‌ ॥ १ ॥ 
वक्तव्यश्च विशेषो$त्र पूर्वोक्तादधिको नहि । 
इति खचयितुँ शेषस्तत्पाठः पुनरुच्यते ॥ २ ॥ 


पञ्चम ब्राह्मण 


'मधुकाप्डे' इत्यादि । मधुकाण्डमें तथा याज्वस्क्यकाण्डमे जो विज्ञान 
कहा गया था, उस सबका उपसंहार करनेके लिए मैत्रेयी आझण है । भाव यह 
हे. कि पूर्व बराह्मणं मन्त्र और ब्राहमणोंसे अर्थीनथे और उनके हेतु, पुरुषाथ और 
उसके देतु--इन चारोंका उपदेश देकर मन्त्र ही से पुरुषार्थमागेमें संपूर्ण वेदका 
विनियोग कह कर, सोपाधिक और निरुपाधिक मेदसे द्विविध ब्रह्म, उसका ज्ञान और 
ज्ञानका फळ भी कहा गया । अब कुछ वक्तव्य अवरिष्ट नहीं है, अतः उत्तर 
ब्राक्षण अनावश्यक है, इस शङ्कासे पूर्ववृत्तका कीतेन करते हैं । आगमाज्ग 
युक्तियोंका आगमोत्तर कथन युक्त है, क्योंकि प्रधान आगमके निर्देशके अनन्तर 
शुणमूत तदङ्गका निदेश समुचित होता है । जढ्पन्यायसे पञ्चम अध्यायमें निरूपण 
और वादन्यायसे षष्ठ अध्यायमें निरूपण है--ससंन्यास आत्मविद्यां जो मधुः 
काण्डागमसे कही गई है, वही संन्याससहित आत्मविद्या न्यायप्रधान सुनि- 
काण्डसे मी कही गई है, मोक्षके लिए ससंन्यास आगमसे कही गई 
है, श्रुति और युक्तिसे सिद्ध अथके उपसंहारके लिए यह ब्राह्मण है ॥ १ ॥ 

“वक्तच्यइच' इत्यादि। पूर्वोक्तसे अधिक इस अध्यायमें कुछ भी वक्तव्य 
नहीं है, इसके सूचनके छिए उसी पाठको यहां फिर कहते हैं, यह सारा संसार 
परमात्मासे ही आविंमूत हुआ है, अतः कार्य और कारणका अमेद होनेसे सब 
परमात्मस्वरूप है, सब कार्यका तत्त्व परमात्मा ही है । भीतर और बाहर सेन्धवे 
हुकड़ेके समान सेन्धवके समान विज्ञानघन विज्ञानात्मा है । स्वविकारावि्योपरछेषसे 
तद्विकारबुद्धयादिसे विज्ञानात्मत्वको प्राप्त कर विद्यासे अविद्याका नाश होनेपर 
पुनः स्वप्रक्ृतिस्थ हो जाता है अविनाशी शब्दसे परिणामरूप नाशका प्रतिषेध 

है और अनुच्छित्तिशन्दसे निरन्वय नाशका प्रतिषेध इष्ट है। चोरों अध्यायों- 
में एक ब्रह्म ही आत्मा है । ब्रह्मप्रासिके उपायोंके मेदसे उपेयमेदकी शङ्का अयुक्त 
ह्वै । उपेय सवेत्र एक ही है ॥ २॥ 
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यद्यप्यतीतकाण्डेऽस्ति मधुत्राहमणश्चत्तमम्‌ । 


तथापि याइवस्क्येन सम्बन्धायेदमुच्यते ॥ ३ ॥ 
इति वातिकसारे चतुर्थाध्यायस्य पश्चम ब्राह्मण समाप्तम । 


षष्ठं ब्राह्मणस्‌ 
अथ वश! पोतिमाष्यात्‌ पौतिमाष्यो गौपवनाद्गौपवनः पौ तिमाष्या- 
त्पौतिमाष्यो गौपवनाद्रौपवनः कोशिकात्कौशिक! कौण्डन्यात्को डिन्यः 
शाण्डिल्याच्छाण्डिल्यः कौशिकाच गौतमाच्च गौतमः ॥ १ ॥ 
आश्निवेइयादाग्निवेश्यो गार्ग्याद्नाग्यो गारग्याद्नाग्यो गौतमाद्गौतमः 
सेतवात्सेतवः पराशर्यायणात्पाराशर्यायणो गार्ग्यायणाद्वाग्यायणः उद्दाल- 
कायनादुद्दालकायनो जाषालायनाज्जाबालायनो माध्यंदिनाग्रनान्माध्यं- 
दिनायनः सौकरायणात्सौकरायणः काषायणात्काषायणः सायकायनात्साय- 
कायन! कौशिकायनेः कौशिकायनिः ॥ २ ॥ 
घृतकौशिकाद्‌ घृतकौशिकः पाराशर्यायणारपाराशर्यायणः पाराशर्यात्पा- 
राशयो जातुकर्ण्याजातूकण्ये आसुरायणाच्च यास्काचासुरायणखैवणेखिवणिरो- 
प्जेघनेरौपजधनिरासुरेरासुरिभारद्वाजाङ्वारद्वाज आत्रेयादात्रेयो माण्टेमाण्टिः 
गौतमो गौतमाट्वौतमाद्ौतमो वात्स्याद्वात्स्यः शाण्डिल्याच्छाण्डिल्य। केशो- 
यात्काप्यात्केजोयेः काप्यः छुमारहारितात्कुमारहारितो गालवाद्वालवो बिदर्भी- 
कौणिडिन्याद्विदर्भीकौ ण्डिन्यो वत्सनपातो त्राञ्रवाद्वस्सनपाद्वाभ्रवः पथः सौभरा- 
rman 1७ भाडा गम य्य 


“द्यप्य ० इत्यादि । 

जङ्का--दो काण्डोसि प्रतिपादित विज्ञानके उपसंहारके लिए यह ब्राक्षण है, 
यह जो आप कहते हैं, वह ठीक नहीं है, क्योंकि मधुकाण्डका उपसंहार तो 
मधुकाण्डब्राह्मणसे ही हो चुका है । 
हे समाधान --मधुन्राह्मणका अनेकाथेत्व कहा गया हे, उसमे gs: 
निराकरणके लिए यह ब्राह्मण दै, अतः काण्डद्वयोपसंहारपरक दै । गा 
मधुकाडाथैनिगमनपरक माने, तो इसे केवळ मुनिकाण्डथैमात्रनिगमनपरक 
चाहिए ॥ ३॥ 

पञ्चम ब्राह्मण समाप्त 
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त्पन्थाः सौमरोऽयास्यादाज्जिरसादयास्य आङ्गिरस आभूतेस्त्वाष्ट्रादाभूति- 
स्त्वाष्ट्रो विश्वरुपालाष्ट्द्वियरूपस्तवाष्ट्रो 5शिम्यामश्चिनौ दधीच आथर्ष- 
णाइध्यडडाथर्वणो दैवादथर्वा देवो सतयोः प्राध्व श्सनान्मृत्युः प्राध्वश्सनः 
प्रध्वश्सनात्पध्य श्सन एकर्षेरेकर्षिविप्रचित्तेविप्रचित्तिव्यष्टेव्यष्टिः सनारोः 
सनारुः सनातनात्सनातनः सनगात्सनगः परमेष्ठिनः परमेष्ठी बरह्मणो ब्रह्म 
स्वयंशुनद्वाण नमः ॥ ३ ॥ 
इत्युपनिषदि षष्ठाध्याये षष्ठत्राह्मणं समाप्तम्‌ । 

उपसंहृत्य तां विद्या काण्डवंशोऽथ वर्ण्यते । 

स व्याख्यातः पूर्वमेव ब्रह्माप्ये जप्यतामिति ॥ १ | 

नवत्यधिकसंख्याताः इठोका नवशतानि च । 

सन्ति वातिंकसारेऽस्मिन्‌ षष्ठाध्यायस्य सङ्गहे ॥ २ ॥ 


इति वातिकसारे चतुर्थाध्यायस्य पष्त्राह्मण समापम्‌ । 


+ 


छठा ब्राह्मण 
उपसंहृत्य’ इत्यादि । आत्मविद्याका उपसंहार कर काण्डवंशका वर्णन 
करते हैं । 
शङ्का- पुनः वंशवर्णनकी क्या आवश्यकता है ! 
समाधान--चतुथीध्यायमें इसका उत्तर कर चुके हैं, अतः उसीका यहाँ 
स्मरण करो । ब्रह्मप्रापतकि छिए इसका जप करना चाहिए, यही प्रयोजन है ॥ १॥ 
“नवत्य ०! इत्यादि | ९९० नव सौ नब्बे छोक षष्ठाध्यायके सङ्गके लिए 
इस वार्तिकसारमें हैं ॥ २ ॥ 
वैक्रमे नागनन्दाङ्कशशाङ्कमितवत्सरे 
वैशाखकृष्णेकाददयां भौमे मध्याहृगे रवौ । 
वाराणस्यां नीलकंण्ठे राधाकृष्णस्य मन्दिरे 
वसन्‌ वार्तिकसारस्य भाषाटीकामपूपुरम्‌ ॥ 
म० म० पण्डितप्रवरश्रीहरिहरकृपाङविरचितवातिकसारभाषानुवादमें छठा ब्राह्मण समाप्त। 
र 


८०0. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


क्रम- संख्या 


ना 


०५०० २०० २०० +N 
AN NA NS ० 


A) पर १8) पर A) ~ Pe) Pe) ना न नौ 
०८ ० ८0० “० ० ० (७ &6 ८ FS ०८ 


“0 ६ 6 90 “दरा AX AM "४ 


. अकर्तुरपि यत्ताप 

. अकारकस्वभावत्वम्‌ 

. अकामस्य क्रिया काचिद्‌ 
. अक्रियाकर्तुरप्यस्ति 

. अगम्यागमनं स्वप्ने 

. अगृहीत्वैव सम्बन्धम्‌ 


अग्र्यं श्रेष्ठं भवेदेतन्‌ 


. अचिन्त्याः खलु ये भावा 
. अचिदात्मनि ते प्राहुः 

. अचेतनोऽपि बुद्ध्यादि 

. अणुरित्यादिभिर्मने: 

. अग्डोर्ध्वाधोमध्यदेशान्‌ 

. अण्डारम्भकभूतानाम्‌ 

. अण्डारम्भकभूतानाम्‌ 

. अत एव हि जिज्ञासु 

, अत: सर्वोऽस्मीति मतिर्नेव 
. अतस्ते मेऽखिलस्याऽपि 
. अतीतजन्मवृत्तान्तं 

, अतेज इति शब्देन 

. .अतोऽशेषमहानर्थ 

. अतोऽक्षगम्यदेहस्य 

. अतोञ्न्यदार्तमित्येष 

. अतो विदित्वेति वाक्यं 


अतोऽकामयमानः स्यात्‌ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


कारिका-सं. 
४५१ 
३५७ 

९८ 

३११ 

२०२ 

२२६ 

३०४ 

१२ 


४३५ 
१२१ 


बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य कारिकाऽनुक्रमः 


पृष्ठ- सं. 
२४१४ 
२२१६ 
२२८१९ 
२१८७ 
२१२३२ 
२३७२ 
२३६४ 
१८१७ ` 
२२१९ 
२०७२ 
२३९१ 
१८४४ 
१८४४ 
१८१७ 
२३९४ 
"२१६४ 
१८३० 
२१०४ 
२२८४ 
२२२१ 
२०४५ 
१८०८ 
२४०८ 


२२९७ 


. अतो मोहाद्धनं लब्धुम्‌ 
. अतोऽसमीचि सम्यक्त्व 
. अत्यन्तभेदाभावेऽपि 

. अत्र लोकायतो वक्ति 
. अत्येति योऽशनायादीन्‌ 
. अत्राऽन्यज्योतिषोऽभावा 
. अत्येति योऽशनायादीन्‌ 
. अत्रोच्यते सर्वतीर्थदृशां 
. अत्रोच्यते न कुम्भादेः 
. अथ ब्राह्मण इत्येवं 

. अथ वासनया स्वप्नो 

. अथवाऽशेषवेदान्त 

. अथ केन प्रयुक्तोऽयं 

. अथवा परलोकस्य 

. अथोच्यते न सन्त्येव 
- अर्थस्य मूलं निकृतिः 
. अथाऽऽगच्छति तल्लोकात्‌ 
- अदर्शनं सर्वथेति 

- अदृष्टत्वाश्रुतत्वादि 

. अदृष्टफलसंप्रेप्सो: 

. अद्वैतत्वात्‌ सम्प्रसादे 

. अदट्वैतत्वं दृष्ट्यलोप 

- अधीतवेदस्य जपो यज्ञो 
. अधिदैवाध्यात्मभागौ 

- अधिछानस्नजा सर्प 

. अधिष्ठानारोप्यभागो 

- अनन्तेष्वेषु देवेषु 

- अनन्वागमने हेतु 


७00. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


(२) 


१० 
२०९ 
३६७ 


२४११ 
२२९८ 
२३६८ 
२०२६ 
१७६६ 
२११० 
१७५८८ 
२०३२ 
२०८६ 
२४२३ 
२१५९ 
१९२२ 
२२९४ 
२१५१ 
२१४७ 
२३५१ 
२२९२ 
२१८२३ 
१८२६ 
१९५० 
२१२७ 
२००० 
२४०३ 
१९०४ 
२२८० 


२२७९ 


१९०० 
२१३६ 
२२२० 


. अनाशकं निजाहार 
. अनुभूत्या विरुद्धयन्ते 
५६. 
. अनुतन्नागमोत्यत्वात्‌ ` 

. अनेन जीवेनेत्यादि 

. अन्तरत्वेन भूमिष्ठ 

. अन्त:स्थातीन्द्रियं तेऽस्ति 
. अन्तर्यामितया पूर्वम्‌ 

. अन्तरङ्गतरा ये ते 

. अन्तरेणाऽपि सम्बन्धं 


अनुगृह्णाति यः पूर्व 


अन्धादे्दृष्ट्यभावेऽपि 


. अन्यथाऽऽत्मनि कौटस्थ्याद्‌ 
. अन्वयव्यतिरेकाभ्यां 

. अन्यथा भोज्यदोषेण 

. अन्ये त्वाहुर्महावाक्यात्‌ 
. अपत्यैः किं करिष्यामः 
. अपकारिणि कोपश्चेत्‌ 

. अपञ्जीकृतभूतानां 

. अयमित्यभिधायोग्यो 

. अपरे लोहितं प्राहुः 

. अपक्वमप्याप्रफलं 

. अवनीयन्त इत्युक्त्या 

. अपुण्यपुण्योपरमे 

. अप्रमेयं ब्रह्म तस्मान्‌ 

. अब्रहिष्ठो ब्रह्मविदो 

. अभावशेषो नाऽऽशङ्कयो 
. अभिन्न एव बुद्धयाऽऽत्मा 
, अभिव्यक्तिर्विमुक्तिश्वेद्‌ 

. अभिमानः पूर्वमासीद्‌ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२०९ 


२४०३. 
२०९५ 
२२६१ 
२३४१ 
२२४८ 
१८२६ 
२०४२ 
१८९८ 
२४१५ 
२२०९ 
२२०४ 
२०२२ 


-१९४२ 


२२०१ 
२२७८ 
२४०९ 
२४१६ 
१८२६ 
२०६५ 
२३४५ 
२२४४ 
२२०७ 
२२५० 
२२६९ 
१९३२ 
१८६४ 
२०८२ 
२२१० 
२२२१ 


८३. 
८४. 
८५. 
८६. 
८७. 
८८. 
८९. 
९०. 
९१. 
९२. 
९३. 
९४. 
९५. 
९६. 
९७. 
९८. 
९९. 
१००. 
१०१. 
१०२. 
१०३. 
१०४. 
१०५. 
१०६. 
१०७. 
१०८. 


१०९. 
११०. 
१११. 


अभौतिकत्वेऽप्यात्माऽयं 
अम्भोनिधीनगाधोदान्‌. 
अयं वा सकलैजींवै 
अयोगं परलोकस्य 
अरुचिप्रतिबन्धस्य 
अरुच्या पापमूहित्वा 
अवश्यभोज्यं प्रारब्धं 
अवाङ्मनसगम्यं यन्‌ 
अविद्यान्वयवद्‌ बुद्धे 
अविद्याध्वस्तिमापेक्ष्य 
अविद्यातज्जनिर्मुक्त 
अविनाशी चिदात्माऽयं 
अविद्यामात्रहेतुत्वात्‌ 
अविद्वांसो ह्यशास्त्रज्ञा 
अविद्या तु स्थिताऽप्यत्र 
अविद्या ह्यूषरक्षेत्र 
अविद्याकामकर्माख्य 


` अविरोधं मन्यमानाः 


अविशुद्धधियः कर्म 
अविद्यादिनिवृत्तिश्च 
अविद्यायाः समुच्छित्तौ 
अविचारविचाराभ्यां 
अवेदनेन तद्धानि 
अव्यावृत्ताननुगते 
अव्युत्पन्नाञ्चितिं प्राहुः 
अव्यावृत्ताननुगतं 
अव्यावृत्ताननुगतं 
अव्यावृत्ताननुगतं 
अशनायादिरहितब्रह्मताया 


(४) 


३६१ ` 
एतत 


११ 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२१४६ 
२४०२ 
२३९९ 
२१०३ 
२४०७ 
२४०४ 
२४१७ 
२२०२ 
२०२२ 
२२१३ 
२२०६ 
२१९४ 
२२२२ 
२३५४ 
२१५६ 
२१४९ 
२०८० 
१९२९ 
१७९१ 
२३३६ 
२३१५ 


5 १७५९ 


२१७१ 
२३७४ 


२१९६ 


२२१८ 
१९४९ 
२२८१ 
१७५४ 


(५) 
११२. अशेषानर्थहेतुं ताम्‌ 


१७६ २३१३ 
११३. . अष्टमब्राह्मणे ब्रह्म न न्य 
११४. असन्दिहाना: सर्वेऽपि SN हि 
११५. असम्यगज्ञानयाथात्म्यो ३२९ २३4 
११६. असम्भावनया ज्ञाने छः र 
११७. असकृत्स्वप्नबुद्धान्त २२३ रा 
११८. असमाप्ते: पुमर्थस्य राऊ 
११९. अक्षरं स्वात्मसम्मोहात्‌ ` जठ १८८९ 
१२०. अक्षरस्य प्रशास्तृत्वं ७४ १८८७ 
१२१. असङ्गस्याञपि सम्भाव्य १७४ २११४ 
१२२. असम्यक्त्वेऽपि भोगेषु १२३ २२९७ 
१२३. अस्थूलं नेति नेतीति । २४७ २३४६ 
१२४. अस्थूल नेति नेतीति १९४ २३१९ 
१२५. अस्मिन्नेव वपुष्येष १८५ २३१६ 
१२६. -अस्वरूपत्वपक्षे तु १०२ २३१२ 
१२७. अस्मिन्नर्थे सर्वलोक २२ २२६२ 
१२८. अस्तित्वेऽपि न देहादि २२ २०१८ 
१२९. अस्येति वासनाऽऽरोपो ३५ २०२१ 
१३०. अस्त्येवाऽस्तमिते सूर्ये २१ २०१७ 
१३१. अहङ्कारजनेः पूर्व . १५ १८५१ 
१३२. अहं मनुष्य इत्येवं pec २२८४ 
१३३. अहिनिर्ल्वयनी सर्प २१० २३३२ 
१३४. अक्षाणामात्मशक्तित्वात्‌ १३ २२५७ 
१३५. अहं ममेत्यविद्याधीः ३६ १९९७ 
१३६. आज्ञातोऽर्थः प्रमेयोऽतो ६० २०३६ 
१३७. अहं मनुष्य इत्यस्य ५५ २०३२ 
१३८. अक्षयोगात्तथा देह १०३ RR 
१३९. आज्ञानमात्रतो बन्धो ७१ १८८६ 
१४०. आश्षिप्यतेऽक्षरे सत्ता ५१ १८७१ 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१४१. 
१४२. 
१४३. 
१४४. 
१४५. 
१४६. 
१४७. 
१४८. 
१४९. 
१५०. 
१५१. 
१५२. 
१५३. 
१५४. 
१५५. 
१५६. 
१५७. 
१५८. 
१५९. 
१६०. 
१६१. 
१६२. 
१६३. 
१६४. 
१६५. 


१६६. 
१६७. 
१६८. 
१६९. 


आक्षिप्यते यदा लक्ष्म 
अक्षाधिष्ठाप्तदेंवानां 
आकाशो वै नाम 
आक्रम्य यादुग्देहादि 
आख्यायिकां परित्यज्य 
आचार्याच्चाऽऽगमच्छुत्वा 
आजानदेवानन्देन 
आतिवाहिकदेहेन 
आत्मकामपदेनाऽपि 
आत्मैव ब्रह्मणोऽप्यात्मा 
आत्माश्रयत्वं कामानां 
आत्मा सलिलवच्छुद्धः 
आरक्षमिव शैलाग्रम्‌ 
आत्मनिष्छास्तु ये कामा 
आत्मा पञ्चजनाख्यानां 
आत्मच्छायं पयोऽशेषं 
आत्मानात्मपदार्थेषु 
आत्मबुद्धिमनश्वक्ष 
आत्माज्ञानसमुच्छित्तो 
आत्मज्योतिः श्रुतौ 
आत्मन्येवं प्रबुद्धेऽस्मिन्‌ 
आत्मैवास्येति देहादेः 
आत्मविद्या तदुत्थं वा 
आत्मैवेत्येवकारेण 
आत्मात्ववत्त्वसम्बन्धो 
आत्मा निरह्य प्रत्युह्य 
आत्मस्वभावो निःशेषः 
आत्मकाममकामं यत्‌ 
आत्मनश्चेदयं कामो 


(६) 


४३ 
२४६ 
२८० 
२१३ 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१८०४ 
२१४६ 
१८४७ 
२१०५ 
२४२५ 
१७९२ 
२२३२ 
२२७४ 
२३१६ 
२३४२ 
२३२७ 
२२०८ 
२२०७ 
२३२३ 
२३६१ 
२०७२ 
२३६४ 
२११० 
२०७४ 
२०२० 
२०७४ 
२०४८ 
२०२१ 
२०२१ 
१९२२ 
१९२६ 
२१५६ 
२१७५ 
२१२८ 


(७) 
१७०. आतमन्यदृष्टवशतो 


१७१. आत्मन्यारोपिताः सन्ति 2 न : 
१७२. आदाय वासनां स्थूले १६२ वर 
१७३. आदित्यादिरनात्मार्थः ४३ २ कर 
१७४. आदित्येनैव न त्वेतद्‌ २८ कः 
१७५. आधाराधेयभावो$यम्‌ ४७० २४१८ 
१७६. आध्यात्मिकादिभिः क्लेशैः २७९ २३५७ 
१७७. आनन्दः परमो ह्येषः ३८१ २२२५ 
१७८. आनखाग्रात्कृत्स्नदेहे ७ २२५४ 
१७९. आनन्दः परमोऽस्यैष ३८४ २२२६ 
१८०. आनन्दाः सर्वभूतानां १४७ २३०३ 
१८१. आनन्दब्रह्मविज्ञान ९२ १९६१ 
१८२. आनन्दसागरः सोऽयम्‌ ९७ १.९६४ 
१८३. आनन्दैकस्वभावं स्वम्‌ ४५ १७७८ 
१८४. आनुकूल्यप्रातिकूल्ये २७४ २१७१ 
१८५. आपीतकरणग्रामः ३२५ २३७२ 
१८६. आप्तकामत्वतः सिध्येद्‌ १३५ २३०० 
१८७. आसभ्य मानुषानन्दम्‌ ९६ १९६३ 
१८८. आराममेव मायोत्थं १८० २११९ 
१८९. आलोके व्यञ्जके यद्वद्‌ ११२ २०७६ 
१९०. आविर्भावतिरोभावौ ६४ १४६ 
१९१. अव्रती वा व्रती वेति ५८ १७८७ 
१९२. आशीविषादिकांस्तद्वत्‌ ४०७ >: 
१९३. आ समन्तात्काशतेश्यम्‌ ९ २८८ 
१९४. आस्ते पर्येति कुरुते १७ २०१६ 
१९५. आश्रयाश्रयिसम्बन्ध ४२९ २ 
१९६. आश्रयैः करणैहींनो २२ हब 
१९७. आहारादिविभेदेन | Ne 
१९८. आहुमाँक्षं निरानन्दं 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२२७. 


. आहुहिरण्यगर्भादि 

, आक्षेपपक्षे केन स्यान्‌ 
, आज्ञाने क्षीयमाणेञ्थ 
, इच्छेति रुचिरत्र स्यात्‌ 
, इह उक्तात्मसम्बोधात्‌ 
. इतिशब्दो यथोक्तार्थ 

. इति शङ्कानिवृत्त्यर्थ 

. इति भ्रमं व्युदसितुं 

. इति दर्शयितुं देव 

. इतिशब्देन निर्दिष्ट 

. इति प्रोक्तं वस्तुतत्त्वं 
. इति पञ्च मतानि स्युः 
. इति वेदान्तसिद्धान्त 

.. इतिशब्दः समाप्त्यर्थः 
. इति मत्वा तत्त्वविदो 
. इति चिन्ते पुण्यपाप 
. इतोऽन्यगतयः सर्वाः 
. इत्यभिप्रेत्य मात्रादिं 

. इत्यादिकं समग्रस्य 

. इत्युक्तेन प्रकारेण 

. इत्येवमादयोऽनेके 

. इत्येतद्विशदीकर्तु 

. इत्येवं स्मृतिशास्त्राणि 
. इत्थं वेद्यस्य तत्त्वस्य 
. इत्थम्भावे तृतीया स्याद्‌ 
. इत्थं स्वप्नप्रसङ्गेन 

. इत्यभिप्रेत्य वाक्यं 

- इद॑मयत्वं विस्पष्टम्‌ 


इदंशब्दोदितं यावज्‌ 


(८) 


२५२ 
४१४ 
२२८ 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


. १७८९ 


१७९९ 
२१६१ 
२४०३ 
२३४४ - 
२२२१ 
१८३८ 


_ १७९० 


१९०० 
१९२३ 
२२८१ 
२२७५ 
२३१३ 
२३८९ 
२४१० 
२४११ 
२२२२ 
२१७८ 
२४०२ 
२२२१ 
२२८५ 
२२९० 
२३५१ 
२४०२ 
२१०९ 
२१४४ 
२३०६ 
२२८६ 
२१६२ 


२२८. 
२२९. 
२२०. 
२२१. 
२३२. 
२२२. 
२३४. 
२३५. 
२३६. 
२३७. 
२३८. 
२३९. 
२४०. 
२४१. 
२४२. 
२४२. 
२४४. 
२४५. 
२४६. 
२४७. 
२४८. 
२४९. 
२५०. 


२५१. 


२५२. 
२५३. 
२५४. 
२५५. 
२५६. 


इदंबुद्धिरहंबुद्धि 

इदं यथा भ्रुतेर्वाक्यं 
इन्द्रियस्योपसंहारादू 
इन्धतैजससौपुप्तै 
इन्ध्यतेऽहर्निशं यस्माद्‌ 
इमं लोकं परं चाऽयं 
इमं लोकमिव स्वप्ने 
इष्टस्य वस्तुनोऽसिद्धौ 
इत्यभिप्रेत्य तेनोक्तं 
इह जन्मनि यत्किञ्चित्‌ 
ईदृगध्वर्द्धताऽन्येषु 
ईशितव्यार्थसम्बन्धाद्‌ 
उक्तदोषद्वयास्पृष्ट 
उक्तद्रष्टतिरेकेण 

उक्ता जाग्रदवस्थैवम्‌ 
उक्तोपासनत: प्राप्यो 
उल्लङ्घयेन्न पाप्मैनं 
उक्तमर्थद्वयं : मुक्ते 
उतेव स्यान्महाराज 
उग्रशब्देन कथ्यन्ते 
उच्चावचं देवतिर्यग्‌ 
उत्तमाधमदेहाख्य 
उत्तरेष्वपि वाक्येषु 
उत्क्रान्तिकाले प्राणानां 
उत्तमा दक्षिणैषाऽऽशीः 


उपदेशस्य विषयस्त्वमर्थः 
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उपसंहृत्य तां विद्यां 
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